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प्रास्ताविक 


भारतीय संस्कृतिकोशाच्या सहाव्या खंडाच्या प्रकाशनाचा सुयोग आज येत आहे, त्याबद्दल आनंद 
वाटतो 

कोशाचा संकल्प, योजना आणि व्याप्ती यांविषयी प्रथम खंडाच्या प्रस्तावनेत सविस्तर लिहिलेच आहे. 
म्हणून या ठिकाणी त्याची पुनरुवती करीत नाही. मात्र काही गोष्टींचा खुलासा दुसऱ्या, तिसऱ्या, चोथ्या व 
पाचव्या खंडांच्या प्रस्तावनेत केला आहे, तोच पुन्हा इथेही करणे आवश्‍यक वाटते. 

शुद्धलेखन -- कोशाच्या पहिल्या खंडात महाराष्ट्र साहित्य परिषदेने केलेले शुद्धलेखनाचे नियम पाळले. 
त्यानंतर मराठी साहित्य महामंडळाने शुद्धलेखनाचे नवे नियम केले आणि ते महाराष्ट्र राज्य सरकारने समान्य 
केले. त्या नियमांना अनुसरून दुसर्‍या, तिसऱ्या, चोथ्या व पाचव्या खंडांचे मुद्रण केले आहे. तेच नियम या 
सहाव्या खंडाच्या मुद्रणातही पाळले आहेत. 

जाती-जमातोंचो माहिती -- गेल्या शतकात व चालू शतकाच्या प्रारंभी अनेक पाइचात्य संशोधकांनी 
भारतातील बहुसंख्य जाती - जमातींचे संशोधन करून मोठमोठे ग्रंथ लिहून ठेवले आहेत. जाती-जमातींची 
माहिती देताना आम्ही त्या ग्रंथांचा उपयोग केला आहे. कालमानाप्रमाणे बहुतेक जाती-जमातींच्या व्यवसायांत 

णीत व चालीरीतींत पुष्कळ प्रमाणात बदल झालेला असणे शक्‍य आहे. पण त्यांची प्रत्यक्ष पाहणी करून 

त्यांच्याविषयी अद्ययावत माहिती मिळविणे ही गोष्ट आम्हांला शक्‍य झालेली नाही. पण अलिकडे भारतीय 
वा पारिचमात्य संशोधकांनी काही जाती - जमातींचे प्रत्यक्ष संशोधन करून नवे ग्रंथ लिहिलेले आहेत, त्यांचा 
मात्र आम्ही उपयोग करून घेतला आहे. इ. स. १९६१ च्या शिरगणतीचे अहवाल आणि भारतातील अनेक 
जिल्ह्यांचे जिल्हानामे (गॅझेटिअर्स) यांचाही आवश्‍यक तेवढा उपयोग आम्ही केला आहे. 

प्रस्तुत कोशातील व्रते, सण व उत्सव यांतील तिथी अमान्त मास धरून लिहिलेल्या आहेत. पूर्णिमान्त 
मास मानणाऱ्या प्रदेशांत त्यांच्या मासनामांत फरक पडेल, हे ध्यानात घ्यावे. उदा० धलिवंदनाच्या तिथीला 
अमान्त मासपद्धतीने फाल्गुन वद्य प्रतिपदा असे म्हटले जाते. पण पुणिमान्त मासात तीच तिथी चेत्र वद्य 
प्रतिपदा ठरेल. कारण पूणिमान्त मासाचा प्रारंभ कृष्ण प्रतिपदेपासून होत असतो 

माननीयांच साहाय्य व सहकार्य -- सरवेश्री तकंती्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी, म. म. पोतदार, डॉ. रा 
ना. दांडेकर, वि. पु. भागवत, न. र. फाटक, सेतुमाधवराव पगडी, अ. ह. लिमये, डॉ. ए. एत. उपाध्ये 
बॅ. नाथ पे, चॅरिटी कमिशनर गोडसे, पोपटलाळे शहा, सो. सुधाबाई जोशी, वि. धों. आठल्ये, दत्तप्रस्न काटदरे 
रामदास भटकळ, सदानंद भटकळ, पी. एन्‌. कुमठा, जयंतराव टिळक, इशवर्रासच ठाकर, जी. डी. आपटे 
आणि कंपनी, ऑडिटर्स; सरदार आबासाहेब मुजुमदार, पद्मश्नरो काकासाहेब कारखानीस, श्री. र. झिडे 
बोकील ढमढेरे, गोंधळेकर, वा. रा. पाटणकर, शं. मं. होडारकर, ग. ह. खरे, भारत इतिहास संशोधक भंडळ 
पुणे, डॉ. विठ्ठलराव घाटे, वा. के. सावईकर, सो. पद्मिनी पटवर्धेन, सांगली; सौ. कमला भागवत, कलकत्ता 


शी. 


सौ. सरोजिनी शारंगपाणी, डॉ. पु. ग. सहस्रवुद्धे, वसंत नूलकर, भाऊसाहेव नातू, माधवराव असनीकर, 
सौ. वनमाला असनीकर, मालाड; ग. पां. परचुरे, ना. ग. रानडे, सो. जयश्री फाटक, सुव्राय काशिनाथ नायक, 
माधव रामक्रृष्ण वर्वे, म्हापसे; मधुकर द. वैद्य, पणजी; आत्माराम द. फडके, म्हापसे; विष्णू निंबकर, दि. 
प. दांडेकर, वा. द. सातोस्कर, पी. डी. कुंटे, ब. ना. भिडे, गोवा हिंदू असोसिएशन, कला विभाग, मुंबई; 
ग्रंथपाल, केसरी - मराठा संस्था, पुणे; ग्रंथपाल, भांडारकर प्राच्प विद्या संशोधन मंदिर पुणे,; ग्रंथपाल, हिंद 
सेवक संघ ग्रंथालय; ग्रंथपाल, जयकर ग्रंथालय, पुणे विद्यापीठ; इ. मंडळींनी कोश्णाला हस्ते परहस्ते अनेक 
प्रकारे मदत केली आहे. आम्ही त्यांचे मनःपुर्वक आभार मानतो व प्रस्तुत कार्याला त्यांचे सहकाय अखंडपणे 
मिळत राहो, असे प्राथितो. 

अनुदाने -- कोशाच्या पाचव्या खंडाप्रमाणेच या सहाव्या खंडासाठीही महाराष्ट्र राज्य साहित्य आणि 
संस्कृतिमंडळाकडून आरंभी पाच हजार रुपये अनुदान मिळाले असून, प्रकाशनानंतर दहा हजार रुपयं 
मिळायचे आहेत. या अनुदानाबद्दल महाराष्ट्र राज्य़ साहित्य आणि संस्क्रतिमंडळाचे आम्ही अत्यंत क्रणी आहो. 

कोशाच्या चौथ्या खंडापासून दहाठ्य़ा खंडापर्यंत सात खंडांसाठी केंद्रीय शिक्षामंत्रालयाने चाळीस हजार 
रुपयांचे अतुदान मंजूर केले आहे. त्याबद्दल भारतीय संस्क्रृतिकोशमंडळ केंद्र सरकारचे क्रणी आहे. 

पुणे विद्यापीठाने कोशाच्या पाच खंडांसाठी प्रत्येकी एक हजार रुपयांचे अनुदान दिले आहे. प्रस्तुत 
सहाव्या खंडासाठीही एक हजार रुपयांचे अनुदान मिळणार आहे. या अनुदानाबद्दल मी पुणे विद्यापीठाचा 
आभारी आहे. 

देणग्या -- भारतीय संस्क्ृतिकोशमंडळाला काही मान्यवर दात्यांकडून देणग्या मिळाल्या आहेत, 
त्यांतील काही देणग्या पुढीलप्रमाणे -- 


श्रीमान शेठ अरविद नवीनचंद्र मफतलाल, मुंबई (आजपर्यंत एकूण) रु. ६०,००० 
श्री. दयानंद बांदोडकर, पणजी (आजपर्यंत एकूण) &. १३४००० 
सरं दोराबजी टाटा ट्रस्ट, मुंबई का 
श्री. डॉ. ना. भि. परुळेकर, पुणे रु. २,००१ 
श्री. ठक्कर जादवजी कारा चॅरिटी ट्रस्ट, मुंबई हु. १४५५७ 
दि बृहन्महाराष्ट्र शुगर पिडिकेट लि., पुणे हँ. ११०७४ 
श्री. दे. कू. जाधव, ग्वाल्हेर हु. शुकळकन 
श्री. मेघजी तुलसीदास भाटिया धर्मशाळा ट्रस्ट, मुंबई झू. १७००० 
श्री. विश्‍वासराव चोगुले, वास्को सखू, हण 
आंतर भारती, पुणे त खी. रैहगळर 
हिंदुस्थान मटीरियल्स प्रा. लि., मुंबई रू. १,००० 
अखिल भारतीय आर्य (हिंदू) धर्म सेवा संघ, दिल्ली रु. १,००० 
संचालक, नाट्यमंदिर, कोल्हापूर - मुंबई रु. १४०७०१ 
श्री. जगन्नाथ वामन खलप व डॉ. ना. वा. खलप, म्हापसे रू. १,००१ 
श्रीमान धेंपे बंधू, पणजी रु. १,००१ 
महाराज फत्तेसिह चेरिटीज, बडोदे रु. १,००० 
श्री. प्रभाकर पणशीकर, नाटय्यसंपदा, मुंबई र्‌ तना १ 


भहाराष्ट्र ग्रेशोतेजक सेस्या 


१११३१ सदाशिन घेठ गते वाडा, (५) 
शुल्वा ब्‌रलीशर जोक कयी >. ०्हे& 

पुणं महानगरपालिकेकडून मंडळाला दरवर्षी ५०० रुपयांची देणगी मिळते. या सर्व दात्यांनी केलेल्या 
साहाय्यावह्ृल मी अत्यंत कृतज्ञ आहे. 

आजपर्यंत कोशाचे आगाऊ मूल्य देऊन ज्यांनी आमचे कायं पुढे जाण्यास मदत केली, त्या सर्वे सज्ज- 
नांना हादिक धन्यवाद. 

प्रस्तुत कोशाच्या मुद्रणाचो जवाबदारी संचालक, संगम प्रेस, पुणे ४ यांनी स्वीकारली आहे. कोशाचे 
मुद्रण निर्दोष, स्वच्छ व सुंदर व्हावे, यासाठी ते संपादकांशी आत्मीयतेने सहकाय करीत आहेत. त्याबद्दल 
त्यांना धन्यवाद देऊन, त्यांचे सहकार्य आम्हांला असेच अविच्छित्न मिळत राहो, अशी आकांक्षा धरतो 

कलाभुवन, पुणे या संस्थेचे चालक श्री. ब. शं. दाते यांनी कोशातले सर्व ठसे सुबक करून दिल्याबद्दल 
त्यांचेही मन:पुर्वक आभार ! 

प्रस्तुत खंडातली रेखाचित्रे श्री. सुधाकर खाजगीवाले, श्री. दत्ता महाबळेश्‍वरकर व श्री. विजय 
पटवर्धेन यांनी काढलेली आहेत. त्याबद्दल त्यांचेही आभार मानले पाहिजेत. 

कोशाच्या सातव्या खंडाच्या मुद्रणाला आम्ही लवकरच प्रारंभ करू, असे आमच्या ग्राहकांना, वाचकांना 
व चाहत्यांना आश्‍वासन देऊन हे प्रास्ताविक पुरे करतो. 


सर्वांचा नम्तर 
महादेवशास्त्री जोशी 
संपादक व कार्यवाह 


संपादकोय विभागात कास करणारी संडळी 


श्री. व. ग. सहस्रबुद्धे, बी. एस्‌सी. उपसंपादक 
सो. सुलोचना लिमये, एम्‌. ए. उपसंपादक 
श्री. रा. शं. नगरकर, बी. ए. उपसंपादक 
श्री. सु. ह. जोशी, एम्‌. ए. उपसंपादक 
श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे, एम्‌. ए., पीएच्‌. डी. समीक्षक 
श्री. ना. स. करंदीकर, बी. ए. साहाय्यक 
श्री. मोरेश्‍वर माधव वाळिबे साहाय्यक 
श्री. किशोर हरी जोशी लेखनिक 
श्री. विजय रामचंद्र पटवर्धन लेखनिक 
श्री. मा. य. मिराशी लेखनिक 
श्री. मनोहर केशव रानडे लेखनिक 


श्री. उल्हास अनंत आठवले लेखनिक 


अं. अ. ग्र. - अंतरिक्षांतील अकरा ग्रह, 
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. अँ. रा. - 115 चात. 81[तपा- 
[165 01 ]२]१७॥1, उ. 10 
द. हि. क. - अकबरी दरबार के हिंदी 
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१९५६ 
सु. अ. - अथर्ववेदाचा सुबोध अनुवाद, 
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अरथोसेजक संस्था 
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बलदेव उपाध्याय, १९४७ 
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सा. - ताचा 99ताए$, (0. $. 
(णा पा ५७, 1953 
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ए. इं. दा. -क्वालह्या, तीचा] 
गग06, 3. (.. 1, 1926 
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शा. मं. - धर्मशास्त्रमंथन, महादेव- 
शास्त्री दिवेकर, १९३३ 
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गता9, ७. (००७, 1907 


तु. म. गु. - तुकाराम महाराजांची गुरु- न्यू इं. अं. - ७ शाताह्या ॥॥॥- 


वृषा 
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भिक्षू, 


5901४5 णी भ. 


। भ. 


११ 


सांस्कृतिक झलक, परशुराम चतुर्वेदी, | 
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भा. रा. प्र.- भारतीय राज्यशास्त्र प्रणेता, 
व्यामलाल पांडेय, १९६ 

भा. लो. नृ. - भारत के लोकनृत्य, लक्ष्मी- 

!_ नारायण गर्ग, १९६१ 

।भा. लो. सा. - भारतीय लोक साहित्य, 


१ ९2 31 


साहित्य को भा. द. - भारतीय दर्शन, (१) पं. बलदेव | 


श्याम परमार, १९५४ 


संक्षेप १२ भारतोय संस्कृतिकोझञ 


भा. वि. प. - भारतवपं में विवाह एवं मं. म. - मंत्रमहोदधि :_ बाळशास्त्री हरदास, १९६१ 
परिवार, के. एम्‌. कापडिया, १९६२ ।म. आ. प्र. -- महाराष्ट्रातील आदिवा . भा. स. - महाभारतकालीन समाज, 
भा. शे. ने. - भारताचे शेजारी, नेपाळ, आणि त्यांचे प्रन, सुधीर फडके, १९ सुखमय भट्टाचार्य, १९६५ 
भूतान, सिक्किम, द. श्री. मराठे, १९६० म. क. - मनोरम कश्मीर, मनोहर क्रृष्ण म. म. वा. - महानुभावीय मराठी 
भा. श्रे. - भारतीय श्रेप्ठत्व, द. गो. लिमये, | दर १रफूट !_ वाडमय, य. खु. देशपांडे, १९६० 
१९र्र ।म. का. स. - मराठेकालीन समाजददांन, | म. यु. भा. - मध्ययुगीन भारत, चि. वि. 
भा. सं. - भारतीय संस्कृत, शिवदत्त गं. ना. जोशी, १९६० वैद्य, १९२३ 
ज्ञानी, १९४४ म. कृ. सा. जी. अ. - मध्ययुगीन क्रृप्ण- म. र. स्व. वि. - मंधुर रस, स्वरूप गोष 
भा. सं. - भागवत संप्रदाय, बलदेव काव्यमे सामाजिक जीवन की अभमि- विकास, रामस्वार्थ चौधरी, १९६८ 
उपाच्याय, ८९६५९४ व्यक्ति, हरगुलाल, १९६७ म. लो. उ. - मराठी लोकसंस्कृतीचे उपा” 
भा. सं. क. - भारत की संस्कृति और । स. ग्रा. स. - महाराष्ट्राची ग्रामीण समाज-| सक, रा. चि. ढेरे, १९६४ 
कला, राधाकमल मुकजीं, १९५९  । रचना, दांडेकर-जगताप, १९५७ म. लो. त. - मराठी लोककला-तमाशा, 
भा. सं. जे. यो. - भारतीय संस्कृति में जैन 'म. च. को. - मध्ययुगीन चरित्रकोश, | नामदेव व्हटकर, १९५९ री 
धर्म का योगदान, हिरालाल जैन, १९६२) सिद्धेश्‍वरशास्त्री चित्र 1व, १९३७ म. लो. मा. ५ - महाराष्ट्र > 
भा. सं. म. - भारत के संत महात्मा, म. चा. दं. -- महाराष्ट्राची चार देवते, माला पुष्प ५ वे, महाराष्ट्र * 
ताजळात शकष । ग. ह. खरे, १९५८ साहित्य समिती वीं 
भा. सं. वि. - भारतकी संस्क्रति का विकास, 'म. ज. अ. ग्रं. - मध्यभारत जनपदीय म. लो. सं. - मराठी लोकांची संस्कृत? 
मथुरालाल शर्मा, १९५६ .__ अभिनंदन ग्रंथ, सत्यदेव विद्यालंकार, इरावती कर्वे, १९५१ च 
भा. सं. सा. - भारतीय संस्कृत और १९५४ म. वा. इ. ३- मराठी वाडमयाचा बभिशा ? 
साधना, गोपीनाथ कविराज, १९६४ 'म. जी.- महाराष्ट्र-जीवन, संपादक-। भाग ३ रा, ल. रा. पांगारकर, टक डॉ 
भा. सां. इ. - भारताचा सांस्कृतिक गंगाधर बाळकृष्ण सरदार, १९६० म. सं. क. - महाराष्ट्र संत-केबरमिई 
इतिहास, रा. वि. ओतुरकर, १९५२ |म. धघ. ज्ञा. - ऐवा 1921811118) ज. र. आजगांवकर, १९२९ व. ल. 
भा. सा. - भारत सावित्री, वासुदेवशरण 391188018, 1९6९8 ॥एळ७ाय, म. सा. - महाराष्ट्र सारस्वत, १. 
अग्रवाल, १९५७ 1958 भावे, १९५१ ह्त्य मैं 
भा. सा. इ. - भारतवर्ष का सामाजिक म. धा. ती. १ - महाराष्ट्राची धारातीर्थे | म. सा. अ. - मध्यकालीन क्षती बि 
इतिहास, विमल्चंद्र पाण्डेय, १९६० भाग १, पं. महादेवशास्त्री जोशी अवतारवाद, कपिलदेव पाण्ड्य, र वी 
भा. सा. झा. - भारतीय साहित्यशास्त्र, म. प. - महाराष्ट्र परिचय, संपा. -- कर्वे, म. सा. सि. - मराठी साहित्याचे निह 
ग. त्र्यं. देशपांडे, १९५८ जोगळेकर, जोशी, १९५४ लोकन, द. के. केळकर, १९६२ 
भा. क्ष. इ. - भावसार क्षत्रियांचा इतिहास, म. प्र. - ॥॥801198 1906911, 0॥011- म. सो. इ. - मराठेकालीन सहीची 
बी. एस्‌. राणोजीराव, १९४६ ट्या 1१0१३२ डया, (3001. “0 सोपपत्तिक इतिहास, रा. वि. ओतुर 7 
भों. रा. हि. क. - भोंसला राजदरवार के गता, 1958 कुसुम बेदरकर, १९६७ रा 
हिंदी कवि, कृष्ण दिवाकर, १९६९ म. प्रे. सा. - मध्यकालीन प्रेमसाधना, म. हि. क.- मध्यकालीन हिंदी कवयिंत्रियरा 
भो. उ. सा. - भोजपुरी और उसका' परशुराम चतुर्वेदी, १९६२ सावित्री सिन्हा, १९५३ वी 
साहित्य, कृष्णदेव उपाध्याय, १९५७ म. भा. इ. - मध्यभारत का इतिहास, म. ज्ञा. को. - महाराष्ट्रीय ज्ञानक' 
भो. क. का. - भोजपुरी कवि और काव्य, द्विवेदी, १९५६ श्रीधर व्यंकटेश केतकर 
दुर्गाशंकर प्रसाद सिंह, १९५८ म. भा. उ. - महाभारताचा उपसंहार, मा. उ. सा. - मालवी और उसका सार्टि” 
भो. धरा. गो. - भोजपुरी. आम गोत,| चि. वि. वैद, १९२१ दुजोन मना 
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नंदन ग्रंथ, संपा. वासुदेवशरण अग्रवाल, 
१९५६ 
. लो. -मैथिली लोकगीत, राम इकबाल-| 
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सिद्धान्त, भीखनलाल आत्रेय, १९५७ 


१३ 
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पो; ज्ञ, क... योगवासिष्ठ आणि संत- रे. क. इं. - २१0७ कात (05 बे. बे. आ. - ७5! 361881 द्यात 


संक्षेप 


55६11, 116 10पा19 1)10- 
5101, 1958 
. रा. द. - वेदांतील 
गास्त्री हरदास, 
« शा. दो. - वेदशास्त्र दीपिका 
आ. ज्यो. वै. दे. पृ. - वेदिक आर्यांचे 
ज्योतिविज्ञान आणि वेदिक देवतांचे 
पुनदंणन, अ. ज. करंदीकर, १९६२० 


द्‌ 


"< « 


राष्ट्रद्शंन, वाळ- 


4 ॥, 
१2५९६ 


वै. को. - वैदिक कोल 

वे. मा. - वेदिक माइथौलोजी, ए. ए. मैक- 
डौनेल, १९६१ 

वै. वा. इ. - वैदिक वाळमय का इतिहास, 
मगवद्रत्त, १९५६ सं. 

वे. वा. भा. वि. - वैदिक वाडमयांतील 
भागवत धर्माचा विकास, गं. दा. पेंडसे, सं. 
१९६५ 

वे. वि. भा. प. - वैज्ञानिक विकास की सं. 
भारतीय परंपरा, सत्यप्रकाण, ? 

बँ. शे. म. व- गाळ हळव्या सं. 
$९टला5,  शा8 &$0छा0ण्च $86लट5, 
'शठीला फळा), 5७०] सं. 
गवत 

वे. सं. वि. - वैदिक संस्कृतीचा विकास, सं. 
लक्ष्मणशास्त्री जोणी 

वै. सं. स. - वेदिक संस्कृति ओर सभ्यता, सं. 
मुंशीराम बर्मा, १९६८ 

वे. सा. - वैदिक साहित्य, पं. रामगोविद सं. 
त्रिवेदी वित 

वे. सा. ना. - वैदिक साहित्य में नारी, सं. 
प्रशांत कुमार, १९६४ 

वै. सा. सं. - वैदिक साहित्य ओर संस्कृति, सं 
बलदेव उपाध्याय, १९५८ 

व्या. ज्ञा. को. - व्यायाम जञानकोश, 


सरदार मुजुमदार, वडोदे | 
ब्र. ति. नि. - व्रततिथिनिर्णय, नेमिचन्द 
शास्त्री, १९५६ 
प. - व्रतपरिचय, 
१९५७ 
शु. क. - शब्दकल्पद्रमः, राजा राधाकान्त 
देव 


न्न हनुमान शर्मा, 


शट 


भारतीय संस्कृतिकोद 


दा. शा. - जावीत! तात. ५1१1, सं. सा. सो इ. - संस्क्रुत साहित्याचा 


शि. इ. - शिखांचा इतिहास, न. व्रि. 
णि. 


शी. लो. सं 


०11 ४५००ता जील, 1959 


गाडगीळ, १९६३ 
पु. क. - शिवपुराण कथासार, 
काज्लीनाथ अनंत जोगी, १९६० 
इ. - शीख लोकांचा संक्षिप्त 
इदवरसिंघ ठाकर, ? 


८ > 


७ क. 


इतिहास 


श्री वि. सू. स्मा. ग्र. - श्रीविजयवल्लभ 


श्री स. गा. - श्रीसमर्थांचा गाथा, अनंत- स 


सं. 
सं. 


सं. 


सुरि स्मारक ग्रंथ, १०५६ 
दास रामदासी, १९०८ 

अ. ग्र. - श्रीसंपूर्णानंद अभिनंदन ग्रंथ 
आचार्य नरेंद्र देव, १९५० 

क. द. - संस्क्रत-कवि-दर्शंन, भोला- 
दांकर व्यास, १ 
क. प. - संस्कृत कविपंचक, विण्ण- 
शास्त्री चिपळणकर, १८९१ 

का. प. प्रा. - संस्क्रुत काव्याचे पंच- 
प्राण, के. ना. वाटवे, १९४७ 

को. - संस्कारकोस्तुभ, वेंकटाचार्य 
ग्जेन्द्रगडकर १९१४ 

चा. अ. - संस्कृति के चार अध्याय 
रामधारीसिंह दिनकर, १९५६ 

ना. सों. - संस्क्रत नाटचसोंदर्य, 
ना. वाटवे. १९६२ 

मि. - संशोधकाचा मित्र, ग. 
१९३१ 

शा. - संगीतशास्त्र, के. वासुदेवशास्त्री, 
१९ 


(, (८. 


के. 


ह. खरे, 


* शा. क. इ. - संगीतशास्त्रकार व कला- 


वंत यांचा इतिहास, 
जोशी, १९३५ 


लक्ष्मण दत्तात्रय 


सं. - संस्क्रति संगम, द. के. केळकर, | 


१९४६ 


स. सं - संतमत का सरगभंग संप्रदाय, ' 


धर्मेन्द्र ब्रह्मचारी शास्त्री, १९५ 


सा. इ. - संस्क्रत साहित्य का इतिहास, | 


(१) बलदेव उपाध्याय (२) ए. बी 
कीथ, अनु. मंगलदेव शास्त्री १९६० 


। सोपपत्तिक इतिहास, वि. वा. 
करंबेळकर, १९५४ 
स. आ. सो हि द. - ५60110 /१७४७९०३ 


| छी णाताच्र, 5. (. झाल्या, 1928 
स. क. - सचित्र कहाण्या, ज. शं. मेढेकर, 
५६ 

गुताढ 5ळककला 
»॥[॥॥]॥॥ ११10०1, 1958 
भा. प्र. व. - सचित्र भारत प्रवास" 
वर्णन, बाळासाहेब घोरपडे, १९१२ 
स. सा. वा. - समग्र सावरकर वाडमय 
सां. द. इ. - सांख्य दर्शन का इतिहास, 


| १९ 
| 1 7०0५७1, 


स 


1 


रश 
१ ९ ष्‌ ४] 


पं. उदयवीर शास्त्री, , 
व 1 
सा. इं. इ. गा. गॉ. - 300 परती 


5 ठा 
119705 0 ०१७  € 


(उ०ततढ5५७5 


0५ 
सा. इं. ए. - गग ('४लकवष्वाध 0 


छा 
[ताच तात. एवा “ 


1२५४१ वार 
&ठपाहाया ७, उरता 8 
1016७0, 1885 न 
सा. इं. गॉ. - 50प॥] तीचा करा” 7 
1381111010119005 रकती 
सा. भा. वि.- सामान्य भाष 


बावूराम सक्सेना, १९४२३ वती 
सा. भू. - सारस्वतभूषण, ग. रा. 
१९५० व 
सा. र. मा. - सारस्वतरत्तमाला, ग. 
' शर्मा, १९१० 


सिं. क. - &ाताऱ (ण! पाळ 0. 
गुतावात्पा', 1958 व 

सि. क्र. हि. - सिंधसंस्कृति क्र्ग्वेद द 
हिंदुसंस्कृति, प्र. रा. देशमुख, १ व | 

सि. इ. - सिखइतिहास, ठाकूर देश 

१९५४ 

सि. सा. - सिद्ध साहित्य, 
१९५५ 

सि. सि. 
४2 


धर्मवीर भारती, 


प. - डातवाड-डर्ववी य 
81४१111 ॥॥१॥ 


01 एट उच्चागा०51. 50लंच] ाऊ019) 


ंड सहावा १५ संक्षेप 


1954 | स्त्री. का. प्र. - स्त्रीजीवनविषयक काही हि. वि. को. - हिंदी विश्वकोश, संपा. - 
सी. क्र. - 110 5७७5 0७ प्रश्‍न, कमलाबाई टिळक, १९४० फूलदेवसहाय वर्मा 

रेट्श९्त, ४. (ल. रिव्षापातववा, स्वा. वि. स. ग्रॅ. - स्वामी विवेकानंद ह्यांचे हि. त्र. प. त्यो. - हिदुओं के व्रत, पर्व और 

1964 समग्र ग्रंथ, अनु गोगटे, जन्म-शताब्दी त्योहार, रामप्रताप त्रिपाठी, १९५७ 
सु. का. शा.- सुलभ काव्यशास्त्र, पं.| गोरव-आवृत्ती, संपा.-गं. दे. खानोलकर, हि. जि. - हिदी शिल्पश्ञास्त्र, कृष्णाजी 

महादेवज्नास्त्री जोशी, १९६१ | १९६३ विनायक वजे, १९२८ 


सु. भा. सं. उ. इ. - सुदूर पूर्व में भारतीय ह. च. सां. अ. - हर्षंचरित-एक सांस्कृतिक हि. सं. - हिंदु संस्कार, राजवलि पांडेय, 
संस्कृति भौर उसका इतिहास, वेजनाथ| अध्ययन, वासुदेवशरण अग्रवाल, १९५३ १९५७ 


पुरी, १९६२ ह. प्र. लो. सा. - हरियाना प्रदेश का लोक- हि. सं. बौ. प्र.- हिंदी संतसाहित्य पर वोौद्ध 
सु. वि. को. - सुलभ विश्वकोश, य. रा.। साहित्य, शंकरलाल यादव, १९६० धर्मे का प्रभाव, मालविका विद्यावती, 
दाते, चिं. ग. कर्वे 'ह. प्रा. लो. - हमारे कुछ प्राचीन लोको- १९६६ 
सु. ब्र. उ. सा. - सुरपुर्व ब्रजभाषा और. त्सव, मन्मथ राय, १९५३ हि. स. - हिंदु सभ्यता, राधाकुमुद 
उसका साहित्य, शिवप्रसाद सिंह, हि. क. भ. तु. अ. - हिंदी और कन्नड मे मुकर्जी, १९५८ 
१९५८ भक्तिआंदोलन का तुलनात्मक अध्ययन, हि. स. का. सां. भू. - हिंदी सगुण काव्य 
सू. सं. - सूफी संप्रदाय, तत्त्वज्ञान आणि | हिरण्मय, १९५९ की सांस्कृतिक भूमिका, रामनरेश 
कार्य, सेतुमाधवराव पगडी, १९५३ । हि. का. धा. - हिंदी काव्यधारा, राहुल वर्मा, १९६३ 
सु. सा. शु. - सूरसागर शब्दावली, निर्मला| सांकृत्यायन, १९४५ न हि. स. सं. वि. - हिद्समाज-संघटना आणि 
सक्सेना, १९६२ (हि. कृ. पु. प्र. - हिदी कृष्णभक्तिकाव्यपर विघटना, पु. ग. सहस्रबुद्धे, १९६७ 
से. इं. - (91515 0 [पतव ! पुराणोंका प्रभाव, शश्षिभूषण अग्रवाल, हि. सा. - हिंदी साहित्य, धौरेंद्र और 


सो. क. मु. ए. - 8०्लांट/ १1]त (“'प|पा8 १९६० व्रजेश्‍वर वर्मा, १९५९ 
गा अथाष्टांठा 8820, 7. ऐ. हि. कृ. मा. - हिंदी कृष्णकाव्य में माधुर्यो- हि. सा. इ. - हिदी साहित्य का इतिहास, 


९1019, 1955 पासना, श्याम नारायण पाण्डेय, १९६३ रामचंद्र शुक्ल, १९६२ 

सो. चें. स. - 90०8] (या काढ गा हि. जे. भ. क. - हिंदी जेन भक्‍तिकाव्य हि. सा. को. - हिंदी साहित्यकोश, संपा. 
॥॥81081, ॥॥. 5. . 1२80, 1957) ओर कवि, प्रेमसागर जेन, १९६४ घीरेंद्र वर्मा, १९५९ 

सो. ला. रा. - 30281 [8 1२१]8-| हि. नी. वि. - हिदी में नीतिकाव्य का हि. सा. बि. - हिन्दी साहित्य और बिहार, 
51, 1. 9. ९1४81, 1957 विकास, रामसरूप, १९६२ संपा. शिवपूजन सहाय, १९६० 

सो. हि. का. - 116 50८] ]यांड019 | हि. प. मी. - हिंदु परिवारमीमांसा, हरि- हि. सा. बृ. इ. - हिंदी साहित्य का बृहत्‌ 
ली हणा, पवेडठभाती।18111| दत्त वेदालंकार, १९५५ इतिहास, संपा. राजबली पाण्डेय 
3851, 1926 हि. प्रा. क. - हिंदी के प्राचीन कवि, राम- हि. हॉ. से. - पागतीप पणात हात 

स्ट. इं. क. हि. - 9(एती85 0 1101811 प्यारे तिवारी, १९६५ ९-811]011915, (3018, 1916 


टणापा8२ चा पाडण9, 0.९. 0068 | हि. बं. वे. क.-१ इवीं शती के हिदी और | हि. ओ. - पाडा) जी 011589, 
स्ट, उ. - 8णाताट$ 1 शी8 (108-| बंगाली वेष्णव कवि, रत्नकुमारी, सच्चालतडव १॥९॥[80, 1960 
एप"१185, रि. €. पिव्टाच, 1958 १९५६ र रि हि. ओ. लि. - पाडठा जै ७)४॥४५ 
स्ट. ओ. फो. - ». 80५ 00 0115881 | हि. म. कृ. का. - हिदी और मल्यालम मे| जहाज्ापाठ, शव४वता चा एढा- 
रणा. णा] ७1 1385, कृष्णभक्तिकाव्य, नायर के. भास्करन, | 911113, 1962 
1953 धि | हि. क. इं. पी. - साजेल) हात ('पा- 
स्ट. जॉ. ए. मे. इं. - 8एतीळ गा. 1९ हि. रा. तं. - हिढु राज्यतंत्र, काशीप्रसाद| (पाः& ण 1९ गयातीद्या 0७0016 
७6०७1१ णी “आलां ११५ ्ि जायस्वाल, « ष्र वड उवा | शात उितिएचा] 
॥॥6ताहाचा ती. 1), (. झाल्या, हि. वि. इ.- हिंदूंचा विश्‍वविजयी इतिहास, हि. क. बे. - पाडला वात. (प[0१ा 6 
1960 1 ना. दा. सावरकर, १९४४ र्जे उेल्ा2], ९. ५. 5एा, 1965 


संक्षेप १६ भारतीय संस्कृतिकोश 
हि. जॉ. ए. इं - 5101081 (8808्ठाघे- कालेलकर, १९४५ रावळ टख्या१णापा[185 
॥॥५ 9 &ाालांढाग. ]1त8, 8111189 हि. बॅ. ले. लि. - याड019 0 उिला2.  "४७टाया [॥]त, श्वॉठट्वा' 
टापा] 1,9७7, 1954 1 ,वा्टपवचष्िट क्यात. [.[(0ळावा.[ाढ, | व्हॉ. स्ट. इं. - & ४0०10111९0 णी अपन 
हि. जं. मो. - पाडल र्ण उद्चाग 1). ८. $ह्या, 1954 ताढ5 11 11600102९9, त. 1९१९, 
॥७॥०019011511, 8. 3. 1280, 1956 हि. सा. इं - & पाञिठा/ 0. 30] (उठत, 1941 
हि. द. - हिमाल्यदर्गन, संपा. वेंकटेश- पतीचा, पशा[वात्वा1 51501, व्हि. गॉ. सा. इ-- ग]8  ४7111920, 
शास्त्री जोशी, १९६२ 1955 ) (ण्वड ली इला परातीत, पथा) 
हि. ध. - पाडल जी जिहळणा8- हि. हि. सि. - पाडल? जी नगरात शाणणायास्यत, 1921 
5185919, 7. ४. 1९6 (1011281101), 1). 1. 3056, 1894 क्ष. त्यां. अ. - क्षत्रिय आणि त्यांचे अस्तित्व 
हि. प्र. - हिमाल्यातील प्रवास, काका हि. व्हि. क. वे. इं. - त्राडठा४ 0० वासुदेव लिंगोजी बिर्जे, १९१२ 


अभिनवगृुप्त - 011101१, ४. 
(€. 08169, 1963 
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खंड सहावा 


ढु ( पाचव्या खंडातील अपूर्ण विषय पुढे चालू ) 
बगाल महत्त्वाची शहरे व स्थाने - बंगालमघोल काही 
ठिकाणें वेगवेगळ्या कारणांसाठी प्रसिद्ध आहेत, ती अशो- 

कलकत्ता - ही बंगालची राजबानी होय. इ. स. १९११९ 
साली दिल्ली येथे हिंदुस्थानची राजधानी नेण्यात आली, तो- 
पर्यंत कलकत्ता हीच ब्रिटिश हिंदुस्थानची राजधानी होती. हे 
शहर हुगळी नदीच्या पुर्व तीरावर, तिच्या मुखापासून ८० मैल 
आंत वसलेले आहे. याचो दक्षिणोत्तर लांबी सुमारे दहा मैल 
असून, रुंदी ३ ते ५ मैल आहे. मराठा-खंदक ही याची पूर्वसीमा 
होय. इथल्या बंदरातून उ. प्रदेश, म. प्रदेश, बिहार, बंगाल, 
ओडिसा व आसाम या प्रदेशांचा प्रचंड व्यापार चालतो. 

या शहराच्या जागी पूर्वो सुटानाती, गोविदपूर व कलीकाता 
ही गावे होती. इंग्रजांनी ती विकत घेऊन तिथे प्रथम वसाहत 
केली आणि वखारी उघडल्या. इ. स. १७०० साली हुगळी 
नदीच्या किनार्‍यावर विल्यम फोटं बांधण्यात आला. हा कोट 
पुढे ब्रिटिश साम्राज्याचा आधारस्तंभ ठरला. इ. स. १७७३मध्ये 
तो पुन्हा संपूर्ण बांधला गेला, तेव्हा त्यासाठी २० लक्ष पौंड खर्चे 
झाला. या मोठ्या किल्ल्यात १०,००० सैनिक राहू शकत* 
इंग्रजांना या किल्ल्यातून शेवटपर्यंत एकही तोफगोळा सोडावा 
लागला नाही, हे त्याचे वेशिष्टय होय. 

विल्यम फोटंच्या जवळ एक विस्तीणं मेदान असून, त्याच्या 
दक्षिण भागात व्हिक्टोरिया राणीचे स्मारक आहे. हे शुभ्र 
संगमरवराचे भव्य शिल्पकाम १९२१ साली पुरे झाले. त्यात 
असंख्य सुंदर चित्रे व पुराणवस्तू यांचे प्रदशंन मांडलेले आहे. 
तिथून जवळच धाकुरिया नामक दोन तलाव असून, ते फार 
प्रेक्षणीय आहेत. मैदानाच्या आग्नेय सीमेवर चौरिगी भागात 
सेंट पॉलचे भव्य कॅथेडूल दिसते. 

कलकत्त्याचे वस्तुसंग्रहालय अत्यंत प्रेक्षणीय आहे. त्यात 
प्रागेतिहासिक युगापासूनच्या असंख्य वस्तू मांडून ठेवलेल्या 
आहेत. 

कलकत्ता शहराच्या मध्य भागात कॉलेज स्ट्रीटवर कलकत्ता 
युनिर्व्हसटी व प्रेसिडेन्सी कॉलेज या इमारती आहेत. हिंदु- 


स्थानात प्रथमच उच्च इंग्रजी शिक्षणाला प्रारंभ ज्ञाला तो या 
प्रेसिडेन्सी कॉलेजातच होय. 

कॉलेज चोकाच्या पूर्वेला महाबोधी सोसायटीच्या कलकत्ता 
शाखेचे सभागृह आहे. महाबोधी सोसायटी ही सर्व जगात बौद्ध 
संस्कृतीचा प्रसार करणारी संस्था आहे. 

तिथून वायव्येला सुमारे १ मैलावर एक संगमरवरी प्रासाद 
आहे. त्यात चित्रांचे मोठे प्रदर्शन असुन, त्याच्या भोवती 
विस्तीणं व सुंदर बगीचा आहे. 

शहराच्या पूर्ववीमेवर शिआलघा स्टेशन असून, त्याच्या 
उत्तरेला बद्रीदास मंदिररस्त्यावर चार प्रसिद्ध जेन मंदिरे 


जेन मंदिर - कलकत्ता 


आहेत. यांतील सर्वांत प्रेक्षणीय मंदिर १० वा तीर्थकर श्ीतल- 
नाथ याचे असून, ते इ. स. १८६७ साली बांधलेले आहे. त्याच्या 
भोवतालची बाग अत्यंत सुंदर आहे. 

चितपूर रस्त्यावर नखोदा मक्लीद आहे, ती खूपच , भव्य 
आहे. तिच्या भव्य घुमटाजवळ १५१ फूट उंचीचे दोन मिनार 


बंगाल 


आहेत. ईडन गाडंनमधील ब्रह्मी पगोडा फारच सुंदर दिसतो. 
तो इ. स. १८५६ साली प्रोमहून तिथे आणलेला आहे. 


ब्रह्मी पागोडा - ईडन गाडंन 


हावडा स्टेशन हे कलकत्त्याचे प्रवेशद्वार आहे. तिथे हुगळी 
नदीवर बांबळेला प्रचंड पोलादी पूल हे दाहराचे एक मूषणच 
मानले जाते. त्याची लांबी २१५० फूट असून त्याचा मधला 
५६४ फूट लांवीचा झुलता भाग बाजूच्या दोन स्तंभांवर 
आधारलेला आहे. त्या स्तंभांची उंची सुमारे २७० फूट आहे 

काक्यीपूर, माणिकतला, एन्टाळी, वालीगंज, किदरपुर, अली- 
पुर, भवानीपूर, कालीघाट व टॉलीगंज ही कलकत्त्याची उप- 
नगरे होत. अलीपूर भागात प्रसिद्ध राष्ट्रीय प्रंथाठ्य आहे. 

हावड्याच्या उत्तरेला ४ मैलांवर हुगळीच्या पडिचिम तीरा- 
वर बेलूर येथे रामकृष्ण मिदनचे केंद्र असून, तिथेच रामकृष्ण 
मठ आहे. त्याची स्थापना स्वामी विवेकानंदांनी केली. तिथले 
रामकृष्ण मंदिर अतिशय सुंदर आहे. तिथून जवळच हुग- 
ळीच्या पैलतीरी दक्षिणेश्‍वर येथे कालीमंदिर आहे. श्रीराम- 
कृष्णपरमहंस यांनी तिथे देवीची आराधना केली. 

तिथून उत्तरेला काही अंतरावर सेरामपूर व चंद्रनगर ही 
गावे आहेत. सेरामपूर येथे कॅरे व मार्शमन या वॅप्टिस्ट मिशन- 
ऱ्यांनी प्रथम पाश्‍चात्य शिक्षण व ह््रिस्ताची शिकवण यांचा 
प्रचार सुरू केला. चंद्रनगर हे फ़ेंच लोकांचे ठा।णे होते. जवळच 
चुनसुरा, हुगळी व बांदेल ही स्थाने आहेत. तिथे डच, फ्रेंच, 
पोतूंग ज व इंग्लिश लोकांनी व्यापार सुरू केला होता. हुगळी 
यंथ इमामबारा नावाचा दर्गा प्रेक्षणीय आहे. हुगळीच्या बन्स- 
बेरिया मागात इ. स. १६७९ साली बांघलेले एक विष्णुमंदिर 
अजून चांगल्या स्थितीत आहे. 

गोड - माल्दह जिल्ह्यातले हे शहर पूर्वी लक्ष्मणावती किवा 
ळखनोौती या नावाने प्रसिद्ध होते. सेन राजवंशाची राजधानी 


२ भारतीय संस्कृतिकोदा 


तिथे होती. वख्त्यार खिलजीने ते शहर जिकल्यावर मुसल 
मानांनी त्याला गौड़ हे नाव दिले. मुसलमान सुमेदारांनी तिथ 
अनेक मव्य इमारती बांधल्या होत्या. त्यांचे अवशेष आजही 
तिथे आढळतात. ( गौड पाहा ) 

मुक्षिदावाद - इंग्रजांच्या आधी वंगाळवर राज्य करणाऱ्या 
नवाबांची ही राजघ!नी होय. तिथले मग्नावदोप पाहून नवा- 
बांच्या वैमवाची काहीशी कल्पना येते. तिथले रेशमी कापड 
प्रसिद्ध आहे | 

दार्जिलिंग - हिम ळ्याच्या पायथ्याशी ७००० फूट उच 
डोंगरावर वसलेले हे शहर कलकत्त्यापासून ४१६ मैलांवर आहे. 
तिथून एव्हरेस्ट व कांचनगंगा या शिखरांचे दंन होते. 

कुचविहार -या भागातील घनदाट अरण्ये वाघ व 
यांच्या शिकारीसाठी फार प्रसिद्ध आहेत. 

शांतिनिकेतन - कलकत्त्यापासून वायव्येला सुमारे १०? 
मळ अंतरावर हे नगर आहे. कविश्रेष्ठ रवींद्रनाथ ठाकूर 
यांच्यामुळे ते प्रसिद्ध आहे. 


ह्त्ती 
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रामकृष्णमठ - बेलूर 


पंडुआ - माल्दह शहरापासून ६ मैल अंतरावर या प्राचीन 
नगराचे अवशेष आढळतात. तिथली आदिना मशीद फार 
भव्य व प्रेक्षणीय आहे. 

विष्गुपूर - हे कलकत्त्यापासून १२५ मैल अंतरावर असून 
तिथे असंख्य मंदिरे आहेत. त्यांतील मल्लेश्‍वरमंदिर, मदत 
मोहनमंदिर, राधेश्याममंदिर, ह्यामरायमंदिर, मदनगोपाल” 
मंदिर व जोरबंगलामंदिर ही विशेष उल्लेखनीय आहेत. 
विष्णुपूर नावाचे मल्लांचे राज्य इ. स. च्या ८ व्या शतकी” 
पासून १८ व्या शतकापर्यंत प. बंगालमध्ये नांदत होते, त्याची 


खंड सहावा ३ बंगाल 


ही राजधानी होती. इथल्या मंदिरात रामायण, महाभारत मध्ये जे कनोजी ब्राह्मण आहेत ते आदिसुर राजाने इ. स. च्या 
व पुराणे यांतील प्रसंगांची सुंदर चित्रे कोरलेली दिसतात. ११ व्या शतकात कान्यकुब्ज देशाहन आणवले, असा इतिहास 


नडिया (नव- 
द्वीपघाम) - कल- 
कत्त्यापासून ६६ 
मैलांवर हे ती्थे- 
क्षेत्र आहे. हे 
चैतन्यप्रभूचे जन्म- 
स्थान होय. नव्य 
न्याय, ज्योतिष, इ. 
शास्त्रांच्या अध्य- 
यन - अध्यापनाचे 
हे मोठे केंद्र होते. 
तारकेश्‍इवर - 
हावडा स्टेशना- 
पासून ३६ मेलां- 
वर हे शोव क्षेत्र 
आहे. तिथे जवळच 
असलेल्या दुग्व- 
सरोवरात स्नान 
करून यात्रेकरू 
तारकनाथाचे 
दर्शन घेतात. 
जाती-जमाती 
- बंगालमध्ये ज्या 
प्रमुख जाती - 
जमाती आढळ- 
तात, त्यांची नावे 
व माहिती अशी- 
ब्राह्मण-बंगाल- 
मध्ये सप्तशती व 
वेदिक या नावांनी 
ओळखले जाणारे 
काही ब्राह्मण होते. 
ते समाजात 
कनिष्ठ समजले 
जात. सप्तशतों- 
पैकी आता कोणी 


डा, 
१ भवानीपूर पोलिस स्टेन 
२ राष्ट्रीय ग्रंथालय (बैलव्हेशिअर) 
3 वेधशाळा 
४ पशुसंग्रहालय 
५ व्हिक्टोरिया राणीचे स्मारक 
६ वस्तुसंग्रहालय 
७ न्यू मार्केट 
८ कर्झन पार्क 
९ कोन्सीलठ हॉल, टा 
१0 राजभवन 
११ जनरल ऐोस्ट ऑफिस 
१९ कलकत्ता युनिळूर्सिटी 
१३ टाकसाळ 
१४ मलिक राजवाडा 
य सायन्स कॉलेज 


१६ इॉ.जगदीठाचंद्र बसू -संशो न शर्त 


५७ जेन मंदिरे 
१८ अष्टांग आयुर्वेद महाविद्यालय 


आहे. या ब्राह्ा- 
णांत पुढील पाच 
गोत्रे आहेत-(१) 
मट्टनारायण- 
शांडिल्य (२) 
दक्ष - काश्यप 
(३) छंदर -वत्स 
(४) श्रीहषं- 
भारद्वाज (५) वेद- 
गर्भे - सावर्णी. 
बंगालमघले 
ब्राह्मण सुशिक्षित 
व सुसंस्कृत असून, 
त्यांपकी बरेच 
उद्योगपती व 
वरिष्ठ अधिकारी 
आहेत. काही 
ब्राह्मण शेतीच'ही 
व्यवसाय करतात. 
पौरोहित्य करणारे 
मात्र फारच थोडे 
आहेत. जे तो 
व्यवसाय करतात 
ते ख्ढीवादी व 
त्याबरोबरच 
अशिक्षित आहेत. 
क्षत्रिय-बंगाल- 
मध्ये राजपूत लोक 
हे क्षत्रिय वर्गा- 
मध्ये मोडतात. 
त्यांची लोकसंख्या 
मात्र थोडी आहे. 
त्यांच्या २४कुळथया 
असून, आडनावेही 
चौहान, राठोड, 
चंदेल, वाघेल, 


शिल्लक नाहीत. ते बहुधा अन्य जमातीत मिसळून लुप्त झाले बाइस, इ. राजस्थानी आडनावांप्रमाणेच आहेत. छोटा नाग- 
असावे. वैदिकांपैकी फक्त चार घराणी शिल्लक आहेत. बंगाल- पूरमधील नागवंशी, शिखर आणि राक्षेल या जातीही स्वतःला 


बंगाल 


क्षत्रिय म्हगवन घेतात. राजपूत घराण्याशी त्यांचा शरीर- 
संवंघही होतो. 
राजपुतांत वरेच जमीनदार आहेत. त्यांचे वैशिष्ट्य हे, की 
ते आपल्या रयतेला वात्सल्याने वागवतात. आदरसत्काराच्या 
वावतीतही ते उदार व खचिक असतात. ते आपल्या नैतिक 
मर्यादाही बर्‍याच प्रमाणात पाळतात. त्यांना विविध प्रकारच्या 
खेळांची व स्पर्घांची आवड असते. घोडदौड आणि तिरंदाजी 
यांत ते निष्णात असतात. ते आपल्यापाद्यी मूल्यवान वंदुका, 
उत्कृष्ट घोडे व शिकारी कुत्रे वाळगतात. ते स्वतःला द्विज 
समजत असल्यामुळे त्रैवणिकांची कृत्ये आस्थेने करतात किवा 
ब्राह्मणांकडून करवून घेतात. यांच्यांत जावयाला सवंश्रेष्ठ 
अतिथी मानले जाते. तो येत आहे, असे कळताच ते आपल्या 
जवळच्या घोडदळातील व पायदळातील माणसे त्याला सामोरी 
पाठवतात. वाड्याच्या महाद्रारावर केशरी पोद्याख केलेल्या 
सुवासिनी त्याला पंचारती ओवाळतात. 
वश्य - वंगालमधले वहुतेक वैद्य हे पदचिम भारतातून 
तिकडे गेळेळे आहेत. वंगालमध्ये कित्येक ब्राह्मण व त्यांच्या 
खालोखाल कित्येक राजपूत हेही वैद्यांचा व्यवसाय करतात. 
साहू, मोदी, बनिया, इ. लोकांचा क्रमांक त्यांच्या खाली लागतो. 
कायस्थ - बंगालमधील कायस्थ हे सर्वसामान्य लोकांमध्ये 
स्वत:ला पहिल्या श्रेणीचे समजतात. आपल्यालाही आदिसुर 
राजाने कनोजी ब्राह्मणांवरोवरच बंगालमध्ये आणले, असे ते 
सांगतात. एक मत असे आहे, की बंगालमध्ये इंग्रजी अंमल सुरू 
झाल्यावर मोठ्या प्रमाणात कारकुनांची गरज निर्माण झाली. 
ते काम करायला तिथल्या ब्राह्मण किंवा वैव्य यांना वेळ 
नव्ह्ता किवा त्यांना तो पेशा आवडण्यासारखा नव्हता. तेव्हा 
साहजिकच शूद्रांमधल्या एका वर्गाने तो पेशा पत्करला. धूर्त- 
पणा, तरल बुद्धी आणि शरीरश्रमाची नावड या निकषावर 
पहिल्या प्रथम अशा कारकुनांची भरती करण्यात आली. अक्या 
तर्‍हेने हळूहळू तो एक वर्गच बनला. बुद्धिमत्तेच्या बळावर 
आजही त्याने समाजात आपले वर्चस्व कायम ठेवले आहे. 
सांप्रत वरिष्ठ सरकारी अधिकारी व मोठमोठे वकील याच 
वर्गातले आढळतात. लेखणीने त्यांना हे सामाजिक श्रेष्ठत्व 
मिळवून दिल्यामुळे, ते तिळा आपली देवता मानतात व श्री- 
पंचमीच्या दिवशी समारंभपूर्वक तिची पुजा करतात. त्यांची 
विवाह, औध्वंदेहिक, श्राद्ध, इ. घमकृत्ये ब्राह्मणांसारखीच केली 
जातात. विधवा-विवाह त्यांना निषिद्ध आहे. (कायस्थ पाहा) 
गोप - शूद्रांमध्ये गोपांचे स्थान फार वरचे आहे. सिंगभूम 
जिल्ह्यात हे लोक मोठ्या संख्येने आढळतात. यांच्यांतही श्रेष्ठ- 
कनिष्ठ मेद आहेत. त्यांपैकी मथुरावासी गोप स्वत:ला श्रेष्ठ 


ग भारतीय संस्कृतिकोद 


समजतात व मथुरेची यात्रा करतात. हे सुस्वरूप असतात. 
मागव गोप हे सर्वसाघारण लोकांसारखे कृष्णवर्णीय आणि 
हाडापेराने मोठे असतात. ते कोलांमध्ये मिसळले तर त्यांना 
त्यांच्यातुन वेगळे काढता येणार नाही. यावरून ते गोपाळतनाचा 
व्यवसाय पत्करलेले कोळच असावे, अशी शंका काही शास्त्र- 
ज्ञांनी व्यक्त केली आहे. गोप लोक गायी-म्हक्यी पाळतात व 
दुवा-तुपाची विक्री करतात. यांची वस्ती मुख्यतः खेड्यात 
असते. त्यांच्या पंचायती असतात व त्यांमध्ये त्यांच्या जातीय 
गुन्ह्यांचा न्यायनिवाडा होतो. गोपांमध्येच सद्‌गोप नावाचा एक 
वर्ग आहे. हे स्वतःला सवंश्रेष्ठ गोप समजतात. त्यांनी माजिग 
देतीचा व्यवसाय पत्करला आहे. अन्य गोपांप्रमाणेच तेही 
कृष्णभक्त आहेत. १ 

गदेरी अथवा धनगर- यांचे सामाजिक स्थानही गोपांसारखंच 
आहे. हे मेंढ्या पाळतात व घोंगड्याही विणतात. "यव 

कुणबी -वंगाळमधळे कुणबी मूळच्या आर्य्रे वसाहतकारांपैकी 
असावे, असा अंदाज आहे. हे लोक कष्टाळू शेतकरी आहत. 
मात्र बंगालमध्ये त्यांना वरिष्ठ वर्गात स्थान नाही. हे काळसर, 
पीतवर्णी असतात. त्यांची उंची व शरीरयष्टी प्रमाणबद्ध 
असते. त्यांची मुखाकृती ब्राह्मणांपेक्षा कमी रेखीव व राज” 
पुतांपेक्षा कमी उग्र असते. त्यांचे डोळे सामान्यपणे करड न 
केस उदी रंगाचे असतात. स्त्रियांचे हात-पाय लहान पण रेखीव 
असतात. कुणव्यांच्या धामिक व सामाजिक चालीरीती सकंत्र 
सारख्या नाहीत. जिथे ते आरयेतरांच्या विशेष संपर्कात आले, 
तिथे त्यांनी आर्येतरांच्या चालीरीती उचललेल्या आहेत. € 
विवाह सोडून अन्य धामिक कृत्यांसाठी ब्राह्मणांना बोलावतात 
जुन्या काळात त्यांच्यांत पुष्कळ बायका करण्याची चाल होती- 
कुणबी कुठल्याही वयात लग्न करीत असे. त्यांच्या स्त्रियांच्या 
हातात सौभाग्यचिन्ह म्हणून एक लोखंडी आंगडी असते. लगत 
विच्छेंद करायचा झाल्यास नवरा तिच्या हातातून ती बांगडी 
काढून घेतो. सामान्यपणे लग्नकार्यात वराचा मान सर्वात मोठा 
असतो; पण कुणबी लोकांत वधूचे भाऊ त्याला वाक्या ना 
वागवतात व उर्मटपणाने बोलतात. सिंगभूमसारख्या काह 
ठिकाणी वधू-वर एकमेकांच्या कपाळी रक्‍ताचे टिळे लावतात. 
बंगालमध्ये सिंदूर-दान या नावाचा जो एक लग्नातला विधी 
आहे, तो या प्रथेतूनच उगम पावला, असे समजतात. 

कुणबी लोक बहुतेक सर्वसामान्य वाषिक सण पाळतात! 
पण अख जत्रा हा त्यांचा खास सण असतो. पौष महिन्याच्या 
अमावास्येला तो येतो. या दिवशी कुणबी स्त्री-पुरुष नवीन वर्स्त् 
परिधान करून गावाबाहेर गोळा होतात व नृत्य करतात. त्या” 
नंतर त्यांचे नेमबाजीचे प्रयोग होतात. एक कोंबडा ह्वेत 


अजय 


खंड सहावा 


उडवणे व तिरंदाजाने वाणाने त्याचे विधान करणे, असे त्या 
तिरंदाजीचे स्वरूप असते. त्या दिवशी ते दोन्ही बाजूंना टोके 
असलेल्या पोळ्या बनवतात. 

कोइरी -या जातीचे लोक कुणव्यांपेक्षाही संख्येने अधिक 
आहेत. कोइरी आणि कुणबी यांच्यामध्ये फरक एवढाच, की 
कोइरी हे शेतकरी आणि माळीही असतात. ते भाजीपाला, 
तंवाखू, अफू आणि इतर अनेक प्रकारची झाडे यांची लागवड 
करतात. आपली जात महादेव आणि पार्वती यांनी वाराण- 
शीच्या उद्यानात निर्माण केली, असे हे सांगतात व स्वतःला 
सत्शूत्र म्हणवतात. संकियार ही त्यांचीच एक पोटजात आहे. 

इरींच्या धामिक व सामाजिक चालीरीती इतर शूद्रांहून 
वेगळ्या आहेत व त्या वरिष्ठ वर्गाच्या चालीरीतींना जव- 
ळच्या आहेत. हे लोक सहाव्या महिन्यात ब्राह्मणांच्या हस्ते 
नवजात शिशूचे उष्टावण करतात. मुला-मुलींचे कान पाचव्या 
किवा सहाव्या वर्षी गोसाव्याकडून टोचतात. मुलांना गुरुमंत्रही 
त्याच वेळी देतात, जुन्या काळी यांच्यांत मुलामुलींची लग्ने 
अगदी अल्पवयात होत. त्यांच्या लग्नात सप्तपदी असते व 
विवाहविधी ब्राह्मण चालवतो. सिदूरदान एवढाच ज्यात विधी 
असतो, त्या विवाहाला सगोई असे म्हणतात. या संबंधापासून 
जन्मलेली मुले औरस समजली जातात. शुक, परमेश्‍वरी आणि 
हनुमान ही कोइरींची देवते होत. या देवांसाठी प्रत्येक घरात 
एक चोथरा असतो. आदिवासींचा करमा हा सण हे लोकही 
साजरा करतात व कोलांच्या मारांग बुरू या देवालाही ते 
भजतात. 

कलित - ब्रह्मपुत्र नदाच्या खोऱ्यात पहिल्या प्रथम वसाहती 
स्थापन करणार्‍या आर्यांचे हे वंशज आहेत. तिथून ते आसाम 
व बंगाल या प्रदेशात सवंत्र पसरले. शेती हा यांचा मुख्य 
व्यवसाय आहे. आपण रामाच्या काळात मिथिलेहून इकडे 
आलो, असे ते सांगतात. राम हाच त्यांचा मुख्य देव आहे. 
कलित हे मूळचे आय असले, तरी पुढच्या काळात त्यांच्या- 
मध्ये आर्येतर रक्‍त मिसळले असावे, असे वाटते. 

कलितांचा वर्ण काळसर पिवळा असतो. जिवणी रुंद 
असली तरी चेह्रा घाटदार असतो. त्यांचे डोळे मोठे किंबहुना 
हरिणाक्ष असतात. भुवया राठ व पापण्या मोठ्या असतात. 
त्यांचे मालप्रदेश रंद पण कानशिले अरुंद असतात. त्यांच्यांत 
काही स्त्रिया सुस्वरूप आढळतात. काही भागात यांचे कलित- 
तास' किवा ओडतास असे पोटभेदही आहेत. कलितांची लग्ने 
प्रोढ वयात होतात. 

अघरिया - ही बंगालमधील एक छोटी पण महत्त्वाची जात 
आहे. हे लोक आग्रथाहून तिकडे गेले म्हणून त्यांना अघरिया 


बंगाल 


असे नाव पडले, असे सांगतात. आपण मुळात क्षत्रिय होतो; पण 
इकडे आल्यावर क्षात्रकर्माना फाटा दिला आणि नांगर हाती 
घरला, असे हे सांगतात. ते उंच आणि प्रमाणबद्ध असतात. त्यांचा 
वर्णे निमगोरा असतो. त्यांचे केस काळेभोर व तुकतुकीत 
असतात, डोळे सतेज आणि दात पांढरे असतात. लांब पापण्या 
हा त्यांचा मुख्य शारीरिक विशेष आहे. यांच्या बायका घरा- 
बाहेरच्या कामाला जात नाहीत. त्या घरी सुत कातून ते 
विणकऱ्यांना देतात व त्याच्या बदली कपडे घेतात. त्या दिसा- 
यला तर चांगल्या असतातच; शिवाय त्यांची वेषभूषाही 
नीटनेटकी असते. हे लोक लग्नकार्याला पंजाबकडील ब्राह्मणांना 
बोलावतात. ते प्रेते पुरतात आणि त्यांच्या अस्थी वाळल्यावर 
त्यातला काही भाग गंगेत नेऊन टाकतात. (अघरिया पहा) 

अघरियांच्या बऱ्याच वायका चेटकिणी असतात, असा 
त्यांच्याविषयी प्रवाद आहे. सगळ्याच अघरियांचा जादू- 
टोण्यांवर विश्वास असतो 

इतर व्यवसायिक वर्ग - बंगालमध्ये विविध हस्तव्यवसाय व 
कारागिरीची कामे करणार्‍या तीस- चाळीस जाती आढळतात. 
संगतरश, थाथेरा, कासार, तांबूळी, माळी, बराई, कंडू, लोहार, 
सुतार, कुंभार, कोष्टी, छाई, कोळी, तेली, पासी, दबगार, 
मोची, इ. बंगालमधील कारागीर जाती होत. यांपैकी बर्‍याच 
जातींचे लोक मूळचे आर्य आहेत; पण त्यांनी हीन व्यवसाय 
पत्करल्यामुळे त्यांची गणना शूद्रातिशूत्रात होऊ लागली. 

बेदिया ही बंगालमधील एक भटकी जमात होय. इंग्रजांच्या 
अमदानीत त्यांची गणना गुन्हेगार जमातीत होत असे. त्यांची 
चौर्यकर्मात उपयोजिली जाणारी एक स्वतंत्र बोली आहे. हे 
मूळचे बाजीगर वर्गातले असले, तरी सांप्रत ते मसलमान बनले 
आहेत. मात्र त्यांच्या बऱ्याचश्या चालीरीती हिंदुंच्याच आहेत 
ते प्रसंगी मूतिपूजा करतात व शकुनप्रश्‍न पाहण्यासाठी ब्राह्मणां- 
कडेही जातात. ठिकठिकाणी त्यांच्या जमातीची केंदे आणि 
पंचायती असतात. 

दुसरी एक गुन्हेगार ठरविली गेलेली जमात म्हणजे 
राजवाड ही होय. यांची गणना आदिवासींमध्ये केली जाते. 
हे लोक शेतीचा व्यवसाय करतात; पण स्वतःला अध:पतित 
क्षत्रिय म्हणवतात. आपला जन्म कुणबी आणि . कोल यांच्या 
वणसकरापासून झाला, असेही काही लोक सांगतात. त्रैवणिक 
हिंदू यांना अतिशूद्र मानतात 

बागडी ही एक अशीच आदिवासींसारखी जमात आहे. हे 
लोक मासेमारी, पालख्या वाहणे आणि मजुरी हे व्यवसाय 
करतात. परस्तु पव बंगालमध्ये या जमातीचे काही जमीनदारही 
आहेत. बगळा हे या जमातीचे देवक आहे. हे लोक कुत्र्याला 


ळाव्क--न्याकयाक्ककऱ्सन्न 
“क्य 


बंगाल 


पवित्र समजतात व त्याची हत्या करणे पाप मानतात. हे लोक 
गोमांसही खातात. 

वेषभूषा - बंगाली पुरुष सामान्यपणे घोतर नेसतात व निर्‍या 

पुढे सोडतात. वर लांब सदरा घालतात व खांद्यावर शाल घेतात. 
प््वी ते डोक्यावर पःगोटे घालीत असत. सांप्रत अनेक लोक 
पाश्चात्य पद्धतीचा पोषाख करू लागळे आहेत. बंगाली स्त्रिया 
पाचवारी साड्या एका विषिष्ट पद्धतीने नेसतात. कमरेभोवती 
आतला पदर खोचून तीच वाजू पुढच्या बाजूने एकीकडून दुसरी- 
कडे दोन-तीनदा खोचतात व भलामोठा पदर डाव्या खांद्यावरून 
उजव्या हाताच्या खालून घेऊन पुढच्या वाजूने पुन्हा डाव्या 
खांद्यावर त्याचे टोक टाक- 
तात. त्यामुळ पदराचा रंगीत 
नक्षीचा भाग पुढच्या बाजूला 
सवंब “उभा दिसतो. लाल 
काठ असलेली पांढरी साडी 
त्यांना विशेष प्रिय आहे. 
प्रत्येक गृहिणीच्या पदराच्या 
टोकाला किल्ल्यांचा एक 
जुडगा बांधलेला असतो. 
विवाहित स्त्रिया डोक्यावरून 
पदर घेतात. विधवा स्त्रिया 
काठ-पदर नसलेल्या पांढर्‍या 
साड्या नेसतात. विवाहित 
स्त्रिया हातात सोन्याच्या 
अनेक बांगड्या घालतात. 
त्याचबरोबर शंखाच्या बांग- 
ड्याही घालतात. शंखाच्या 
बांगड्या हे त्या सौभाग्य- 
चिन्ह समजतात. त्या कानांत 
कर्णफुले व दंडावर अनंत 
नावाचे सोन्याचे कडे घाल- 
तात. ते नागाच्या आकाराचे 


असते. पायांना अळिता लावणे, हे बंगाली स्त्रियांचे खास 
वैशिष्ट्य आहे. 
विवाहप्रथा - सर्वसाधारणपणे विवाहसमारंभ मुलीच्या घरी 
लग्नाचा मुहत नेहमी गोरज असतो. या लोकांत वधू 
पक्षाने वराला हुंडा देण्याची पद्धत आहे. त्याशिवाय वधूला 
कपडे, दागिने, सजावट सामान वगेरे वस्तूही द्याव्या लागतात. 
लग्नात मुलीची आई वराचे मुख पाहत नाही. लग्नाच्या मुहु- 
ताच्या वेळी वराला वधूगृही आणतात. त्याच्यासाठी केळीच्या 


बंगाली स्त्रीची वेषभूषा 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


खुंटांचा मांडव बनवतात, त्यात पाट मांडतात व त्याच्याभोवती 
अल्पना काढतात. मग नवरा मुलगा त्या पाटावर उभा राहता. 
नंतर त्याचे उत्तरीय काढून घरात नेतात व ते एका पाटावर 
अंथरून त्यावर वघूला बसवितात. वधूचे भाऊ तो पाट बचळून 
बाहेर आणतात व वराच्य़ाभोवती पाच प्रदक्षिणा घालतात. नंतर 
ववू आणि वर आपल्या गळयातील हारांची अदलाबदल कर- 
तात. या विधीला शुभ दृष्टी असे नाव आहे. त्यानंतर होमहव- 
नादी धामिक विधी होतात. मग नवरामुलगा सर्व उपस्थितांच्या 
साक्षीने ववूच्या भांगात सिंदूर भरतो. याला सिदूरदान असे 
म्हणतात. याच वेळी वधूला सासरकडून पहिले लज्जावस्त्र 
मिळते. 

रात्री वधूच्या घरी मेजवानी होते. दुसर्‍या दिवशी वधू 
सासरी निघाली, की अंगणात दूध उतू जाऊ देतात. फे. 
घरात प्रवेश केल्यावर ती धान्याने भरलेळे माप पायाने लवंडत. 
त्यानंतर तिच्या हातात लोखंडाची एक बांगडी घालतात. ना 
वज्त्रचुडा असे नाव असून, ते एक सौभाग्यचिन्ह मानतात. क 
दिवक्ी मुलाकडे मेजवानी होते. लग्न, मुंज किवा कोणत्याह 
मंगलप्रसंगी बंगाली लोकांत शंख फुकण्याची पद्धत आहे. व 

बंगालमधील उच्चवर्णीय हिंदूंत स्त्रीच्या गरोदरपणी विक 
धामिक संस्कार करण्याची पद्धत होती. एक पुंसवन व ढुस र 
सीमंतोन्नयन. सांप्रत हे संस्कार फारसे करीत नाहीत. ब 
पंचामृत नामक एक विधी पाचव्या महिन्यात करतात. जी. 
पंचामृत घेऊन पुरोहित मंत्र म्हणून ते शुद्ध करतो व गरो वि 
स्त्रीला प्यायला देतो. त्यामुळे मूल निरोगी निपजते, भक 
समजूत आहे. असाच विधी सातव्या व नवव्या महिन्यात नक 
तात. त्याला अनुक्रमे सप्तामृत व नवामृत अशी नावे की 
डोहाळे-जेवणे करण्याची प्रथाही बंगाली लोकांत आहे. ही नत 
पाचव्या महिन्यापासून सुरू होतात. पहिल्या डोहाळेजेवणाला 
कंचसाध व नंतरच्या जेवणांना पक्‍्कासाध किंवा साधभक्षण 
असे म्हणतात. जेवणाच्या वेळी गरोदर स्त्रीच्या पंगतीला लहान 
मुलांना बसवतात व एक लहान मुलगा तिला प्रथम एक डन 
भरवतो. तिला प्रथम मुलगाच व्हावा, हा हेतू त्यामागे असत" 

प्रसृतिप्रथा - साधारणपणे घरातील अंधाऱ्या खोलीत गरोदर 
स्त्रीची प्रसूती होते. प्रसूतीच्या वेळी सुईण तिला मदत करते. 
मुलगी झाली तर जननाश्यौच तीप्त दिवस व मुलगा झाल्यास 
एकवीस दिवस पाळतात. कनिष्ठ जातीच्या लोकांमध्ये ते सहा 
ते बारा दिवस पाळले जाते. बाळंतिणीच्या खोलीत सतत हेगडी 
पेटलेली असते. त्यामुळे बाळ-बाळंतिणीला ऊब मिळते. ल्हान 
मुलाला मोह्रीचे तेल लावून थोडा वेळ उन्हात ठेवतात. त्यामुळ 
मुलाची हाडे बळकट होतात, अशी समजूत आहे. सहाव्या 
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दिवशी षष्ठी देवतेची पुजा करतात. त्यासाठी षष्ठी देवतेची 
शेणाची किवा मातीची प्रतिमा वनवितात. त्या दिवशी ब्रह्मदेव 
मलाच्या कपाळ.वर त्याचे भवितव्य लिहितो, अशी समजूत 
असल्यामळे खोलीच्या दारात दौत-टाक ठेवतात. बाळ-बाळं- 
तिणीला ला भुताखेताची बाधा होऊ नये, म्हणून बैलाच्या कवटीला 
शेंदूर फासून व शिंगांना लाल फडके गुंडाळून ते मुंडके घराच्या 
भितींवर टांगून ठेवतात. बंगालमधील ग्रामीण भागात हो प्रथा 
विदेष आढळते. 

मूल साधारण सहा किवा आठ महिन्यांचे झाळे, की त्याचा 
अन्नप्राशनाचा संस्कार करतात. या दिवशीच मुलाचे नाव ठेव- 
तात. त्यासाठी शुभ दिवस पाहतात. 
पुरोहित सकाळी होम करतो. नंतर 
एका ताटात सोने, चांदी, मातीचा 
गोळा, लेखणी व धान्य या वस्तू 
ठेवून ते मलापुढे ठेवतात. मुलगा 
ज्या वस्तुला हात लावील, त्यावरून 
तो मोठेपणी कोण होणार, याचा 
अंदाज करतात. मुलीच्या बाबतीत 
हा अंदाज घेत नाहीत. या दिवशी 
आप्तेष्टांना जेवायला बोलावतात. 
ते मुलासाठी अहेर आणतात. 

सण व उत्सव - बंगाली लोकांचे 
वर्ष वैश्याखात सुरू होते व चंत्रअखेर 
संपते. ' बारो माहे तारो परबन 
बारा महिने तेरा पर्वे, अशी 
त्यांच्यांत एक म्हण आहे. म्हणजे ी 
वर्षात तेरा सण बंगाली लोक , आ ५ क 
पाळतात. ह. 

कोजागरीच्या दिवशी ते बंगाली पुरुष 
लक्ष्मीची पुजा करतात. हा सणते 
फार महत्त्वाचा मानतात. या दिवशी घरात सवंत्र लक्ष्मीची 
पावले, रुपया व भाताची लोंबी यांच्या आकृत्या काढतात. एक 
जलपूर्ण कलश घेऊन त्यावर आंब्याचे टाळे व असोला नारळ 
ठेवतात. कलशावर शेंदराचे ठिपके देतात. हा कलश हे लक्ष्मीचे 
प्रतीक असते. त्याची पूजा करतात व लोकांना भोग नामक 
प्रसाद, खिचडी व खोबर्‍याची मिठाई हे पदार्थ वाटतात. 
सरस्वतीपूजेच्या दिवशी मुले पुस्तकांची पूजा करतात व 


उपवास करतात. गता 
भाऊबीजेला तै भाई फोटा किवा भात्री द्वितीया असे म्हण- 


तात. त्या दिवशी बहीणभावंडे एकत्र जमतात. बहीण भावाला 
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स्नान घालते ज त्याच्या कपाळी चंदनाचा टिळा लावून म्हणते, 
' माझा भाऊ यमासारखा अमर होवो. यमाच्या वाटेत अडसर 
येवो. ' नंतर ती दुर्वा व भाताच्या लोंब्या मोठ्या भावाच्या 
पायांवर व धाकट्या भावाच्या मस्तकावर वाहते. या दिवशी 
बहीण-भाऊ उपवास करतात. बहीण भावाच्या हातावर दूध व 
मध घालते आणि मग सर्वजण उपवास सोडतात. 

नवरात्रात नऊ दिवस लोक दुर्गापूजेचा उत्सव मोठ्या उत्सा- 
हाने व धूमघडाक्याने साजरा करतात. दिवाळीच्या दिवसांत ते 
कालीची पूजा करतात. कातिकाच्या शेवटच्या दिवशी घरात 
नवे भात भरतात व त्याची पूजा करतात. 

ज्येष्ठ महिन्यातील जामाय« 
षष्ठी किवा जामातृषष्ठी हा 
बंगाली लोकांचा एक महत्त्वाचा 
दिवस आहे. या दिवशी जावया च 
सन्मान करून त्याला यथाशक्ति 
अहेर देतात. 

संक्रांतीचा सण बंगाली लोक 
व्रतासारखा पाळतात. या दिवशी 
सर्वे घर झाडून स्वच्छ करतात 
आणि तांदळाचा रवा, नारळ 
यांपासून पीठा नामक पक्वान्न 
करतात. 

याशिवाय कृष्णजन्माष्टमी, 
होळी, रामकृष्ण -उत्सव, इ. 
सणही ते साजरे करतात. बंगाल- 
मधील आदिवासी जमाती करमा, 
बंदन, तुषू व बारमपुजा हे उत्सव 
साजरे करतात. त्या वेळी ते 
गातात व नाचतात. 

हिदू स्त्रिया व मुली अनेक 
ब्रतवेकल्येही करतात. त्यांपैकी हरिचरण, जयमंगलबर, भादुली, 
लक्ष्मीपुकुर, हरीश - मंगलचंडी, जंपुकुर, सेजुती, तारा, माघ- 
मंडल, ब्िपत्तारिणी, त्रि मुवनचतुर्थी, पुनिपुकुर, पृथ्वी, इ. व्रते 
प्रमुख होत. 

बंगाली लोकांच्या घरात काही वस्तू हमखास आढळतात. 
त्यांपैकी एक म्हणजे उत्तम आवाजाचा शंख. कोणत्याही मंगल 
प्रसंगी या शंखाचा तीन किवा पाच वेळा नाद करणे, हे शुभ 
समजतात. संध्याकाळच्या वेळी धूप-दीप लावून हा शंख फुंक- 
तात. विशेष महत्त्वाचे पाहूणे व जावई यांचे शंखाच्या निनादाने 
स्वागत करतात. त्यांच्या घरात लक्ष्मीसरा नामक एक कलश 


शंख फुंकणारी स्त्री 
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ठेवलेला असतो. दर गुरुवारी त्या कलह्यात ऐपतीप्रमाणे ठरा- 
विक पैसे टाकतात व पान, सुपारी, नारळ, इ. वस्तूंनी त्याची 
पुजा करतात. 
देवघमं- वंगालमवील आदिवासी जमातींत वृक्षपूजेल्या वरेच 
महत्त्व आहे. वृक्षांमध्ये पिळ हा सर्वांत पवित्र मानतात. कारण 
त्याच्या खोड'वर ब्रह्मदेव, फांद्यावर विष्णू आणि पानांवर इतर 
देव, वाः्तव्य करतात, अली समजूत आहे. पिंपळाला वसुदेव 
असेही म्हणतात. वैद्याख महिन्यात आणि संकटाच्या काळी, 
लोक त्याला पहाटे पाणी घालतात. 
काही आदिवासी लोक हेतकापणी झाल्यावर केळीची पूजा 
करतात व तिला बकरा व डुक्कर वळी देतात. तसेच, विवाह- 
संस्कारापूर्वी तिची पूजा करण्याचाही प्रघात काही ठिकाणी 
आहे. काही आदिवासींत वघूचा प्रथम एखाद्या वृक्षाशी विवाह 
लावतात. असे करण्यामागे हेतू हा असतो, की लग्नामध्ये काही 
अमंगल घडल्यास त्याचा दोष वृक्षावर जावा. 
आदिवासी जमाती वहुश: रानावनातच राहतात. त्यामुळे 
रानटी इवापदांपासून त्यांना भय असते. पर्वतावरील घळींत अक्ली 
इवापदे राहतात. तसेच पर्वतावरील मोठमोठ्या शिळा काही 
वेळा खाली कोसळतात व त्यामुळे प्राणहानी होते. म्हणून ते 
पर्वताचीही पूजा करू लागले. पववतावर देव निवास करतो, 
अशीही त्यांची समजूत आहे. गिरिकंदरातील देवाला ते नारंग- 
वरू असे म्हणतात व त्याला रेडा बलिदान करतात. 
बंगालमधील काही उच्चवर्णीय लोक सूर्याचे उपासक आहेत. 
ते रविवार पवित्र मानतात आणि त्या दिवशी मांसभक्षण 
करीत नाहीत. कातिक शुद्ध षष्ठीला ते मोठा उत्सव करतात. 
त्याला छटपूजा असे नाव आहे. त्या दिवशी ते नदीत किवा 
तळ्यात स्नान करतात आणि मावळत्या सूर्याला अध्य देतात. 
डुसर्‍या दिवशी सकाळी घरातील वडीलघारी स्त्री सूर्याला पांढरी 
फुले, गंध, सुपारी, तांदूळ, दुध, केळी वगेरे पदार्थ अपेण करते. 
अनेक आदिवासी जमातीही सूर्याला भजतात. उरांव लोकांचा तो 
सवंश्रेष्ठ देव असून, ते त्याला धमेश म्हणतात. मुंडा, भूमिज, 
हो वगैरे लोकांचाही तो प्रमुख देव असून, ते त्याला कोंबडी व 
दारू अपंण करतात. शपथ घ्यायची झाल्यासही त्याच्याच नावाने 
घेतात. बीरभूममधील हारी त्याला बकऱ्याचा बळी देतात; तर 
राजशाहीमधील आदिवासी त्याला छटमाता नामक पत्नी देतात. 
छटमाता म्हणजे षष्ठीदेवी होय. 
अनेक आदिवासी लोक चंद्रालाही भजतात. त्याला ते सुपीक- 
तेचे प्रतीक मानतात. त्याच्यामुळे जखमा आणि विदोषत: 
डोळ्यांचे रोग बरे होतात, अशी समजूत आहे. चंद्र हे कित्यंक 
आदिवासी स्त्रियांचे खास उपास्य देवत आहे. 


ह भारतीय संस्कृतिकोद 


उच्चवर्णीय बंगाली हिंदूंमध्ये सर्व ग्रहांत शनीची उपासना 


अविक प्रमाणावर होते. जलपूर्ण कलग ट्रे त्याचे प्रतीक असते. 


देशवंधू चित्तरंजनदास 


त्याच्यासमोर पाच प्रकारची फळे व पाच प्रकारची फुले सांडून 
ठेवतात. शनीची पूजा पुरोहित करतो. पुरोहिताने आणि ळा 
लेल्या लोकांनी देवाचा प्रसाद तिथल्या तिथेच खाऊन तोंड धुतले 
पाहिजे, असा नियम आहे. पूजा चाळू असता, एखादा पु 
इसम घरात आल्यास त्याने पूजा आटोपेपर्यंत थांबळे पाहिजे 
देवाचा प्रसाद भक्षण केला पाहिजे; अन्यथा, त्याच्यावर 
कोप होतो, असे समजतात. च्या 

दोसाध आणि ढांगर हे लोक राहूला भजतात. वि 
पूजेच्या दिवशी त्याचे भक्‍त जळत्या निखाऱ्यांवरून चालता कॉ” 
राहूसाठी ते धारदार पायर्‍या असलेली एक शिडी बनवितात झी 
तिच्या टोकाला एक पांढरा कोंबडा बांधतात. मग पुजारी त्य 
शिडीवर चढून तो कोंबडा कापतो. 

याशिवाय, बंगालमधील लोक भूदेवी, शीतलादेवी व विच्या 
कंकरमाता, फूलमाता, बडीमाता, इ. सहा बहिणी यांना भजतार्त. 
घटाकणं, ज्वरनारायण, इ. ग्रामदेवतांनाही ते भजतात. 

चि पुरुष - बंगाल प्रदेशाने विश्‍वविख्यात अक्या अनेक नर्र 


वळीत उतरले. त्यांनी बंगालवरच नव्हे तर अखिल भारतार्वर 


देशाने > १ या 
ति प्रभाव गाजवला. देशाने त्यांना देशबंधू र 
उपाधीने गोरविले. योगी अरविद घोष हेही प्रथम स्वातंत्र्यसंग्रा 
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मात आघाडीवर होते. पुढे त्यांनी पांडेचेरीला योगाश्रम स्थापून 
योगसाधनेत अलौकिक यदा मिळविले. भारतीय तत्त्वज्ञानाची 
स्वतंत्रपणे उभारणी करणारे अनेक ग्रंथही त्यांनी लिहिले. नेताजी 
सुभाषचंद्र बोस हे आझाद हिंद सेनेचे जनक होत. आपल्या निर्भय 
आणि त्यागमय नेतृत्वाने त्यांनी लक्षावधी भारतीयांवर आणि 
परदेशी लोकांवरही प्रभाव पाडला. आजाद हिंद सेनेला * चलो 
दिल्ली ' असा हुकूम देऊन त्यांनी इंग्रज सरकारला फार मोठे 
आव्हान दिले. त्यांच्या या लोकोत्तर नेतृत्वामुळे ते अखिल भार- 
ताचे नेताजी वनले. रामकृष्ण परमहंस हे बंगालमघळे महान 
संत व साक्षात्कारी होत. त्यांचे महान शिष्य स्वामी विवेकानंद 
यांनी हिंदु धर्माचे उज्ज्वल स्वरूप सर्व जगाला दाखवून दिले, 
राजा राममोहन रॉय यांनी ब्राह्मो समाजाची स्थापना करून 
हिदू धर्मात आमूलाग्र सुधारणा करण्याच्या दृष्टीने बरेच प्रयत्न 
केले. रवींद्रनाथ ठाकूर हे विदववकवी म्हणून प्रसिद्धी पावले. 
त्यांच्या गीतांजली या काव्यग्रंथाला नोवेल पारितोषक मिळाले. 
बंगाली साहित्याच्या प्रत्येक क्षेत्रात त्यांनी आपली पदचिन्हे 
उमटवून ठेवली आहेत. ते विशवमानव्याचा आमरण पुरस्कार 
करीत राहिले. मानवेंद्रनाथ रॉय हे स्वतंत्र विचारांचे क्रांतिकारक 
पुरुषश्रेष्ठ होत. अमेरिकेत असताना मेक्सिकोच्या क्रांतीत सामील 
होऊन त्यांनी आंतरराष्ट्रीय कीर्ती मिळवली. ते केवळ आचा- 
रानेच क्रांतिकारक नव्हते, तर विचारानेही क्रांतिकारक होते, 


योगी अरविद घोष 


त्यांची ग्रंथसंपदा विपुल आहे. जगदीशचंद्र बसू यांना एक थोर 
वनस्पतिशास्त्रज्ञ म्हणून जगातले शास्त्रज्ञ ओळखतात. प्रफुल्लचंद्र 
रॉय हे भारतातील अर्वाचीन रसायनशास्त्राचे जनक मानले 
जातात. त्यांनी भारतीय संशोधकांची एक परंपराच निर्माण 

* नेंदलाळ बसू हे विख्यात चित्रकार होऊन,गेले. त्यांनी 


० क्ल क्व क्या नज 
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भारतीय चित्रकलेचे श्रेष्ठत्व जगाला पटवून दिले. एका नव्या 
चित्र-परंपरेचे ते पुरस्कर्त मानले जातात. [हि. क. वें.; हि. 


नेताजी सुभाषचंद्र बोस 


क. इं. पी. १०; वे. बें. आ.; एन्सा. रि. ए.; स्ट. जॉ. ए: से; 
इं.; से. इं. १९५१; स्त्री मासिक, बंगाल विशेषांक, फेब्रुवारी 
१९६१; एन्सा. सो. सा.; इं. स्ट. पा. प्रे.- एप्रिल १९६०] 


ले हित बंगाली ही भारतीय प्रादेशिक 
घेंगाला मात्रा व साहित्य आवामचली एक समत भाषा 
आहे. सुमारे पाच कोटींच्यावर लोक ही भाषा बोलतात अन्य 
भाषांप्रमाणे बंगालीचीही वेगवेगळी रूपे वेगवेगळया भागांत 
प्रचलित आहेत. त्यांतल्या साहित्यिक रूपाला साधुभाषा म्हण- 
तात. बंगालीचे सर्व गद्य-पद्य साहित्य आणि वृत्तपत्रीय साहित्यही 
या साधुभाषेत आहे. कलकत्ता व गंगेची दोन्ही तीरे या ठिका- 
णच्या शिष्ट समाजात प्रचलित असणार्‍या बंगाली भाषेलाच 
शिक्षित समाजाने साधुभाषा अर्थात साहित्याची भाषा म्हणून 
स्वीकारले आहे. डो 
बंगाली भाषेची उत्पत्ती इ. स. १००० वर्षांच्या आसपास' 
झाली, असे मानतात. ती प्राकृत भाषेतून उगम पावली आहे. 
मागधी किवा गोडी प्राकृत यांतून बंगालीचा विकास झाला, हे 
मत बहुतेकांना मान्य आहे. तिने पृथक रूप घेतल्यावरच तिच्या- 
मध्ये गीते व पदे रचली जाऊ लागली. बंगालीमध्ये खास तिचे 
असे प्राकृतोद्भव शब्द आहेत, तसेच शुद्ध व विकृत संस्कृत 


नष्ट “ण चेक त्रच्या 
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गाव्दही आहेत. वरेचसे आर्येतर भाषांचे शब्दही सुरुवातीच्या 
काळातच तिच्यामध्ये प्रविष्ट होऊन मिसळून गेळे आहेत. 
फारसी, पोर्तुगीज व इंग्रजी शब्द आवड्यकतेनुसार तिच्यात 
दाखल होऊन र्ढ॒ ज्ञाले आहेत. 

बंगाली ल्िपीं-वंगाली लिपी भारताच्या पूर्व विभागात 
प्रचल्ति असलेल्या नागरी लिपीतून निघाली आहे. त्या दोन्ही 
लिप्यांत थोडेबहुत साम्यही आहे. नागरीप्रमाणेच वंगाली- 
मध्येही १४ स्वर व ३३ व्यंजने आहेत. इ. स. च्या १० शतका- 
पर्यंत बंगालमध्ये नागरी लिपीचाच प्रचार होता. त्या गतकातळा 
राजा नारायणपाल याच्या लेखात ए, ख, इत्यादी काही अक्षरां- 
मध्ये बंगाली वळण “आढळते. ११ व्या शतकात विजथयपाल 
राजाच्या देवपारा येथील लेखात ए, ख, ज, त, म, र, ळ आणि 
स ही अक्षरे नागरीपासून भिन्न झालेली आढळतात. अशा प्रकारे 


१० भारतीय संस्कृतिकोश 
शुल्या शुर4,2९ ५5, 8५-५६ ०१७ 


ही गीते असून, ती आठ क्रिवा त्यांहन अधिक ओळींची व 
रहस्यमय असतात. ही गीते महायान बौद्धपंथ व नाथपच 
यांच्याशी संवद्ध अशा एका ग॒थ्त संप्रदायाची आहेत. बंगाली 
भाषेचे प्राचीनतम ख्प या चर्यागोतांवरून कळते. त्यांचा 
वाच्यार्थ वेगळा व व्यंग्यार्थ वेगळा असतो. चर्यागीतांतील लुई- 
पाच्या एका गौताचा काही भाग असा - 
काआ तरुवर पंच विडाल 
चंचल चीअ पईठो काल, 
दिढ करिअ महासुह परिमाण 
लुई भणई गुरु पुच्छिअ जाण, च्या 
अर्थ - कायारूपी तरुश्रेप्ठाच्या पाच शाखा आहेत. र 
वृक्षावर चंचल चील्ह (घुबड) रूयी काळ वसला आहे. तू स 


> 


सुखाचे परिमाण दृढ कर. लुईपा म्हणतो, गुरूला ज्ञात रि 


घाडइ्ला 

बा खा] ड्रे त्रे घे सरेंश  'त ७ खे ७ छे ० न 
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बंगाली लिपी ( श्री. नरवणे यांच्या भारतीय व्यवहारकोशावरून ) 


क्रमश: अक्षरवटिकेत परिवर्तन होत होत प्रस्तुत बंगाली लिपी 
निर्माण झाली. बंगालीत व चा उच्चार प्राय: व होतो; तर 
कधीकधी उ किवा भ यांच्यासारखाही होतो. बंगाली आत्मा, 
लक्ष्मी, महाशय, इ. शब्द अनुक्रमे आप्ताँ, लख्खी, मोशाय 
अक्यासारखे उच्चारले जातात. 

बंगाली साहित्याचे सामान्यपणे तीन कालखंड पाडता येतात, 
ते असे -- 

(१) प्राचीन काल -इ. स. ९५० ते १२०० 

(२) मध्य काल -इ. स. १२०० ते १८०० 

(३) आधुनिक काल इ. स. १८०० ते २० व्या शतकाच्या 
उत्तरार्धापर्यंत. 

प्राचीन काल - प्राचीन कालच्या उपलब्ध बंगाली साहित्या- 
मध्ये बौद्ध सिद्धांच्या चर्यापदांना विद्रेष महत्त्व आहे. चर्यापदे 


चर्यापदातले दुसरे एक उदाहरण असे- 
उंचा उंचा पाबत ताहे बसड शबरीवाली । 
मोरंगौ पीच्छ परहिन रबरी गीबत गुं हुरि ! 
उमप्त दाबरो पागल शबरो माकर गुलिगेहाडा तोह 
निअ घरनी नामे सहज सुंदारी । 
नाना तरुवर मोलिलरे गअनत लागेली डाली । 
एकेली शबरी ए बन हिण्डई कनंकुंडल वजाधारी । । 
तिअ धाओ खाट पडिला शबरो महासुहे सेजि छाइली , 
शबरो भुजंग नेरामनि दारी पेन्ह पोहाइली रेत तीं 
अर्थ - उंच उंच पर्वतावर व्याधबालिकेवा निवास आ. हे 
मयूरपिच्छ नेसली आहे. तिच्या गळघात गुंजमाला 
उन्मत्त शबरा, हे वेडया शबरा, तुला शपथ आहे पॉड बड ती 
नकोस. मी तुझी गृहिणी आहे. माझ नाव सहणसुंदरी 


त क्ट का जाड 
(१३३ बढ। १ बेड गे बांडा, 
बृत्या शुरबाधर चोक, बुणे-४१६ ० ३७ 
प्रकारचे वृक्ष कळ्यांनी बहरले आहेत. त्यांच्या शाखा गगनाला 
भिडल्या आहेत. कर्णकुंडठ व वज्र घारण करणारी शबरी 
एकटी धुंडीत फिरत आहे. तीन धातूंची खाट मांडली होती. 
हे शबरा, तू परम आनंदाने तिच्यावर शेज अंथरलीस. नायक 
शवरा, तू नैरामणी नायिकेसह प्रेमाने रात्र घालवलीस'. 
जयदेव हा कवी बाराव्या शतकाच्या अखेरीस होऊन गेला. 
त्याने गीतगोविद हे सयमक संस्कृत काव्य लिहिले आहे. संस्कृ- 
तात प्राय: यमके आढळत नाहीत. त्यावरून काही विद्वानांचे मत 
असे आहे, की गीतगोविद हे काव्य मुळात प्राचीन बंगालीत 
असावे आणि पुढे त्यात काही परिवर्तने करून त्याला संस्कृत 
रूप दिले गेले असावे. हे मत खरे मानल्यास जयदेव हा बंगा- 
लीचा प्राचीन कवी ठरतो. नाथ, मनसा, चंडी व धर्म हे संप्र- 
दाय बंगालमधले लोकसंप्रदाय होत. या संप्रदायांच्या कवींनी 
आपापल्या उपास्य देवतांवर कथा-काव्यात्मक रचना केल्या 
आहेत. धर्मसंप्रदायाने शून्यपुराण नावाचे एक सांप्रदायिक 
पुराणही निर्माण केले आहे. 
मयनामतीर गान, गोरक्षविजय, भरथरीगोपीचंद. इ. बंगाल- 
मधली काही ग्रामगीते बरीच प्राचीन आहेत. गोपीचंद संन्यास 
घ्यायला निघाला आहे आणि त्याची राणी अदुना त्याला तसे 
न करण्याबद्दल विनवीत आहे, अशा त्या गीतांतल्या काही ओळी 
पुढीलप्रमाणे - 
ना जाइयो, ना जाइयो राजा दूर देशांतर । 
कारे लागिया वांदिलाम सौतल मंदिर घर । 
निदेर स्वपने राजा हब दरसन । 
पालंगे फेलाइब हस्तनाइ प्रानेर धन । 
दासगिरिर माओ बइन रबे स्यामि लइबे कोले । 
आमि नारि रोदन कोरिबो खालि घर मंदिरे । 
आमाके संगे करि लड्या जाओ । 
जीयब जीवन धन आसिकन्या संगे गेले । 
रोधिया दिमु अन्न दुधार काले । 
पिपासार काले दिम्‌ पानी । 
अर्थे - राजा, दूर देशांतरी जाऊ नको, जाऊ नको. मी हे 
शीतल घर खरोखर कोणासाठी बांधले ? आता तर मला तुझे 
स्वप्नातच दशन घ्यावे लागेल | जेव्हा मी पलंगावर हात पस- 
रीन, तेव्हा मळा प्राणधन नाहीसे झाल्याचे दिसून येईल. 
सर्वांच्या मायबहिंणी आपापल्या पतोंच्य़ा गळामिठो घालून 
राहतील; पण मी एक अभागी नारी एकटी घरामध्ये रडत 
राहीन. राजा, मला तुझ्यावरोबर धेऊन जा; तरच मी जिवंत 
राहीन. भूक लागल्यावर मी तुला शिजवून वाढीन, तहान 


छागल्यावर पाणी देईन. 


खंड सहावा 
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ग।रक्षविजयातल्या काही पंक्ती अश्या- 
प्रदोप निबिले गुरु कि करिबे तेले । 
आइल बांधिया किंवा फल जल आगे गेले । 
मूल काटा गेले गुरु ना जीयये गाछ । 
बिनि जले कथात शुनिछ जीयये माहु । 
अर्थ - ज्योत विझल्यानंतर तेलाचा उपयोग काय ? शेतातले 
पाणी निघून गेल्यावर बांध बांधून फायदा काय? हे ग्रो, 
मूळ कापल्यावर फांदी कशो जिवंत राहील ? पाणी सुकल्यावर 
मासळी जिवंत राहिली आहे, असे कोगी ऐकले आहे का? 
या बंगाली ग्रामगोतांवरोबरच प्राचीन काळात काही व्रत- 
कथा व रूपकथा निर्माण झाल्या. त्यांच्या प्राचोनतेचे लक्षण स्त 
कौ त्यातले देव इंद्र, वरुण, राम, कृष्ण, इ. नसून ते थूया, 
मादाली, धाता, इ. ग्रामदेव आहेत. रूपकथा म्हणजे स्त्रीचरित्रा- 
त्मक कथा होत. त्यात स्त्रियांच्या कोमळ हृदयाचे, त्यागाचे, 
तपस्येचे, चारित्र्याचे जिते-जागते स्वरूप पाहायला मिळते. 
शंखमाळेची कहाणो ही अशीच एक ख्पकथा आहे. 
मध्य काल -इ. स. १२०३ मध्ये बंगालवर तुर्काचे आक्रमण 
झाले. त्यांनी लूटमार, स्त्रियांचे अपहरण, कत्तली, ग्रंथाल्यांचा 
विध्वंस, इ. दुष्कृत्ये तिथे फार मोठ्या प्रमाणात केली. त्यांनी 
अनेक हिंदूंना बाटवून मुसलमान केले. अनर्थ आणि विनाश 
यांचाच तो काळ होता. अज्ञा काळात वाडमयनि्मिती अशक्यच 
म्हटली पाहिजे. बंगालची सुमारे १५० वर्षे अज्ञा अनर्थावस्थेत 
निघून गेली. त्यानंतर थोडे स्थिरस्थावर झाल्यावर मग तिथे 
संस्कृत भाषेचे अध्ययन सुरू झाले. तो जणू पुनर्जागृतीचा काळ 
होता. त्या काळात ज्याच्याविषयी काही माहिती मिळू शकते, 
असा एक महाकवी निर्माण झाला, तो म्हणजे कृत्तिवास ओज्ञा 
हा होय. त्याने संस्कृत रामायण बंगालीत अनुवादिळे आणि 
त्यात रामाचे चरित्र भगवंताचा करुणामय अवतार या रूपात 
चितारले. त्यानंतरच्या काळात (इ. स. १४७३ - १४८०) 
मालाधर बसूने भागवताच्या दशम व एकादश या स्कंधांचा 
बंगालीत अनुवाद केला. पंचगोड देशाचा राजा सुलतान हुसेन- 
शाहू याच्या प्रेरणेने त्याने हे कार्य केळे. याच हुसेनशाहाचा 
सेनापती परागलखान या नावाचा होता. त्याच्या प्रेरणेने कवींद्र 
परमेइवराने महाभारताचा अनुवाद स्त्रीपर्वापर्यंत केला. परागल- 
खानाचा पुत्र छूटीखान याच्या प्रेरणेने श्रीकर्णनंदी याने पुढची 
पर्वे अनुवादून ते महाभारत पुरे केले. पुढे रामायण, महाभारत 
व भागवत यांचे छोटे-मोठे किवा अंशत: अनेक अनुवाद 
बंगालीत झाले. 
याच कालात विजयगुप्त व विप्रदास पिपलाई या दोघांनी 
बिहुला नामक एका पतित्रतेवर कथाकाव्य लिहिले- बिहुलेचा 
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विवाह ज्ञाला आणि पहिल्या रात्रीच मनसादेवीने एक सर्प 
पाठवून तिच्या पतीचा जीव घेतला. विहला पतीचे गव घेऊन 
देवलोकी जाण्यास निघाली. वाटेत तिच्यावर अनेक अरिष्टे 
कोसळली; पण जिने पतीचा मृत्यू घडवून आणला, त्या मन- 
सेचीच भक्‍ती करीत विहुला पुढे पुढे जात राहिली. अखेरीस 
मनसादेवीला तिचा पती जिवंत करणे भाग पडले. 
चंडीदास हा चेतन्यपूर्व मोठा कवी होय. याच्या नावावर 
१२०० पद्ये प्रचलित आहेत. पण ही सगळी पदे एका चंडी- 
दासाचीच असतील, असे म्हणवत नाही. वंगालमध्ये चंडीदास 
नामक कमीत कमी तीन कवी होऊन गेले. चैतन्यपूर्वकालातला 
तो वडू चंडीदास, चंतन्योत्तरकालात द्विज चंडीदास व त्यानंतर 
दीन चंडीदास हे कवी झाले. चंडीदासाच्या १२०० पद्यां्पैकी 
तीन चतुर्थांश पद्धे या दीन चंडीदासाची असावी, असे म्हणतात. 
या संग्रहातळी वहुतेक पथद्धे कृष्णकीतंन आणि राधाक्रष्णांचे 
परस्पर प्रेम या विषयांवर आहेत. त्यांतील राधा ही करृप्ण- 
भेटीसाठी किती व्याकुळ झाली होती, त्याचे दद्षंन घडवणारे 
एक पद असे- 
ए घोर रजनी मेघेर घटा 
केमने आइले वाटे 
आंगिनार माझे बंधुया भिजिछे 
देखिया पराण फारे 
सड कि आर बलिव तोरे 
बहु पुण्यफले से हेन बंधुया 
आसिया मिलल मोरे 
घरे गुरुजन ननदी दारुण 
बिलंबे बाहिर हेतु 
आहा मरि मरि संकेत करिया 
कतना यातना दिनु 
बंधूर पौरिति आरति देखिया 
मोर मने हेन करे 
कलंकेर डालिं माथाय करिया 
आनल भेजाइ घरे 
आपनार दुख सुख करिभाने 
आसार दुखर दुखी 
चंडीदास कहे बंधर पौरित 
शूनिया जगत सुखी । 
भावाथ - आकाश मेघांनी भरून आले आहे. अश्या स्थितीत 
कोणत्या वाटेने आलास ? अंगणात उभा राहून माझा 
प्रियकर भिजतो आहे आणि हे पाहन माझे हृदय फाट्न जात 
आहे. हे सखी, मी तुला कसे सांग, की केवढे पुण्य पदरी पाडून 
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घतल्यानंतर माझा प्रियकर मला येऊन भेटत आहे ? घरात 
सासू, नणंद आणि वडिलधारी मंडळी वरीच आहेत. त्यामुळ 
प्रियकराची भेट घेणे मला कठीण होते आणि त्या कामी विलव 
लागतो. हाका मारून आणि संकेत करून मी माझ्या प्रियत 
माच्या मनाला किती कष्ट दिले आहेत ! माझ्या प्रियकराचे 
प्रेम आणि त्याची माझ्या भेटीविषयीची उत्कंठा पाहून मला 
असे वाटते, की कोणी तरी फळ डोक्यावर ठेवून त्यावर स्वच्छ 
जलाचा शिडकाव करीत आहे. तो मला दुःखी आणि उदास 
अशी पाहू शकत नाही. चंडीदास म्हणतो, की आमच्या या 
प्रमकथेने सर्व जग आनंदविभोर होऊन उठे 
या कालखंडात चंडीदासाव्यतिरिक्‍त ज्ञानदास गोविददास, 
वळरामदास, नरोत्तमदास, इ. बरेच कवी वंगालमब्य निर्माण 
झाले. त्यांच्या रचनेला पदावलीसाहित्य म्हणतात. या क्क 
खंडातलो ही मोळिक साहित्यसंपदा होय. मनोहरदास यार 
संकळित केळेला पदसमद्र, राधामोहत ठाकुराचा पदामृ 
वैष्णवदासाचा पदकल्पतरू, इ. पदावलीसंग्रह बंगाली साहित्यात 
प्रसिद्ध आहेत. हे सर्व पद्यवाऊडमय वैः्णवधर्माने अनुग्रार्णित 
आहे. या वाडमयावरोबरच कित्येक मंगळलकाव्येही प्रस्तुत क 
खंडात निर्माण झाली. धर्ममंगळ, चंडीमंगळ, मनसामंगल मर 
त्यांची नावे आहेत. माणिक गांगुली व खेलाराम यांची द 
मंगळे आणि माधवाचार्य आणि मुकुंदराम चक्रवर्ती यांची च 
मंगळे विशेष प्रसिद्ध आहेत कि 
इ. स. च्या १५ व्या शतकाच्या अखेरीस चैतन्यमहाप्र 
आविर्भाव झाला. त्या काळी वंगाळ फार हवालदिल 
सर्वत्र राजकीय अश्यांतता माजली होती. सामान्य 
धार्मिक आचार-विचारांना पराडमख झाली होती 
समाजात स्वेच्छाचार बोकाळत चालला होता. दिंदू 
मोठ्या संख्येने मुसलमान होऊ लागले होते. सारा 
हान सांस्कृतिक संकटात सापडला होता. अशा त्या कॉ न 
लोकांची श्रद्धा व भक्‍ती दढ करील, हताश अंतःकरण नह 
दिलासा देईल आणि हिंदू धर्मात नवचैतन्य निर्माण कड. 
अश्या कोण्या तरी महापुरुषाची अत्यंत गरज होती. र्त कुष्ण- 
महाप्रभूच्या अवतरणाने ती गरज पूर्ण झाली त्याने ४ ह 
भक्तीच्या छत्रछायेखाली बंगालमधील जनतेला एकत्र 
आणि करुष्णप्रेमाच्या सागरात सुस्नात केले. दतत्याच्या 
तत्कालीन कवी आणि विचारवंत यांच्यावर चत ब्र 
चरित्राचा आणि त्याच्या कीर्तनभक्‍्तीचा विलक्षण न: 
ला. चेतन्यप्रभूला साक्षात कृष्ण मानन त्याच्या 
भक्तांनी त्यांची चरित्रे लिहिण्याचा जणू पुढे विडाच उच तती 
वृंदावनदासाने चेतन्यमागवत, लोचनदास व जयातंद 
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चेतन्यमंगळ व कृष्णदासाने चैतन्यचरितामृत लिहिले. गोविद- 
दासाने चंतन्यप्रभूवर कडछे लिहिले. चैतन्य हरिप्रेमात तल्लीन 
होऊन कसा बेभानपणे गात-नाचत असे, त्याचे वर्णन गोविद- 
दासाने एका कडछात केले आहे, ते असे - 
नाचिते लागिला प्रभु बलि हरि हरि, 
लोमांचित कलेवर अश्रू ढर ढरि । 
गियाछे कोपीन खसि कोथा बहिवंत्स । 
उलंग हइ्या नाचे धन बहे इवास । 
हरिनामे मत्त हये नाचे गोरा राय । 
अंग हइते अद्भुत तेज बाहिराय । 
अर्थ - हरी-हरी बोलत चैतन्यप्रभू नाचू लागला. त्याचे 
शरीर रोमांचित झाले. डोळ्यांतुन अश्रू झरझर वाहू लागले. 
कधी त्याच्या कमरेची लंगोटी सरकली, कधी अंगावरचे वस्त्र 
अस्ताव्यस्त झाले. उल उल करीत तो नाचत राहिला होता. 
त्याचा श्‍वास जोरजोराने चालला होता. हरिनामाने मत्त झालेला 
चेतन्यप्रभू नाचत होता आणि त्याच्या अंगातून अद्भुत तेज 
बाहेर पडत होते. 
याच कालातला आणखी एक कृष्णकवी म्हणजे बलराम- 
दास हा होय. याने आपल्या कृष्णविषयक कवितेतुन सुरदासा- 
प्रमाणे यशोदेचे वात्सल्य चित्रित केले आहे. पण त्याच्या प्रति- 
भेला आणि शब्दकळेला खरा बहर आला तो राधेच्या प्रेम- 
वर्णनात. कृष्णप्रेमाच्या बाणांनी नवोढा राधेची काय दशादशा 
झाली, त्याचे वर्णन तो राधेच्या मुखाने पुढीलप्रमाणे करतो -- 
किशोर वयस कत बेदगधि-ठाम 
मूरति मरकत अभिनव काम 
प्रति अंग कोन विधि निरमिल किसे 
देखिते देखिते कत असमिया बरिषे । 
मल्‌ मलं किवा रूप देखिल स्वपने 
खाइते शुइते मोर लागियाछे मने । 
अरुण अधर मूदु संद मंद हासे 
चंचल नयन कोणे जाति-कुल नासे । 
देखिया बिदारे बुक दुटि भरु-भंगी । 
आइ आइ कोथा छिल से नागर रंगी । 
समंथर चलन-खानि आध आध जाय 
पराण जेमन करे कि कहिब काय । 
भावार्थ - किशोरवय पण किती शहाणपण ! मरकत- 
भण्यासारखी त्याची कांती किती कमनीय ! विधात्याने त्याचा 
भत्येक अवयव कोणत्या पदार्थाने निर्माण केला आहे, ते कळत 
नाही. पाहता पाहता तो अमृताची किती बरसात करतो हे 
शभजत नाही. त्याचे हे स्वप्नदशन मला व्याकुळ करते. मी 
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खात असले, झोपत असले तरी माझे मन त्याच्या ठिकाणी 
जडून जाते. लालचुटुक ओठ, मृदु-मंद हास्य आणि चंचल 
कटाक्ष म्हणजे ते जाति- कुलाच्या मर्यादेचा नाज करणारेच 
होत. त्याच्या दोन्ही भुवयांची वक्रता पाहताच हृदय विदीणं 
होते. हा रंगीला नागरकुमार कुठून आला कोण जाणे ! त्याची 
मंदमंथर गती पाहून प्राणांमध्ये काही तरी व्हायला लागते. 
काय होते ते कोणाला आणि कसे सांगायचे ? 

चेतन्यप्रभूच्या साधनेत कीतंनाला फार महत्त्व होते. चेतन्य- 
संप्रदायातल्या कित्येक प्रतिभाशाली कवींनी त्यांच्या कोतंन- 
पद्धतीला प्रभावशाली बनवले. बंगालमध्ये या कौतंनप्रणालीची 
चार रूपे दिसून येतात - (१) गरनहाटी (२) रेनेती (३) 
मंदरणी व (४) मनोहरशाही. 

या चारही शेलींत मनोहरशाही अधिक लोकप्रिय ठरली. 
हो शेली लोकप्रिय करण्यात गंगानारायण चक्रवर्ती व मंगल 
ठाकूर या दोघांच्या रचना प्रामुख्याने कारणीभूत आहेत. खरे 
तर चारही शेलींत वैष्णव भावनेचे उच्चतम सौंदर्य प्रतीत 
होते. कोतंनप्रणालीत बंगाली काव्याचे पंचप्राणच साठवले 
आहेत, असे म्हणतात. 

बंगालच्या मुसलमान कवींना थोड्याच दिवसांत प्रतीती 
आली, कौ आपण याच भूमीचे पुत्र आहो. त्यामुळे त्यांनीही 
मूळ बंगाली परंपरांचा स्वीकार करून अनेक काव्ये लिहिली. 
त्यांना संस्कृत भाषेविषयी आणि हिंदू देव- देवतांविषयी द्वेष 
नव्हता. संभवत: दौलत काझी हा बंगालचा पहिला मुसलमान 
कवी होय. त्याने लोरचंद्राणी व सती मयनावती हो दोन कथा- 
त्मक खंडकाव्ये लिहिली. त्या कामी त्याने कालिदास व जयदेव 
यांचे त्रण स्वीकारले. सय्यद सुलतान याने रसुल- विजय हा 
ग्रंथ लिहिला. या कवीने अनेक कृष्णभक्तीची पदे रचली आणि 
योगावरही एक ग्रंथ लिहिला. आलाओल, नासिर महमूद, 
सय्यद मूतजा, अलिरजा, शेख फेझुल्ला, सय्यद जाफर, शेख 
चाँद, इ. अनेक मुसलमान कवी बंगाल्मध्ये होऊन गेले. त्यांनी 
इस्लामी परंपरेतील चरित्रे आणि प्रसंग जसे लिहिले, तशीच 
राधा-कृष्ण, काली, नाथसंप्रदाय, इ. विषयांवरही तितक्‍याच 
आत्मीयतेने पद्यरचना केली. 

कवियाल म्हणजे ग्रामीण कवी होत. यांच्या काव्याला 
कविसंगीत या नावानेही ओळखतात. हे लोक फारसे शिकले-- 
पढलेले नसत, पण त्यांना प्रतिभेचे देणे असे. चार-दोन कवि- 
याल एकत्र आले, की त्यांच्यामध्ये सवाल- जबाब सुरू होत. 
आजवरच्या संशोधनात रभू मोची हा पहिला कवियाल ठरला 
आहे. त्याच्या गीतांना अध्यात्माचा स्पर्श आहे. त्याच्या नंतर 
राम बसू हा कवियाल लोकप्रिय झाला. त्याच्या काव्यात ग्‌ह 
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आणि गृहिणी यांचे यथार्थचित्र पाहायळा मिळते. गोंजलागुर्ड, 
रसू नृसिंह, हरी ठाठूर, इ. चौतीस कवियाल १६ व्या गतका- 
पासून व्या शतकापर्यंत होऊन गेले. या कवियालांची 
काव्यसामग्री वरीच आहे. आदचर्याची गोप्ट हो, की अँटनी 
नावाचा एक पोर्तुगीज साहेवही कवियाळ बनला होता. तो 
सूटवूट टाकून घोतर-करुडत्यात राहत असे. तो जवळ जवळ 
वंगाळी हिंदूच वनला होता. एका सभेत ठाकुरसिह नावाच्या 
कवियालाशी त्याची गाठ पडली. ठाकुरसिंहाने त्याला 
ललकारळले - 
बलो हे एंटनि आमि एक टिक कथा जानते चाइ । 
एसे ए देशे ए वेशें तोमार गाये केनो कुत्ति नाइ ।॥। 
भावार्थ- हे एंटुनी, आम्हांला एक गोष्ट जाणायची आहे 
की तुमच्या अंगात कोट का नाही ? अद्या या देशात तुमचा हा 
वेष कसा काय ? 
त्यावर अँटनी तत्काळ उत्तरला - 
एड बांगालाय बांगालीर वेशें आनंदे आठि । 
होये ठाकुर सिहेर बापेर जामाइ, कुत्त टुपि छेंईेछि ॥ 
मावार्थ - मी वंगालमध्ये वंगाळी वनून आनंदाने राहत आहे 
ठाकूरसिहाच्या वापाचा जावई वनल्यामुळे कोटटोपी टाकून 
दिली आहे. 
दाशरथी राय हाही एक कवियाळ बंगालमध्ये लोकप्रिय झाला 
त्याने ज्या एका नव्या गीतशेळीला जन्म दिला, तिला पांचाली 
असे नाव मिळाले आहे. 
सतराव्या दतकात काक्षीरामदास, कृष्णकिकर व गदाधर 
यांनी अनुक्रमे पद्यात्मक महाभारत, श्रीक्रष्णविलास आणि जग- 
न्नाथमंगल ही काव्ये रचली. भारतचंद्र या कवीने याच कालात 
अन्नदामंगळ नावाचे एक काव्य रचले. हा कवी फार लोकप्रिय 
झाला. त्याच धर्तीवर रामप्रसाद याने कालिकामंगळ रचले. 
त्याने ऱ्यामासंगीत या नावाचे आणखी एक काव्य लिहिले असून, 
त्याला अध्यात्माची डूब आहे. आजही बंगालमध्ये त्याची गीते 
प्रेमादराने गातात. याच गीतांतून प्रेरणा घेऊन पुढे बंगाली 
बाउलांनी आपली विशिष्ट काव्यशैली निर्माण केली. 
अठराव्या शतकात राजा जयनारायण याने काशीखंडाचा 
बंगाली अनुवाद केला. हळकीफुळकी आणि समस्यापूर्तीच्या 
रूपात लिहिलेली पुष्कळ गीते या अनुवादात आहेत. मध्यका- 
लीन बंगाली गद्याचे काही नमुने इ. स. १५५० नंतरच्या पत्रात 
आणि दस्तऐवजात उपलब्ध होतात. त्यानंतरच्या काळात काही 
विदेशी मिशनऱ्यांनी कॅथॉलिक धर्मासंबंधी लिहिलेली काही 
गद्य पुस्तके आढळतात. इ. स. १७७८ साली नॅथेनियल त्रासी 
हालहेड याने बंगाली व्याकरण तयार करून ते प्रसिद्ध केले. 


* 
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आधनिक काल- एकोणिसाव्या गतकात बंगालमध्ये इंग्रजी 
भाषेचा वराच प्रसार झाला. त्यामळे बंगाली लेखकांत एक न्‌वी 
जागती आणि नवा उत्साह आला. कंपनी सरकारचे अधिकारी 
वंगाली शिकायला उत्सुक असलेल्या कर्मचार्‍यांसाठा पाठ्य 
पुस्तके तयार करू लागले. बॅप्टिस्ट पंथाच्या पाद्रयांती प्रति 
वासी रामायण छापले व बायबळलाचा बंगाली अनुवाद 
केला. वंगाली ळोकही कित्येक गद्य ग्रंथ लिहिण्याच्या तयारीस 
लागले. या प्रारंभीच्या कालात रामराम बसूने राजा प्रतापा- 
दित्याचे चरित्र व मत्यंजय विद्यालंकार याने पुरुषपरीक्षा ह 
पुस्तके वंगाली गद्यात लिहिली. इ. स. १८१८ साली समाचार 
दर्यण हे बंगालमधळे पहिळे साप्ताहिक सुरू झाले. राजा हीर 
मोहन रॉय यांनी व्राह्यम समाजाची स्थापना करून कित्येक उ. 
निपदांचे वंगाळी अनवाद केळे, वंगालीचे व्याकरण ई 
लिहिले आणि बरीच छोटी छोटी धार्मिक पुस्तकेही ् स 
भवानीचरण चतर्जी यांनी कलकत्त्यातील समाजावर उप€ 
गर्भ अशी काही पुस्तके याच काळात लिहिली. वि 
प्रारंभीच्या गद्यळेखकांची भाषा संस्क्रतप्रचुर व 
होती; पण इ.स. १८५०च्या सुमारास बंगाली गद्याने ली, १ 
वळण घेतले. या कामी ईरवरचंद्र विद्यासागर प्यात सी 
इ. लेखकांनी विददोंष आस्था दाखविली विद्यासागरांनी 
इंग्रजी व संस्क्रुत ग्रंथांचा बंगालीत अनुवाद केला व स ि 
अक्षया गद्य शेळीचा विकास केला. अक्षयकुमार दत्त यांनी वि 
विषयांवर कित्येक निवंध लिहिले. राजनारायण बसु [त 
तकंरत्न, तारकनाथ गांगूली असे काही लेखक त्या 
पुढे आले. गांगुली यांनी स्वर्णळता नावाची स्वतत्र सामा 
कादंवरी लिहून बंगाली कादंबरीचा पाया घातला. _, 
मायक्रेळ मधुसूदन दत्त हा त्या काळातला तरूण ल त्या 
प्रतिनिधी मानला जातो. त्यांचा उदय ज्या काळी काशा, थांनी 
काळी वंगाली भाषा यमक-अनप्रास व बोजड शब्दरचना 
जखडल्यासारखी झाली होती आणि इंग्रजी दिकणार्‍्या गा” 
पिढीला तिच्यात काही स्वारस्य दिसत नव्हते. त्यामुळ 
लीला निखंदून इंग्रजीचेच गोडवे गात. अश्या वेळी मायकेल ठत 
आपली असामान्य प्रतिभा घेऊन बंगाली साहित्यात रे 
त्यांनी इंग्रजी साहित्यातळे विविध प्रकार आत्मसात कर्शत 
बंगालीत आणले आणि बंगालीला परिपुष्ट केले त्यांन 
काव्ये आणि नाटके लिहिली. त्यांचे मेघनादवध 
रामायणाच्या आधारावर लिहिलेले आहे यं र्ध 
त्यांच्या नंतर बंगाली काव्यक्षेत्रात हेमचंद्र बंद्योपा, , बर्त 
नवीनचंद्र सेन ही दोन नावे उल्लेखनीय ठरतात. हेमचड '_व्रीत” 
संहार, वीरबाहू, इ. लहानमोठी वरीच काव्ये लिहिली 
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चेंद्रांनी पलाशीर (प्लासी ) युद्ध या नावाचे काव्य लिहून आपले 
उत्कट देशप्रेम व्यक्‍त केले. इंग्रजी साहित्याच्या धर्तीवर गी ति- 
काव्य रचणारे पहिले कवी बिहारीलाल चक्रवर्ती हे होत. ते 
सौंदर्यवादी होते. त्यांचे शारदामंगल हे काव्य त्यांच्या सोंदर्य- 
साधनेची मोठीच साक्ष आहे. त्यांनी जननो, नंदिनी, प्रणयिती 
अश्या अनेक रूपांत श्ारदेला पाहिले आहे. नारीजातीला ते 
सौंदर्य, आनंद आणि प्रेम यांच्या समन्वित स्वरूपात पाहतात. 
एका ठिकाणी ते आपल्या प्रेयसीला म्हणतात- 
तोमार मूरति धोरे के एसे छे मोर घरे ? 
के तुमि सेजे छे नारि, चिनेओ चिनिते नारि 
उदार लावण्य तव भरिया रोये छे भव 
तुमिड विशवेर ज्योति ह॒द्पद्मे सरस्वती 
प्रेस स्नेह भक्ति भावे देखि 
अनिवार प्रेयसी आमार 
भावार्थ- तुझे रूप धारण करून माज्ञ्या घरी हे कोण आले 
आहे बरे ? जिने नारीरूप धारण केले आहे, अशी तु कोण बरे 
आहेस ? ओळखायचा प्रयत्न करूनही ओळखले जात नाही. 


मायकेल मवुसुदन दत्त 


तुझ्या उदार लावण्याने सारे विश्‍व भरून राहिले आहे. या 
विश्वाची ज्योती दुसरी कोणी नाही; तर तुच आहेस ! तु सर- 
स्वतीसारखी माझ्या हृदयकमलावर विराजित हो ! हे प्रेयसी, 
प्रेम, स्नेह आणि भकती यांनी हृदय भरून घेऊन मी तुला 
पाहत आहे ! 

बिहारीलाल यांनी जो कविमा्ग प्रवतित केला, त्यावरूनच 
रवींद्रनाथांनी आपला वाड्‌॑मयीन प्रवास सुरू केला, असे रेवती- 
रंजन सिन्हा म्हणतात. रवौंद्रनाथांची प्रतिभा विश्‍वतोमुखी 
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होती. त्यांनी कथा, काव्य, नाटक, निबंध, समीक्षा, कादंबरी, 
इ. सर्वे क्षेत्रांत चमत्कार करून दाखवले. विचार आणि शेली 
या दोन्ही दृष्टींनी 
वंगाली साहित्याला 
त्यांनी नवे वळण दिले. 
त्यांचा वाड्मयात 
अज्ञाताच्या अनुभूतीची 
उत्कंठा जागोजाग 
प्रतीत होते. जगातल्या 
रहस्मवादी लेखकांत 
त्यांची गणना होते. 
आपल्या प्रचंड वाऊमय- 
संभारातून त्यांनी 
विश्‍वमानवाचे अर्थात 
मानवमात्राच्या ऐक्याचे 
तळमळीने समर्थन केले 
आहे. 

रवींद्रांच्या उदयाूर्वी बंगालमध्ये जे सिद्धहस्त लेखक झाले, 
त्यांत बंकिमचंद्र चट्टोपाध्याय यांचे नाव अग्नगण्य आहे. त्यांनी 


रवींद्रनाथ ठाकूर 


बंकिमचंद्र चट्टोपाध्याय 
दुर्गेशनंदिनी, कपालकुंडला, विषवृक्ष, आनंदमठ, राजसिंह, 
सीताराम, चंद्रशेखर, इ. अनेक सामाजिक व ऐतिहासिक 
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कादंबर्‍या लिहिल्या. या कादंबर्‍यांनी त्यांना बंगाली साहित्यात 
अजरामर ९ केले आहे. त्यांच्या आनंदमठ या कादंवरीतीळ वद 
मातरम ' हे गीत स्वातंत्र्य-संग्रामाच्या काळात अत्यंत लोकप्रिय 
झाले व त्याला राष्ट्रगीताचा मान मिळाला. स्वातत्र्यपूवकालात 
क्रांतिकारकांची ती एक विजय-घोउणा होती. तो शब्द उच्चारून 
अनेक देशाभिमानी नवयुवकांनी ब्रिटिशांच्या हातचे फटकेही 
खाल्ले होते 

आधनिक वंगाली कादंवरीकारांत शरच्चंद्र चतर्जी यांचे 
नाव सर्वश्रेष्ठ आहे. देवदास, चरित्रहीन, श्रीकांत, गृ 
सव्यसाची, इ. अनेक कादंबर्‍या त्यांनी लिहिल्या. त्या बंगाळमर 
तर गाजल्याच, शिवाय हिंदी, मराठी 
अनुवाद झाले. 


अनक भाषातहा त्याच 


वंगाळी भावनां- 
विषयी आयस्था, 
देशभक्ती आणि 


प्रभावी भाषा, इ. 
लोकोत्तर गुणांनी 
कादंवरीक्षव्रात 
दरदवावू चिरंतन 
झाले. त्यांच्या 
देवदास कादं- ! 
बरोला अमाप : 
लोकप्रियता | 
१ 
| 
क 
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लाभली. तिच्यावर 
चित्रपटही निघाले. | 
चरित्रहीन कादं- 
बरीवद्दल त्यांना 
जितकी प्रशंसा मिळाली, तितकीच निंदाही सहन करावी 
लागली. त्या कादंबरीत प्रेम, अधःपतन आणि चारित्र्यहीनता 
यांचे जेवढे प्रसंगनिष्ठ कथन आहे, तेवढेच त्या घटनांमागील 
पात्रांच्या मनाचे विश्‍लेषणही आहे. श्रीकांत ही त्यांची कादंवरी 
जणू आत्मकथेवरच उभारलेली आहे. गृहदाह कादंबरीत पाति- 
ब्रत्य, भ्रण्टता आणि पू्वग्रेम यांचा त्यांनी अद्मुत संघ्थे उमा 
केला आहे. सव्यसाची ही त्यांची कादंबरी क्रांतिकारकांच्या 
जीवनावर उभारलेली आणि देदशप्रेमाने रसरसलेली आहे. 
ब्रिटिश सरकारने ती जप्त केली, यावरून तिचा जहालपणा 
कळून येण्यासारखा आहे. 

शरच्चंद्रांना स्त्रीचरित्राचे विशेष आकर्षण आहे. स्त्रीचरि- 
त्राचे विविध आविष्कार दाखविण्यासाठीच जगू त्यांनी आपल्या 
कादंबऱ्या लिहिल्या आहेत. शरीर आणि मन यांच्या संघर्षात 
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स्त्रीचे मन हीच त्यांनी तिच्या सतीत्वाची कसोटी मानली आहे 
दरच्चंद्रांशिवाय रामेंद्रसंदर त्रिवेदी, प्रभातकु मार मखखर्जी, 
जळवरसेन, मनमोहन चट्टोपाध्याय, नरेशचद्र राखालदास 
वंद्योपाध्याय, अनुरूपादेवी, शांतादेवी, सीतादेवी गिरिवाठा, 
सरसीवाला, | सुरुचिवाला. प्रभावतीदेवी, हुसेन नजीवरंहिमान, 
इ. लेखक- लेखिका बंगाली कादंबरीकारांत नामवंत ठरल्या 
आहेत शि 
याच काळात नजरुल इस्लाम नावाचा एक कवी बंगालमध्य 

निर्माण झाला. हा परव बगालचा रठिवासी होत. यान आपल्या 
कवितेने बंगाली तरुणांची मने तेजस्वी भावतांना मारूत 
टाकली. त्याच्या कवितेत तारुण्याचा जोम आणि आत्मप्रकाश 
यांचा पदोवदी प्रत्यय यतो. आपल्या आग्निवीणा या कवितेत 
तो लिहित 

बल बीर! आमि चिर उन्नत शरिर 

शिर नेहारि आमार नतळ्रिर 

ओर शिखर हिमाद्रिर । 

बल महाविदवेर महाकादा फाडि 

चंद्र सूर्य ग्रह तारा छाडि 

भूलोक धुलोक गोलोक भेदिया 

खोदार आरस आसन छेंदिया 

उठियाछि आमि चिर उन्नत दिर । 

आमि बंधन, हारा कुमारीर वेणी, 

नयने वन्हि 

षोड॒शीर हृदि सरसिज प्रेम उदाम, 

आमि उन्मन मन उदासौर 


आमि धन्य । 


आमि विदववार बके क्रन्दन इवास, हीं हताश 

आमि हुताशीर आहे. 

अर्थ- वीरहो बोळा ! आमचे किर चिरकाल उन्नत ह. 
आमच्या उंचावलेल्या मस्तकापुढे हिमालयाचे दिखर तुवा 
आहे. या महात विश्‍वाच्या महाकाशाचा व सवे ऊध्ने ९. 
भेद करून आणि खदाच्या आसनाला चीर पाडून आही 
मस्तक वर उठले आहे. आम्ही कुमारीची मुक्‍त वेणी हव्य 
तरुणीच्या नजरेतले अंगार आहो. षोडशावर्षा यवतीच्या & क. 


कमलातले प्रेम आहोत. आम्ही धन्य आहोत. उदास, न 
मन आहो. विधवेच्या हृदयातले अश्रुहत दवास आति 
शांचे निःश्‍वास आहो प़रॉर्प्त 
रवींद्रनाथांच्या अस्ताने बंगाली साहित्याचे एक ५ ध्य 
झाळे. तिथून नवचेतनेने यकत अक्षया एका नव्या युगाचा अनक 
होतो. या युगाचे वेशिष्ट्य हे, की त्यात साहित्यविषयक 
वाद निर्माण झाले. रवींद्र आणि झरच्चंद्र यांच्या 


खंड सहावा 


बंगालमध्ये उच्च दर्जाचे साहित्यिक म्हणून पुढील मंडळी ख्याती 
पावली-- तारादांकर, प्रवोध संन्याल, वुद्धदेव वसू, अन्नदाशंकर, 
जीवनानंददास, नृपेंद्रकूष्ण चट्टोपाध्याय पवित्र गंगोपाध्याय, 
जसिमुद्दीन, प्रेमेंद्र मित्र, विश्‍वपती चौधरी, विष्णू दे, गोकुल नाग, 
माणिक वंद्योपाध्याय, यतींद्रसेन गुप्त, विश्राम चक्रवर्ती, यतींद्र 
वागची, राधारानीदेवी, शेळजानंद मुखोपाध्याय, सरोजराय 
चोधुरी, सुनिर्मल बसू, हुमायून कवीर इत्यादी. 

यांपैकी बहुतेक लेखक या ना त्या प्रकारे कल्लोल या 
नियतकालिकाशी संबद्ध होते. गोकुल नाग यांच्या संपादकत्वा- 
खाली निघणारे हे नियतकालिक इ. स. १९२३ साली सुरू झाले. 
श्री. नाग यानी आपल्याभोवती साहित्यिकांचा एक गटच तयार 
केला होता. त्यांतले बहुतेक साहित्यिक हे प्रगतिवादी होते. 
बंगाली साहित्यात त्या काली जो ठाकूरवाद प्रतिष्ठित झाला 
होता, त्याला या लोकांचा विरोध होता. त्यांना वाटे, की 
रवौंद्रनाथांची वाळडमयीन दृष्टी ही वाडमयाच्या प्रगतीला 
पायबंद घालणारी आहे. साहिःयातल्या नैतिकतेवद्लही रवींद्र- 
नाथांशी त्यांचा मतभेद होता. ते जीवनातील सत्यांवर यथार्थ- 
पणे प्रकाश टाकू इच्छित होते. त्यांच्या या प्रवृत्तीमुळे बंगाली 
साहित्याच्या क्षेत्रात परंपरावादी व प्रगतिवादी असे दोन तट 
निर्माण झाले. उभयपक्षी वादही हिरीरीने खेळले गेले. 

या नव्या प्रगतिवादी लेखकांमध्ये वृद्धदेव बसू हे विशेष 
उल्लेखनीय आहेत. ते कथा ब कादंबरी या दोन्ही क्षेत्रांत 
सिद्धहस्त आहेत. प्रगध्तिवादाला त्यांनीच प्रतिष्ठा मिळवून दिली. 
विभूती बंद्योपाध्याय हे शेलीदार कथालेखक समजले जातात. 
अनुभूतींचे सुबोध वणंन करण्यात ते पटाइत आहेत. ताराशंकर 
यांचे जीवनदशंन स्वतंत्र वृत्तीचे, पण काही अंशी नियतिवादी 
आहे. जीवनाच्या सुरूप व कुरूप अशा दोन्ही बाजू त्यांनी 
यशस्वीपणे रंगविल्या आहेत. विभूतिभूषण मुखोपाध्याय हे 
विनोदी कथाकार म्हणून प्रसिद्ध आहेत. अन्नदाश्ंकर यांच्या 
कथा-कादंबर्‍्यांतून एक प्रकारची अतृप्ती जाणवते. बनफूल हे 
विज्ञान आणि इतिहास यांच्या पाशवंभूभीवर वर्तमान जीवनाचे 
चित्रण करतात. सुक्ष्म उपहास हे त्यांचे वैशिष्ट्य आहे. परशु- 
राम या लेखकाने सर्वथा नवी दाली अनुसरून परिहासकथा 
लिहिल्या आहेत. त्यांच्या क्षेत्रात ते अद्वितीय समजले जातात. 
शेळ्जानंद यांनी खाणीत काम करणाऱ्या मजुरांच्या जीवनावर 
पुष्कळ कथा लिहिल्या आहेत. प्रभातकुमार मुखोपाध्याय हे 
रवींद्रपरंपरेला धरून कथा लिहिणारे आहेत. शरदिंदू बंद्यो- 
पाध्याय हे कल्पनाचतुर म्हणून प्रसिद्ध आहेत. मराठीप्रमाणेच 
_ बंगाली साहित्यातही लघुकथेला खूप महत्त्व मिळाले आहे. 

रामेंद्रसुंदर त्रिवेदी, योगेशचंद्र रॉय, जगदानंद रॉय, भगवती- 
भा. सं. को. ...२ 
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चरण बंद्योपाध्याय, अक्षयकुमार मैत्रेय, हे बंगालीचे प्रसिद्ध 
निवंधकार होत. जदुनाथ सरकार, रामप्रमाद गुप्त, रेयाजुद्िन 


ह आडी 
सन 
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बलाईचांद मुखोयाध्याय ' बनफूल ! 


अहमद, शेख अवदुर जव्वार, ह्रिसाधन मुखोपाध्याय, प्रमथ 
चोधुरी, इ. लेखकांनी इतिहासावर पुष्कळ लिहिले आहे. 
डॉ. सुनीनिकुमार चटर्जी हे भाषा व प्राच्यविद्या या शास्त्रांचे 
प्रकांड पंडित असून, त्यांनी आपल्या विषयांवर विद्ध त्तापूर्ण 
लेखन केले आहे. 

आधुनिक काळात कित्येक बंगाली लेखकांवर समाजवाद व 
सार्भ्यैवाद यांचा प्रभाव दिसतो. कित्येक लेखक उघडा नागडा 
वास्तववाद प्रकट करतानाही दिसतात. 

बंगालची फाळणी छहोण्यापूर्वोही तिथल्या कित्येक मुस्लिम 
लेखकांना वाटत असे, की मुस्लिम भावनांवर आधारलेल्या 
अश्शा स्वतंत्र मुस्लिम साहिःयाचा विकास बंगालमध्ये व्हावा; 
पण श्रेष्ठ मुस्लिम साहित्यिकांना मात्र भाषेत अज्ञा प्रकारचे 
पार्थक्य यावे, असे कधीही वाटले नाही. बंगालमध्ये कित्येक 
शिक्षित मुसलमान लेखकांनी कथा, कादंबरी, निबंध, समीक्षा, इ. 
वाड्मयप्रकारांत खूप प्रसिद्धी मिळवली आहे. काजी अब्दुल 
वदूद हे कादंबरीकार तर आहेतच; शिवाय त्यांनी रवींद्रसाहि- 
त्यावर एक विवेचनात्मक ग्रंथही लिहिला आहे. वतमानकालीन 
मुस्लिम लेखकांत प्रा. हुमायून कबीर यांचे नाव उल्लेखनीय 
आहे. निबंध आणि कविता या दोन्ही क्षेत्रांत ते सव्यसाची आहेत. 

दृत्तपत्रव्यवसाय-- बंगाली भाषेचा प्रायोगिक छापखाना इ. 
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स. १७७८ साली अस्तित्वात आला. हालहेड नावाच्या एका 
इंग्लिश गृहस्थाने बंगाली लिपीच्या मुद्रा ( टाइप ) वनवून बंगाली 
व्याकरण छापून काढले. इ. स. १८१८ साली एका शख्त्रिस्ती 
मिशनने दिग्दर्शन नावाचे एक नियतकालिक व जे. मार्दमेन 
यांनी समाचारदपण नावाचे साप्ताहिक सुरू केले. इ. स. 
१८२१ साली संवादकोमुदी नावाचे दुसरे साप्ताहिक राजा 
राममोहन रॉय यांच्या मदतीने निघू लागले. हिंदू धर्माला बल- 
वान करणे ही त्यांची मूल प्रेरणा होती. त्या पुढच्या वर्षी भवानी 
चरण बंद्योपाध्याय यांचे समाचारचंद्रिका नावाचे साप्ताहिक 
उदयास आले. इ. स. १८३१ साली संवादप्रभाकर निघू लागले, 
ईरवरचंद्र गुप्त त्याचे संपादक होते. खऱ्या अर्थाने तेच वंगीय 
पत्रसृष्टीचे जनक होत. त्यानंतर देवेंद्रनाथ ठाकूर यांनी तत्त्व- 
बोघिनी नावाचे एक मासिक ब्राह्म समाजाच्या तत्त्वांच्या प्रचारा- 
साठी चालू केले. इ. स. १८५१ साली विविधाथसंग्रह नावाचे 
एक सचित्र मासिक राजेंद्रलाल मित्र यांच्या संपादकत्वाखाली 
व इ. स. १८७२ साली वंगदरशन हे बंकिमचंद्रांच्या संपादकत्वा- 
खाली निघू लागले. बंकिमचंद्र हे हिंदुत्व आणि मूर्तिपूजा यांचे 
समर्थक होते. त्यांनी आपल्या पत्रातून ब्राह्म समाजाला सतत 
विरोध केला. याच एका गोष्टीमुळे रवींद्रनाथ व बंकिमचंद्र हे 
परस्पर विरोधी बनले. त्या दोघांच्या नेतृत्वाने बंगालमध्ये दोन 
विरोधी पक्षच निर्माण झाले 


१८५० पर्यंत बंगालमध्ये 
होऊ लागल्या. यातील 


अक्षयकुमार मंत्रेय यांनी 
सुरू केली. इ. स. १९१४ साली नारायण नावाचे एक पत्र 
प्रकाशित होऊ लागले. चित्तरंजन दास व बिपिनचंद्र पाल यांचे 
त्या पत्राला प्रोत्साहन होते. 


कित्येक निबंधकार प्रसिद्धी पावले. 
नावाचे 


बंगाठी रंगभूमी य बतीत 


बंगालमध्ये यात्राशेलीवर 
| त्यां 
तीन चार स्त्री-पुरुषपात्रे गीताच्या अभिनय होत असे. 


न साहाय्याने अभिनय करून 
एखादा नाटयरूपाने क 

| पोराणिक प्रसंग ने दाखवीत. त्यातला काछ 

(वृद्ध) नट विनोदी भाषण व अभिनय गोत 


१८ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


असे. पुढे इ. स. च्या पंधराव्या सोळाव्या बातकांत हष्ा'कोतत” 
विषयक पदांतून नाट्याभिनय सुरू झाला. त्यांतले संवाद पद्य- 
रूपच असत. वडू चंडीदासाच्या कृष्ण-कीतंनात असा एक प्रसग 
आहे, की यमुनेच्या घाटावर राधा पाणी मरण्यासाठी गाया 
आहे. तिथे तिला कृष्ण भेटतो. मग त्या दोघांमध्ये पद्यरूपाने 
वातचीत होते, ती अशी- 
कृष्ण- काहार बहु तों काहार रानी 
केन्हे यमुनात तोलसी पानी म. 
अर्थ - तू कोणाची सून आहेस ? तू कोणाची राणी आहेस : 
यमुनेवर पाणी कद्मासाठी भरीत आहेस ? 
राधा - बडार बहु मो बडार झि 
आम्हें पानि तुलि तों तोम्हार कि नगी 
अर्थ -मी मोठ्याची सून, मोठ्याची बेटी आहे. मी पा 
मरते, त्यात तुझे काय जाते ? 
कृष्ण - काखेर कलस नाबा ओ तोम्हे 


कथा चारि पांचि कहिव आम्हें व. 

अर्थ - कमरेवरची घागर उतरून ठेव. मला तुझ्याशी च 
पाच गोष्टी करायच्या आहेय. 

राधा - ज्यार कांधे बोसे दोसर माथा 

से हि आम्हा समे कहिबे कथा 
अर्थ -ज्याच्या मानेवर दोन शिरे आहेत, त्यानेच माझ्याशी 
गोष्टी कराव्या. भत 

चेतन्यमहाप्रभूने लिहिलेले रुक्मिणीह्रण नामक . 
नाट्यरूपाने केळे जात असे. एकदा तर चैतन्यांनीच €__ 
रुक्मिणीची भूमिका केली होती. या यात्रा किवा कीर्तननाट 
कांना रंगमंच नसे व पडदाही नसे. मंगळकांव्ये लिहिणार 
कवींनी आपल्या कृतींना नाट म्हटले आहे. ही मंगलकाव्य न 
नाट्यरूपाने प्रदाशत करीत. पण खऱ्या अर्थाने बंगाली नाट 
काचा उगम झाला तो इंग्रजी नाटकांच्या परिचयातून. 

इ. स. च्या अठराव्या शतकाच्या अखेरीस बंगाली 
आधुनिक नाटकाबद्दल अभिरुची निर्माण झाली. पण तिची पवी 
करण्याची साधने मात्र त्या काळी उपलब्ध नव्ह्ती. ला 
सवेत्र होत : पण शिक्षित लोकांना आता त्यांचा कंटाळा र. 
होता. नेमका याच काळात हेरासिम लेवेडाफ नावाचा एक ऱ्टि 
/न कलावंत कलकत्त्यात आला आणि त्याने ' दि डिसगाइस्‌ 


:: ल्न्र >! ख व मी“ 
ह इज दी बेस्ट डॉकटर ' हो दोन खूपां नाटके रंगभू 

न रूपांतरित नाट जि 
वर सादर केली. लोकांन क 


5 नाटथ” 
ना ती आवडली. परे वर्षे ना 
क्षेत्रात काही घडले नाह क 


ठाकर 
यांनी एक री. इ.स. १८३ श्साली प्रसत्कुमार ० 
क अर्श कः नाट्यशाळा उभारून शेक्सपीअरचे एक व भवमूट ननचंद्र 
शी दोन नाटके केरून दाखविली. १८३५साली नर्व 


च 


खंड सहावा 


बसू यांनी शेक्सपीअरची आणखी काही नाटके रंगभूमीवर 
आणली. पुढे थोड्याच दिवसांत ओरिएंटल थिएटर व जोडा- 
सांको थिएटर अश्या दोन नाटयसंस्था स्थापन झाल्या. रामचंद्र 
तर्कालंकार, नंदकुमार रॉय व नीलमणी पाल हे नाटककार त्या 
काळात निर्माण झाले. त्यांनी आपली कित्येक नाटके रंगभूमी- 
वर आणली. पण अजून स्वतंत्र असे बंगाली नाटक निर्माण 
झाले नव्हते. योगेंद्र चंद्रगुप्त, ताराचरण शिकदार व हरचंद्र 
घोष यांच्या नाटकांत काही अंशी मौलिकता दिसली, पण 
त्यांची नाटके आख्यायिका व विदेशी कथावस्तू यांवर आधार- 
लेली होती. रामनारायण तकरत्न हे त्याच काळातले एक समर्थ 
नाटककार होत. 

बंगालमध्ये त्या काळात समाजसुधारणेची लाट आली होती. 
तिला अनुसरून विधवाविवाहविषयक कितीतरी नाटके रंगभूमी- 
वर आली. ती प्रयोगक्षम असली, तरी त्यांत नाट्यविषयक 
कलागुणांचा बराचसा अभाव होता. ही उणीव मायकेल मधु- 
सूदन दत्त यांना जाणवली आणि त्यांनी चार नाटके लिहिली. 
त्या नाटकांत बरेचसे नावीन्य होते. त्यांच्या सवे नाटकांत 
कृष्णकुमारी हे नाटक उत्तम वठले. पुढील नाटककारांवर त्याचा 
बराच प्रभाव पडला. दत्त यांनी दोन प्रह्सनेही लिहिली आणि 
त्यांच्या अनुकरणाने अनेक कलाकार प्रहसने लिहु लागले. 

त्यानंतर एक नवी प्रेरणा घेऊन दीनबंधू मित्र हे नाटककार 
पुढे आले. त्यांनी नीलदर्पेण नावाचे नाटक लिहिले व ते यशस्वी 
ठरले. त्यांनी बरीचशी प्रह्सनेही लिहिली. मनोमोहन बसू, 
ह्रलाल रॉय, ज्योतिरिद्र ठाकूर, गिरीशचंद्र घोष, क्षीरादप्रसाद 
विद्याविनोद, अमृतलाल बसू व ह्विजेंद्रलाल रॉय हे दीनबंधू 
मित्र यांच्या नंतरचे यशस्वी नाटककार होत. 

इ. स. १८७३ साली नॅशनल थिएटर नावाची नाट्यसंस्था 
निर्माण होऊन काम करू लागली. तिने एक नवे नाट्ययुगच 
सुरू केले. त्याच सुमारास ओरिएंटल थिएटर नावाच्या आणखी 
दोन नाट्यसंस्था निर्माण झाल्या. ज्योतिरिद्र ठाकूर मांनी 
काही अनुवादात्मक आणि काही मौलिक नाटके व काही प्रह- 
सनेही लिहिली. देशभक्ती, ऐतिहासिक घटनांमधून भारताच्या 
माहात्म्याचे प्रतिपादन आणि आदश नारी-चरित्राविषयी प्रेमा- 
दर, हे तीन विशेष त्यांच्या नाटकांत आढळतात. प्रयोगाच्या 
दृष्टीनेही त्यांची नाटके यशस्वी ठरली. त्या पुढच्या काळात 
दत्त यांचे मेघनादवध, हेमचंद्रांचे वृत्रसंहार, ईश्‍वरचंद्रांचे 
सीता-वनवास, बंकिमचंद्रांचे दुर्गेशनंदिनी, इ. सुप्रसिद्ध काव्ये 
आणि कादंबर्‍या यांचे नाट्यांत रूपांतर करण्यात आले. 
गिरीशचंद्र घोष, अमृतलाल बसू व ह्विजेंद्रलाळ रॉय हे बंगाली 
रंगभूमीचे नाटककार त्रिमूर्ती ठरळे. गिरीशचंद्रांनी आपल्या 


१९ 


बंगाली रंगभूमी 


नाटकांतून पौराणिक उच्चतम आदशं उभे केले. ऐंशीहून अधिक 
नाटके त्यांनी लिहिली. अमृतलात वसू हे स्वतः नटही होते. 
त्यांच्या नाटकांना विनोदाची ज्ञालर होती. तत्कालीन परि-- 
स्थिती आणि सामाजिक दुर्बलता यांच्या आधारावर त्यांनी 
आपली नाटबसृष्टी उभी केली. त्यांनी जे जे लिहिले ते ते सरस 
होऊन अवतरले. ह्विजेंद्रलाल यांच्या नाटकात कलात्मक दोष 
दिसत असले, तरी त्यांच्या नाटकांनी रंगभूमी मात्र गाजवून 
सोडली, 

पुढे रवींद्रनाथ ठाकूर यांच्या प्रतिभेने बंगाली नाटयसृष्टीला 
एक नवे वळण लावले. काव्यात्मकतेतून उमलून आलेले जीवन- 
दशन त्यांच्या नाटकांतून घडते. वाल्मीकी, प्रतिमा, कालमृगया, 
मायार खेला, प्रकृतीर प्रतिशोध, चित्रा अचलायतन, डाकघर, 
इ. नाटके रवींद्रांनी लिहिली आणि त्यांच्या द्वारे अल्पातुन 
महताचा, सान्तातून अनंताचा आणि आत्म्याच्या दिव्य स्वातं- 
त्र्याचा शोधघेतला. रवौंद्रांची ही नाटके सामान्य जनतेला 
कळण्याजोगी नव्हती, पण सुशिक्षित, वरिष्ठ वर्गाने त्यांचा 
आस्वाद रसिकपणे घेतला. 

श्िशिरकुमार भादुडी हे अलिकडच्या काळातले अभिनय- 
कुशल कलावंत होत. अभिनय व नाटयनिर्मिती या दोन्ही क्षेत्रांत 
त्यांनी फार मोठी कीर्ती मिळवली. परिचय व दुःखीर ईमान, 
या त्यांनी सादर केलेल्या नाटयकृती रंजक तश्याच उद्बोधक 
ठरल्या. त्यांचा बंगला नाटयशाला ही एक अग्रगण्य नाट्यसंस्था 
होती. या संस्थेने सादर केलेल्या अनेक नाटकांमुळे स्वातंत्र्य- 
पु्वेकाळात लोकांना स्फूर्ती आणि आत्मविश्वास मिळाला. 
राष्ट्रीय रंगमंचाची स्थाना हे शिशिर कुमारांचे एक स्वप्न 
होते. ते म्हणत- मला विश्वास आहे, की माझ्या मृत्यूनंतरही 
माझी अभिनयकला चिरंजीव राहील. माझी नाटच सादर कर- 
ण्याची पद्धतही अमर राहील. तीच लोकांना अनुकरणीय वाटेल. 
व्यक्तिगत वैभवासाठी मी रंगमंचाचा वापर केला नाही; तर 
बंगाली रंगभूमी वैभवाप्रत पोचावी, याचसाठी माज्ञा सर्व 
प्रयत्न आहे. र 

बंगालमध्ये सांप्रत अनेक नाट्यसंस्था काम करीत आहेत. 
त्यांना समृद्धीही लाभली आहे. नवी नवी नाटके घेऊन नवे नवे 
नाटककार बंगाली रंगभूमीवर येत आहेत. नेपथ्य, प्रकाश- 
योजना, तांत्रिक चमत्कृती, दिग्दर्शन, इ. नाट्याच्या अंतरंग- 
बहिरंगात नवे नवे प्रयोग वंगीय रंगभूमीवर होऊन राहिले 
आहेत. बंगाली आणि मराठी अश्या दोनच रंगभूमी भारतात 
सर्वे बाजूंनी आघाडीवर आहेत. [ भा. ना. सा.; श्री. प्रबोधचंद्र 
सेन-मार्चे ऑफ इंडिया, मे १९५७; श्री. मोहनसिंह सेंगर- 
आजकल, ऑक्टोबर १९५९; बं. उ. सा. ] 


बंगाली लोककला 


१ > बंगालमधील लोककलांचे क्षेत्र॑व्यापक 
बंगाली लोककला असून, बंगाली लोकांच्या समाजजीव- 
नात नाना प्रकारच्या कलांना वराच अवसर मिळाळेला आहे. 
“हा वंग रंगला कलापुजनी ' अशी वंगालची ख्याती आहे. 

बंगालमधील प्रोढ स्त्रिया फावल्या वेळात कंथा किवा 
गोड्या शिवतात. जुन्या साड्या एकावर एक ठेवून आप- 
ल्याला हव्या तेवढ्या जाडीच्या कंथा त्या बनवतात. या कंथांचे 
सात प्रकार आहेत, ते असे - र 

(१) लेप - हिवाळयात पांघरण्यासाठी केलेली कंथा. ही 
जाड असून, सुमारे सहा फूट लांब व चार फूट रुंद असते. 

(२) सुजनी - समारंभप्रसंगी वापरायची किंवा अंथरुणा- 
वर पसरायची कंथा. ही बहुधा सहा फूट लांव व तीन फूट रुंद 
असते. 

(२) बेतन - पुस्तकांना व किमती वस्तूंना आच्छादन 
म्हणून वापरायची कंथा. हिची लांबी व रुंदी बहुधा तीन तीन 
फूट असते. अशा प्रकारच्या कंथेला रुंद काठ असतात व तिच्या- 
वर माणसांच्या किवा प्राण्यांच्या आकृत्या काढलेल्या असतात. 
तिच्या मध्यभागी कमळाची नक्षी असते व कमळाभोवती इतरही 
काही आकृत्या असतात. तिच्या चारही कोपर्‍यांवर पाने-फुले 
किवा कुयर्‍्या काढलेल्या असतात. 

(४) ओआर - उद्नीच्या अश्र्यासारखी कंथा. ही दोन फूट 
लांब व दीड फूट रुंद असते. हिच्यावर पाने, फुले, पक्षी, इ. 
आकृत्या काढतात, 

(५) आरसीलता - आरसा व कंगवे यांच्यावर आच्छादन 
घालण्यासाठी सुमारे अकरा इंच लांब व सहा इंच रुंद बनवलेली 
कंथा. लता, पाने, किंवा कमळे अज्या आकृत्या तिच्यावर काढ- 
लेल्या असतात. 

(६) दुर्जनी -पिशवी किवा छोटी चामड्याची पिशवी, 
हिच्यावर आच्छदन करणारी कंथा. हिच्या मध्यभागी कमळ 
असते आणि काठांवरही नक्षी काढलेलो असते. 

(७) रुमाल - रुमालासारखी कंथा. ही रुमालाप्रमाणे लहान 


चौरस असते. तिच्यावर मध्यभागी कमळ व कमळाभ!वती 
लहान लहान नक्षी असते. 


, वेली, पाने, हत्ती, घोडा 
आक्कत्या' काढतात काही 4 र 4 1) 
अशा आक्रर ' काहो छोट्या कंथा व्याह्यांना भेट 


२० भारतीय संस्कृतिकोद 


देतात; तर काही कंथा वस्तू पाठवताना ताटावर ज्ञाकण्या- 
साठीही वायरतात. 
सणावारी किवा उत्सवप्रसंगी मुली भितोंवर, खांबांवर, 
घरात व अंगणात अलिपिना रेखाटतात. भिजवून वाटलेल्या 
तांदळाचे पातळसर पीठ कड्याच्या पुरचुंडीत घेऊन अलिपना 
काढतात. घराच्या दारासमोर तुळशीपुढे शहंखटता व भाताच्या 


लोंब्या यांच्या आदृत्या 


> 
.“ 


र व मध्यभागी विकसित 
- कमळात लक्ष्मीची आकृती 
काढतात. अलिपनेच्या 
काही आळृत्या पार 
पारिक असतात. काही 
ब्रतांच्या विशिष्ट अलि- 
पना ठरलेल्या आहेत. 
ब्रतकथेशी संबंधित अशा 
त्या लहान लहान 
आकृत्या असतात. माघ” 
मंडल व्रताच्या अलिपना 
रंगीत असतात. त्यांत 
पाच वर्तुळे असतात आणि 
त्यांच्या वरच्या बाजूला 
सूर्य व खालच्या बाजूला 
चंद्र असतो. या अलिपनेचे 
वैशिष्ट्य असे, की ती 
जमिनीत कोरतात आणि 
त्या खाचा वेलांच्या पानांची पुड, हळद, भाताच्या तुसाची राख, 
विटकरीची पूड यांनी मरून काढतात. सूर्य विटकरीच्या पुडीर्न 
व चंद्र तांदुळाच्या पिठाने रंगवतात. 

बंगाली लोककलांमध्ये चित्रविद्येचाही अंतर्भाव होतो. तिला 
पट असे नाव आहे. कागदावर किवा कापडावर काढलेल्या 
चित्राला पट असे म्हणतात. ही चित्रे काढणाऱ्यांना पटुवा अक्षी 
संज्ञा आहे. चित्रे काढण्यासाठी प्रथम गळगळीत पोत असलेलें 
कापड घेतात आणि त्याच्यावर चाळलेली माती व शेण पाण्यात 
कालवून त्याचा पातळ थर देतात. तो वाळला, की घासून 


"गोकाक मरन भवर 
<< र्र र] १, र 


“शस 020१: 


>>»: 
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ओआर कंथा 


गुळगुळीत करतात आणि त्यावर चित्रे काढतात काही वेळा 
कापडावर 


कागद चिटकावतात आणि चुना किंवा खडू यांची 
कालवलेली वस्त्रगाळ पूड त्याच्यावर फासतात. नंतर 
त्याच्यावर व्यक्तींची चित्रे काढतात. चित्रांसाठी पांढरा, पिवळा, 
काळा, लाळ व हिरिवट तपकिरी रंग वापरतात. क्वचित सोन्या- 


चांदीचा वर्खही उपयोगात आणतात. चित्रे बहुधा पौराणिक 


खंड सहावा 


कथांची असतात. मुख्यत्वे रामलीला व क्रुष्णलीला त्यावर 
रेखाटलेल्या असतात. चित्रे पटावर एकाखाली एक काढतात. 
तो पट इतका लांब असतो, की तो उलगडून एकापुढे एक अशी 
चित्रे दाखवावी लागतात. लोकांना चित्रे दाखवताना पटुवा 
त्यावरोबर आपण रचलेली गाणीही म्हणतो. या पटात वाघ 
आणि सिह॒ या प्राण्यांची चित्रे प्रामुख्याने असतात. कालीघाटचे 
पटुवा व परिचिम बंगालचे पटुवा रंगांचा उपयोग करण्यात मोठे 
हुशार आहेत. त्यांचे रंग जिवंत व ताजे वाटतात. कालीघाटचे 
पटुवा दैनंदिन जीवनातील घटनांवर व्यंगचित्रे काढण्यात पटा- 
ईत असतात. 

बंगालमधील कुंभार निरनिराळ्या प्रकारची मातीची मांडी 
बनवतात व त्यांवर स्त्री, पुरुष, पाने, फुले, पक्षी वगरे निर- 
निराळ्या प्रकारची 
नक्षी काढतात. तसेच 
मंगळघट, मनसाघट, 
लक्ष्मीसरा अशा घटां- 
वर आधी चुन्याचा 
पांढरा हात देतात व 
त्यांवर पिवळा, लाल, 
काळा, हिरवा, असे 
रंग भरतात. 

- कुभार मातीच्या 
बाहुल्या, खेळणी व 
देवदेवतांच्या मूर्तीही 
बनवतात. काही वेळा 
त्या हाताने करतात, (९ 
तर काही वेळा त्या- | 
साठी साचे वापरतात. 
या मूर्तीची पाठी- 
मागचो बाजू सपाट 
असते. शीतला, षष्ठी, 
इ. देवतांच्या मूर्ती 
अगदी साध्या, ओबड-धोबड व नग्न असतात. मूतिकारांची 
वाडी नाही, असे खेडे बंगालमध्ये आढळणार नाही. दुर्गा व 
सरस्वती यांच्या सुंदर मूर्ती तिथले मूतिकार बनवतात. मू तींच्या 
भोवती आरास म्हणून इतरही देवदेवतांच्या किंवा ऐतिहासिक 
स्त्री-पुरुषांच्या कलात्मक मूर्ती मांडतात. 

बंगालमधील फुळमाळी नावाचे कारागीर सणकाड्या व 
भेंड यांपासून सजावटीचे सुंदर सामान बनवतात. अत्यंत 
हेलक्‍्या लाकडात कातर काम करून त्याचे कंगवे, फुंकण्या, गोंडे 


मनसाघट 
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व नवरदेवाला घालायचे मुकुट ते तयार करतात. तसेच दाराला 


& ९ ९५2६७०७ 


मातीच्या बाहुल्या 


लावायची तोरणे, गळयात घालायचे हार, समारंभस्यळी लावा- 
यच्या माळा व 
पत्ताकाही ते 
बनवतात. 

सुतार लोक 
चांगल्या लाकडा- 
पासुन देव-देवतांचे 
रथ, गजसिहासने, 
वृषकाष्ठ, इ. 
कोरीव काम अस- 
लेल्या वस्तु तयार 
करतात. रथांवर 
पुराणांतोल कथा- 
प्रसंग कोरलेले 
असतात. वृषकाष्ठ 
हे कोरीव खांब 
असून, मृतांचे 
स्मा रक म्हणून 
तिठ्यावर उभार- 
ताना या खांबावर 
खालच्या बाजूला 
स्त्रीची किवा 
पुरुषाची आकृती, 
त्याच्यावर वृषभ 
आणि अगदी वर शिवलिंग किवा शिवपावेतींच्या आहृत्या 


लाकडी बाहुडी व वृषकाष्ठ 


बंगाली लोककला 


कोरलेल्या असतात. याशिवाय लाकडापासून बाहुल्या व खेळ- 
णीहो बनवतात आणि त्यांना लाळ, काळा, निळा, पिवळा, 
असे भडक रंग देतात. लाकडाचे मुखवटेही करतात. वंगालमध्ये 
धामिक उत्सवांच्या वेळी देवदेवतांचे व निरनिराळा प्राण्यांचे 
मुखवटे घालून नृत्य करण्याची पद्धत आहे. हे मुखवटे लाल, 
काळ्या व पिवळया रंगाने रंगवतात. त्यामुळे त्यांचे दर्शन 
भयानक असते. 

बंगाली कारागीर अनेक प्रकारच्या नावा बनविण्यात कुणाल 
आहेत. साग, बाभूळ, साल, कदंव, जांभूळ, इ. वृक्षांचे लाकूड 
त्यासाठी वापरतात. नीकाबांधणीला शुभ दिवस पाहून प्रारंभ 
करतात. नावेच्या पुढच्या टोकाला सिंह, वाघ, हत्ती, मोर, 
शुक, इ. प्राण्यांच्या मुखाचा आकार दिलेला असतो. त्यावरून 
नावांना मयू रपंखी, शुकपंखी, इ. नावे दिलेली असतात. प्रवासी 
नेणार्‍या नावा, मच्छिमारीच्या होड्या, स्पर्धेसाठी धावणाऱ्या 
नोका, मालवाहू नौका अज्या प्रकारच्या अनेक नावा वंगाली 
कारागीर तयार करतात. 

निरनिराळा वेली, बांबू, वेत, गवत, ताडाची पाने, इ. 
सामग्रीपासुन बंगाली बुरूड चटया, टोपल्या, करंड्या, टोप्या, 
परड्या, सुपे, इ. वस्तु बनवतात. वांवू, वेत वगैरेंच्या कामट्या 
करतात व त्या चिखलाच्या पाण्यात काही दिवस बुडवून ठेव- 


स्व 


न ्् 


टर 


आणणाच्शीण ण. 
ती “मर्‍ज>्>य_“___--““-_ 


वेताची करंडी 


कि 


च्च्य 


तात. त्यामुळे वस्तू जास्त दिवस टिकते व तिला वाळवी वगेरे 
लागत नाही. टोपल्या, करंड्या, 


देतात आणि त्यांवर पानाफुलांची किवा त्रिकोण, चौकोन वगैरे 
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पाटी गवतापासून विणलेल्या शीतलपाटी चटया नावाप्रमाणेच 
शीतल असतात. उन्हाळयात त्यांचा शीतल स्पा आल्हादकारक 
वाटतो. या चटया बारीक धाग्यापासुन विणलेल्या असल्यामुळे 
तलम असतात. त्यांच्यावरची नक्षीही मोहक असते. शीतल- 
पाटी चटया विणणाऱ्या मुलीचे आईत्राप मुलगी लग्नानंतर 
घरातून जायची असल्यामुळे होणारे नुकसान भरून काढण्या- 
साठी भावी जावयाकडून भरपूर पैसे घेतात. 

विष्णुपूर व डाक्का येथे शंखापासून चित्र-विचित्र बांगड्या 
वनवतात. वंगाली स्त्रिया मोठ्या आवडीने त्या वापरतात. 
[ फो. आ. वें.; श्रीमती माया गुप्त - संमेळनपत्रिका, कला अंक 
१९५८; बंगाली लोककला, स्त्री, फेब्रुवारी १९६१] 


ह मारतात सवंत्र आढळणारी एक भटकी जात. या 
थजारा लोकांना वंजारी, बंजारी, वनजारा, ब्रिजारी, लमाण, 
लमाणी, लबाडी, ल॑वाडा, लंवाडोडू, सुकलीर, इ. अनेक नावे 
आहेत. आपसांत बोलताना हे स्वत:ला गोर म्हणून संबोधतात. 
महाराष्ट्र, म्हेसुर, मद्रास, राजस्थान व मध्य प्रदेश या भागांत 
यांची वस्ती बरीच आहे. 

संस्कृतातील वाणिज्य म्हणजे व्यापार या शब्दावरून बनज 
किंवा वनज हा शब्द निघाला व त्यावरून या लोकांना बंजारा 
किवा बनजारा हे नाव मिळाले. तसेच हे लोक लवण म्हणजे 
मीठ वाहून नेत असत. म्हणून त्यांना लमाणी असेही नाव 
पडले. 

बैलांच्या पाठीवर धान्य, नारळ, खजूर, मीठ, इ. माल लादून 
तो भारतात जवळजवळ सर्वत्र पोचविणे, हा त्यांचा परंपरागत 
धंदा होता. कधी कधी त्यांच्या तांडयात एक लाख बैल असत, 
असे म्हणतात. ऐतिहासिक पुराव्यावरून असे दिसते, की ही 
लोकांनी इ. स. १३९६ते १८९६ या प्रदीर्ध कालखंडात हा धंदा 
केला. इ. स. १३९६ पासुन पुढे बारा वर्षे उत्तर भारतात मोठा 
दुष्काळ पडला होता. त्या वेळी या लोकांनी नेपाळ, चीन, तिबेट, 
ब्रह्मदेश, इराण, वगैरे भागांतून धान्य वाहून आणले व लोकांचे 
प्राण वाचवले, असे सांगतात. युद्धाच्या काळातही त्यांनी मोगल, 
मराठा व युरोपियन सैन्याला धान्य, कापड व इतर आवद्यक 
वस्तु पुरविल्या. मोगल राजांनी त्यांना त्याबद्दल वंदापरंपरा 
किताब व जहागिरी दिल्या आहेत. पण पुढे इंग्रजांच्या अमदा- 
नीत रेल्वे व रस्ते ही नवी वाहतुकीची साधने अस्तित्वात आली 
आणि त्यांचा हा घंदा जवळजवळ बसला. त्यामुळे ते शेती, 
पशुपालन, मजुरी, इ. व्यवसाय करू लागले. त्यांच्यांतले काही 
लोक गुन्हेगारीकडे वळले व त्यांची गणना गुन्हेगार जातीत 
होऊ लागली. १ 
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पूर्वी बंजारा लोक प्रवासाला निघण्यापूर्वी एखादे मूल पळ- 
वून आणीत व त्याला खांद्यापर्यंत जमिनीत पुरीत. मग त्याच्या- 
वरून सामान लादलेले बैल चालवीत. त्यामुळे मूल मरून जाई 
व आपला प्रवास निविघ्न पार पडणार असा त्यांना विश्‍वास 
वाटे, असे श्री. थस्टन यांनी म्हटले आहे. 

मुळात हे लोक राजस्थानातील असून, मुसलमानांच्या 
फौजांना रसद पोचविण्याच्या निमित्ताने ते दक्षिणेत आले व 
मग तिथेच स्थायिक झाले. या जातीत हिंदू, शीख, जेन व 
मुसलमान या धर्मांचे लोक असून ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य या 
वर्णांच्या लोकांचाही मरणा आहे. त्यांपैकी ब्राह्मणांना मथुरिया, 
वैशयांना लमाण, राजपुतांना गोरबंजारे आणि भाटांना चारण 
व घाडी अशी नावे आहेत. गोरबंजारा लोकांचे भुकिया, 
वाळनोत, चव्हाण, पवार, वडतिया व तुंवर असे सहा पोट- 
भेद आहेत. मथुरिया लोकांचे पांडे, दुबे, तिवारी व चौबे असे 
चार पोटभेद आहेत. मथुरा-वृंदावनातून इकडे आल्यामुळे 
त्यांना मथुरिया असे नाव मिळाले. हे लोक मुंज करतात व 
जानवे घालतात. तसेच ते शाकाहारी असून, मद्यमांसाला 
स्पर्शही करीत नाहीत. 

भाट किंवा धाडी लोक राजाश्रयाने राहतात. ते राजांच्या 
वंशावळी ठेवतात व त्यांच्या स्तुतिपर कवने रचून गातात. 
बंजाऱ्यांतील स्त्रिया व मुली यांच्या पाठराखणीसाठी भाटांना 
पाठविण्याची प्रथा आहे. लग्नकार्याच्या प्रसंगी हे लोक डफ 
वाजवतात. 

पळवून आणलेले किवा नायकांनी विकत घेतलेले असे इतर 
जातीचे लोक बंजाऱर्‍यांत आढळतात. त्यांना कोरिया किवा 
जांगड म्हणतात. त्यांना तीन किंवा सात पिढ्यांनंतर मुख्य 
जातींत घेतात. 

याशिवाय प्रांतपरत्वे बंजार्‍्यांचे' मराठा, कानडी व गुज- 
राती असेही भेद आहेत. त्यांतही पुन्हा आणखी भेद असून, 
त्यांच्यांत परस्पर रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

वेषभूषा -बंजारा लोक उंच, गोरे किवा सावळया वर्णाचे, 
काटक व बळकट असतात. पुरुष धोतर किवा चोळणा, वर 
अंगरखा आणि डोक्याला पांढरे किवा रंगीत पागोटे असा 
पोषाख करतात. बंजारा स्त्रिया रूपाने चांगल्या असतात. त्या 
लाल किंवा निळा घागरा किंवा लहंगा, भिंगे, मणी किवा 
शिपा बसवलेली त्याच रंगाची ओढणी आणि कशिदा काढ- 
लेली व कवड्या, भिंगे वगेरे बसवलेली भडक रंगाची चोळी 
असा वेष करतात. त्या हातात कोपरापर्यंत हाडकांच्या, हस्ति- 
देताच्या, शिंगांच्या किवा पितळेच्या बांगड्या घालतात आणि 
दंडात वाकी घालतात. नाना प्रकारची फुलेही त्या माळतात. 


२२ बंजारा 


केसांच्या बटांत गुंफलेली अग्रफुले त्यांच्या कानशिलांवर लोंबत 
असतात. त्यांच्या गळयातही पुतळ्यांच्या व इतर माळा अस- 


बंजारा युवक 


तात. नाकात त्या गोलाकार नथनी व पायांत वाळे व पितळी 
पैंजण घालतात. 

मथुरिया स्त्रिया लहंगा नेसतात, चोळी घालतात आणि 
वर पदर घेतात. विवाहित स्त्रिया माथ्यावर केस उंच बांधून 
त्यात एक फणी खोचतात. शिवाय, त्या केसांतून एक चांदीची 
साखळी अडकवून, ती कपाळावरून कानामागे लोंबती ठेवतात. 
त्या पायांत जोडवी व गळ्यात सरी घालतात. मुली सहा-सात 
वर्षांच्या झाल्या, की त्यांच्या ओढणीच्या दोन्ही टोकांना तांदूळ, 
कवड्या व सुपारी यांची एकेक पुरचुंडी बांधतात व ती 
खांद्यांवरून एक पुढे व एक मागे अशी सोडतात. ही अवि- 
वाहित मुलींची खूण आहे. लग्न झाल्यावर त्या पुरचृंड्या 
कमरेला बांधतात. त्या अंगावरून केःहहाहो काढायच्या नसतात. 

काही चारण सोभाग्यवती स्त्रिया माथ्यावर सुमारे नऊ इंच 
लांबीचे शिंग अगर काठी खोवतात व त्यावरून ओढणी घेतात 


वर क भारतीय संस्कृतिकोद 
बं 


घरे - पुर्वी हे लोक पावसाळयात नायकाच्या झोपडीच्या अक्षा वेळी ते सगळे टोळीच्या नायकाच्या तिलोम माह 
भासपास लहान लहान झोपड्या उभारून राहत असत. अद्मा तात. एकजण टेहळणी करून डाका घालायचे घर ठ का) 
वस्तीला कुडी किंवा डाका घालायला जाताना ते वाटेतल्या क वी 
छावणी म्हणत. दसरा गोफणगुंडे, कोयते व कधी कधी तलवारी व बंदुकाहू 1 
झाल्यावर हे लोक वर नेतात. दरोडा घालण्यापूर्वी ते दगडांचा वर्षांव कगेकुकयी 
आपापले वैलांचे तांडे गोफण गुंड्यांनी आसपासचे रस्ते रोखतात आणि - 
घेऊन तिथून निघून प्रतिकाराला आल्यास दीन दीन म्हणत काठ्या व इतर क > 
यात ब दुसरीकडे त्यांच्यावर चालवतात. दरोडा घालून झाल्यावर माग |. 
निरनिराळ्या तात्पु- / विण्यासाठी ते टोळी फोडून जातात. साधारण एक मैल गेल 
रत्या वसाहती उभा- 2 वर थोडा वेळ थांबून ते ळूट नीट तपासून घेतात. व व 
रीत. अश्या वसाहतींना पहाटेच्या वेळी राखणदाराला झोप जागत्ली की 
तांडा असे म्हणत. खळ्याची किंवा पिकाची चोरी करतात. उभी पिके ते क 
सांप्रत त्यांच्या कायम रात्री चोरतात. रोकडीश्षिवाय बाकीचा माल ते जोगा 
प्यह्धाज्या वदा हरती केच्या नाल्यात किवा जुन्या विहिरीत पुरतात. धान्य वर्ग 
नाही तांडा किंवा गवताखाली क्रिवा पाल्यापाचोळ्यात दडवितात. चोरीचा माल 


लमाण तांडा असे बंजारा स्त्री ते नंतर आपल्या सावकारांना विकतात. 
म्हणतात. प्रवासात 


हे लोक पाले उभारून राहतात. 

प्रत्येक तांडयाचा एक मुख्य असतो. त्याला नाईक असे नाव 
आहे. त्याचे पद वंशपरंपरा असते. तो तांड्यातील लोकांना 
अडचणीच्या वेळी मदत करतो, तांड्यात येणार्‍या पाहुण्यांची 
व्यवस्था करतो व प्रवासात तांड्याला मार्गद्यंनही करतो. 
तांड्याच्या पंचायतीचाही तो अध्यक्ष असतो. तांड्यातले 
भांडणतंटे सोडवणे हे त्याचेच काम असते. 

भाषा -या लोकांची भाषा मारवाडी भाषेसारखी असून, 
तिच्यात हिंदी व गुजराती इब्दांची भेसळ आहे. याशिवाय, 
बंजारा ज्या प्रांतात राहतात, तिथली भाषाही त्यांना बोलता 
येते. 

गुन्हेगार बंजारा - सर्वसाधारणपणे कर्नाटकात राहणारे 
बंजारा गुंन्हेगार म्हणून प्रसिद्ध आहेत. घरफोडी, दरोडे घालणे, 
गुरे व शेळ्यामेंढ्या चोरणे आणि बेकायदा दारू गाळणे, हे 


गुन्हे करण्यासाठी ते तांड्यापासून तीस ते साठ मैल द्र 
जातात. ढोरवाड्यातुन किवा मैदानात चरणाऱ्या कळपातून ते 


व त्यांना आपल्या जनावरांत चारण ब 
वेळेल्या जनावरांची शिंगे खुडून, ₹न बेजारा युवती 


दळून आणि डागण्या देऊन ते गुजरातमधील गोवर 
त्यांचे स्वरूपही बदळून टाकतात. ह जमन 


!चा आणखी एक धंदा आहे. ते 
चोरून अफू आणतात व मग किरकोळीने ती विकतात. 
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विवाहप्रथा - चारण व लमाण यांच्या मुली वीस ते तीस 
वर्षापर्यंत अविवाहित राहतात. पण दक्षिणेतील बंजारा मुलींची 
लग्ने दहा ते वाराव मुलांची बारा ते वीस या वर्षांच्या दरम्यान 
होतात. कानडो मुलखातील वबंजाऱ्यांचे विवाह मोठेपणी होतात 
आणि त्यांच्यापैकी काही मुली जन्ममर अविवाहित राहतात. 
अश्या मलींच्या डाव्या पायात काळे मणी वांधळलेळे असतात. 

मळाचा वाप वधूला मागणी घालतो. पंधरा ते दीडशे रुपये 
व काटी बैल वरपिता वधूपित्याला देज म्हणून देतो. देज देणे 
दाक्य नसल्यास, वराला भावो सासऱ्याच्या घरी दोन किंवा 
तीन वर्षे काम करावे लागते. काही सुखवस्तू नाईक भावी 
जावयाला लग्नापूर्वी पाच-सहा महिने आपल्या घरी ठेवून घेतात 
व त्याला चांगळे जेवायला खायला घालतात. 

बंजार्‍यांच्या निरनिराळ्या पोटजातींतील विवाहविधींत 
थोडाफार फरक आढळतो. 

सर्वसाधारणपणे नायकाची परवानगी घेऊनच सोयरिकीचे 
बोलणे होते. नंतर साखरपुडा किवा गूळ नामक एक विधी 
होतो. त्यानंतर वाडनिश्‍चय होतो. त्या वेळी दोन्ही पक्षांतील 
लोक एकमेकांना ठराविक प्रश्‍न विचारतात. त्यांत भोजराजा 
व भोपाळ ही नावे येतात. नंतर मेजवानी होते. त्या वेळी एक 
मनुष्य उभा राहून पुढील दोहा म्हणतो- 

राधा-मीठी घोडली रण-मोठी तलवार । 
सेज-मीठी कामिणी सुरा-मीठी सांग ॥ 

अर्थ - (राधा म्ह॒गजे वीर) वीराला घोडी प्रिय असते. 
रणांगणात तलवार प्रिय असते. शेजेवर कामिनी प्रिम असते 
आणि शिकारीत भाला प्रिय असतो. (त्याप्रमाणे, तुग्हो हे 
जेवण गोड करून घ्या.) 

लग्नाच्या आदल्या दिवशी वराच्या उजव्या दंडावर ताप- 
विलेल्या सुईने डाग देतात. त्या दिवशी गोडाचे जेवण करून 
पितरांना नेवेद्य दाखवतात व लग्नमंडप उभारतात. 

कृग्ताच्या आदल्या दिवशी नवरामुलगा पंच हत्यारांनी 
सज्ज होऊन वधूगृही जायला निघतो. तिथे त्याला गोडाचे 
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जवण वाढतात. या दिवशी वरपक्षाकडून वधूला चोळीचा खण 
व चांदीच्या बांगड्या मिळतात. 

लग्नाच्या दिवशी वधू-वर उपवास करतात. लग्नाचा मुहूर्त 
नेहमी रात्रीचा असतो. त्या दिवश्ली नवरामुलगा एक कुऱ्हाड 
घेऊन ती एका शेणाच्या राशीवर मारतो. मग वधू-वर दोघेही 
शेणाला सात वेळा डाव्य़ा पायाच्या अंगठ्याने स्पर्श करतात. 
त्या दिवशी वधू-वरांना मेंदी व हळद लावून स्नान घालतात. 
मग वधच्या चार बाजूंना पाणी, गूळ, ज्वारी व गहू घातलेले 


चार घट मांडतात. त्या घटांभोवती वराने आणलेल्या कच्च्या 


र्र 
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सुताचे सात वेढे देतात. नंतर ते सूत काढून त्याला सात गाठी 
मारून ते वघूच्या गळयात बांघतात. याच पद्धताने वराच्याही 
गळ्यात सूत बांधतात. मग वधू-वरांना उभें करून त्यांच्या 
वस्त्रांना गाठ मारतात व होम करतात. यानंतर सप्तपदी होते. 
त्यासाठी पाच हातांच्या अंतरावर दोन खांब उभे करतात व 
त्यांच्यामोवती वधू-वर सात प्रदक्षिणा घालतात. नंतर 
खांबांच्या मध्ये रांगोळी घालून तिच्यावर वधू-वरांना बसव- 
तात. मग साखर व कणिक मिसळून केलेले पदार्थ सात वेळा 
वराच्या हातावर ठेवून वधूला खायला देतात. तसेच ते वधूच्या 
हातावर ठेवून वरालाही देतात. यानंतर वधू-वरांकडून काही 
खेळ करून घेतात. मग त्यांना एकाच थाळीत जेवायला वाढ- 
तात. दुसर्‍या दिवशी वधूला सोभाग्यचिन्ह म्हणून घुघरी नामक 
एक अलंकार व हस्तिदंती बांगड्या देतात. नंतर ती दोघे 
वरगृही जातात. 

मथुरिया लोक मुलीचे लग्न सात वर्षापूर्वी करतात. तसे न 
केल्यास कुळाला कलंक लागतो, अशी त्यांची समजूत आहे. 
देजाची रक्‍कम पक्की झाल्यावर वधूपक्षाकडून सात सुपार्‍या, 
सात हळकुंडे, तांदुळ, कुंकू व एक रुपया एवढा नजराणा घेऊन 
दोन माणसे वरपक्षाकडे येतात. वराच्या घरातील एखादी 
विवाहित स्त्री रेशमी साडीच्या पदरात हा नजराणा घेते, तो 
एका थाळीत ठेवून तपासून पाहते व बरोबर असल्यास 
कुडीतल्या (वस्ती) स्व विवाहित स्त्रिया थाळीभोवती जमून 
गाणी गातात. । 

मुलाचा बाप कुडीला घीवर, कढी, भात, इ. पदार्थांचे जेवण 
देतो. तसेच वधूकडील दोन मुलींना साडेतेरा रुपये व जमाती- 
तील लोकांकरिता काही रुपये देतो. एवढे झाले म्हणजे मागणी 
पक्की झाली, असे समजतात व मग ती मुलगी नियोजित वरा- 
शिवाय दुसर्‍याला देत नाहीत. मुलीच्या कुडीतही जेवण, पैशांची 
वाटणी वगेरे गोष्टी होतात. 

लग्नाच्या आदल्या दिवशी वराला प्रत्येक कुटुंबातील पुरुष 
एक रुपया अहेर करतो. मग काही पुरुष वराला घोड्यावर 
बसवून वधूच्या कुडीत नेतात. तिथे वधूपिता वराला एक 
पागोटे व उपरणे देतो आणि वर वधूसाठी रेशमी साडी, दुल्ळडी, 
मणी व कंकण पाठवतो. वधू दुल्लडीशिवाय सर्वे अलंकार 
घालते. दुल्लडी मात्र लग्नाच्या वेळी पुरोहित तिच्या गळ्यात 
बांधतो. 

दुसऱ्या दिवशी वर वधूगृही जातो व होमकुंडापुढे चौरंगा- 
वर बसतो. वधूपिता वधूला त्याच्यासमोर आणून बसवतो 
आणि वधू-वरांचे हात एकमेकांच्या हाती देऊन कन्यादान असे 
म्हणतो. नंतर ब्राह्मण त्यांच्या वस्त्रांत एक रुपया, हळकुंड व 


बंजारा 


बंजारा 


तांदूळ वांधतो व त्यांच्या पदरांची गाठ मारतो. नंतर वधू-वर 
अग्नीला तीन व घरातील एका पडद्याला चार, अशा सात 
प्रदक्षिणा घालतात. मग ववूकडील लोक वघूला अहेर करतात. 
त्य तूत वधूला दागिने करतात. वरगृ्दी आल्यावर वधू दोन 
तांव्यांत पाणी आणते. ते पाणी घरातील पाण्यात मिमळतात 
व नंतर त्या पाण्याने स्वयंपाक करतात. याचा अर्थ त्या कुळा- 
तील लोकांनी वघूचा आपल्या कुळात स्वीकार केला, असा 
होतो. 

काही बंजारा लोकांत, सप्तपदीच्या वेळी सहा प्रदक्षिणा 
झाल्यावर वधू बोहल्यावरून पळून जाते व पुरोहित तिला 
घरून घेऊन येतो. अद्या वेळो वघूकडीळ लोक पुरोहितावर 
तांदूळ, सुपाऱ्या किंवा लहान लहान दगडही फेकतात. पुरो- 
हिताला जर यामुळे दुखापत झाली व तो ओरडू लागला, तर 
तो शुभशकुन मानतात. पुरोहिताने जर वधूला पकडून आणले, 
तर त्याला उच्चासनावर वसवून त्याची संभावना करतात. 

काही ठिकाणी लग्नसमारंभ संपल्यावर वधू-वरांना वेला- 
वर उमे करतात व वेल पळवितात. वधू-वरांपैकी जो कोणी 
प्रयम पडेल, तो प्रथम मरेल, असे समजतात. 

काही बंजारा लोकांत, लग्न लागल्यानंतर रात्री वधू-वर 
दोन जेर डाळ-तांदुळाची खिचडी करतात. शिजविताना तिचा 
वास येऊ नये, म्हणून ते पदराने तोंड झाकून घेतात. शिजल्या- 
वर खिचडी फक्त पुरुषांना वाढतात व उरलेली नदीत टाक- 
तात किवा गाईला खायला घालतात. या विधोला वाढी 
म्हणजे वृद्धीचा विधी असे नाव आहे. 

दक्षिणेकडील काही वंजारा लोकांचा लग्नविधी पुढील- 
प्रमाणे असतो- 


लग्नाच्या दिवशी वर मिरवीत वधूगृही जातो. तिथे भोजन 
केल्यावर वधू-वर रांगोळीने काढलेल्या चौकात समोरासमोर 
उभी राहतात. ब्राह्मण पुरोहित मंत्र म्हणतो व लोक त्यांच्यावर 
अक्षता टाकतात. ब्राह्मण न मिळाल्यास जातीतील एखादा 
उरुष पौरोहित्य करतो. त्यानंतर वधूपिता सर्वांना मटणाचे 
जेवण देतो. वर वघूसह आपल्या घरी जातो. रात्री वर घराच्या 
एखाद्या रिकाम्या भागात उद्याला नारळ घेऊन जमिनीवर 
झोपतो. वधू घरात दुसरीकडे एखाद्या वृद्ध स्त्रीजवळ बसलेली 
असते. नंतर वराची एखादी नातेवाईक स्त्री वधूजवळ जाते व 
नवर्‍याने तिला बोलावले आहे, असे सांगन त्याच्याजवळ तिला 
घेऊन जाते. त्याबद्दल तो त्या स्त्रीला नारळ देतो. 

खानदेशात वराकडील 


वेदी जातात. लग्नमंडप आंब्याच्या आणि' निबाच्या 
पानांनी झाकलेला असतो. मंडपात पळसाचा किवा उंबराचा 
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एक खांब पुरलेळा असतो व त्यावर दिवा पेटवून ठेवलेला 
असतो. त्या खांब्राजवळ लग्नविधी होतो. लोक वघधू-वरांवर 
हळदीच्या पाण्याने रंगवलेले जोंधळे टाकतात. नंतर होम 
होतो. ववू-वरांनी अग्नीभोवती पाच प्रदक्षिणा घातल्या, की 
विवाहविधी पुरा होतो. 
मथुरिये आणि लमाण यांच्याशिवाय इतर वंजार्‍यांत विधवा- 
विवाह होतो. चारण विधवेने दिराक्षी लग्न न करता दुसर्‍या 
कुणाशी लग्न केळे. तर तिला दंड होतो. विधवाविवाहाचा वित्री 
अगदी साधा असतो. वधू-वरांना एका रात्री एका खोलीत 
कोंडून ठेवले किंवा त्यांनी एका ताटात जेवण केले, की त्यांचे 
लग्न झाले, असे समजतात. री 
प्रसृतिप्रथा --स्त्री गरोदर असता पतीने प्रेतवहन किवा 
साहसक्रत्ये करू नयेत, असा या लोकांत नियम आहे. भटक्या 
बंजारा लोकांत स्त्रीची प्रसुती वाटेतच कुठेतरी होते. ती 
इतर स्त्रिया तिळा मदत करतात. या तांड्याला पुढे कुठेतरी 
ब्राह्मण भेटला, की त्याला मुलाची जन्मवेळ सांगून त्याच्या- 
कडून मुलाची पत्रिका तयार करून घेतात. स्थायिक झालेलें 
लोक प्रसूत होणार्‍या स्त्रीसाठी निराळी झोपडी बांधतात. पाच 
दिवस जननाशौच पाळतात. सहाव्या दिवशी ती स्त्री कुडी- 
तील सर्वे मुलांना बोलावून त्यांचे पाय धुते व त्यांना 
जेवायला वाढते. नंतर ती आपल्या नवऱ्याच्या घरी जाते. 
काही लोक मूल जन्मा आले, की ढोल वाजवतात, बंदुका 
उडवतात आणि नातेवाइकांना साखर वाटतात. वाचव्या 
दिवशी सटीची दजा करतात. या दिवशी पाच मुळे व बाळंतीण 
यांच्या गळ्यांत व पायांत गव्हाच्या माळा बांधतात. घरा- 
पासुन थोड्या अंतरावर होम करतात. काही स्त्रिया वाटेने 
गहु टाकीत टाकीत बाळंतिणीला होमापर्यंत नेतात. | 
देवधमं -- शंकर, तुळजाभवानी व बालाजी ही बंजारांची 
कुलदेवते होत. यांशिवाय ते राम, मारुती, अंबाबाई, मरीअम्म, 
महाकाली, सती, शीतलादेवी, कालिका, आसावरी, बंजारीदेवी 
सेवाभाय! व मिठुभुकिया या देवतांनाही मजतात. बालाजीच्या 
नावाने ते आपल्या घरासमोर झेंडे उमारतात व त्यांची पुजा 
करतात. संकटाच्या वेळी किंवा नवसपुर्तीच्या निमित्ताने ज्येष्ठ 
पौणिमेला व दिवाळीत ते जुने झेंडे काढून नवीन लावतात. या 
दिवशी ते बैलांची व शेतीच्या अवजारांची पुजा करतात. 
प्रत्येक घरात उंच ठिकाणी एक खोगीर ठेवलेले असते. त्याला 
बंजारीदेवी म्हणतात व प्रवासाला निघताना जिची पूजा कर- 
तात. छत्तीसगडमध्ये दिवाळीत एका दगडाला शोंदूर फासून, 
त्याची बंजारीदेवी म्हणून पुजा करतात. सेवाभाया हा 
बंजाऱ्यांपैकी एक साघू होऊन गेला. त्याची समाधी अकोला 
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जिल्ह्यातील वाश्यीम तालुक्‍यातील पहूर गावी आहे. दर वर्षी 
दसऱ्यानंतर हजारो बंजारा प्रथम इथे येऊन समाधीची पूजा 
करतात व मग आपापले कामधंदे सुरू करतात. एक हात 
मलाच्या मस्तकावर व दुसरा हात गायीच्या शेपटीवर घरून 
एखाद्या बंजाऱ्याने सेवाभायाची शपथ घतली, तर तो कधीही 
खोटे बोलत नाही. मिठ्भुकिया हा पूर्वीच्या काळी प्रसिद्ध 
दरोडेखोर होऊन गेला. त्याच्या नावाने एक रिकामी झोपडी 
असते. गुन्हा करायला निघण्यापूर्वी ते त्याचा प्रसाद घेतात. 
पितरांनाही देवासमान मानून दर वर्षी त्यांच्या नावाने बकरा 
बळी देतात. चारण बंजारा गुरू नानकाला भजतात. मध्य 
भारतातील बंजारा बालाजीच्या नावाने एक बेल सोडतात. 
त्याच्या पाठीवर कधीही ओझे लादीत नाहीत. त्याच्या पाठीवर 
झूल व पायांत साखळ्या, घुंगरू वगरे घालून त्याला सजवतात. 
तो बैलांच्या तांड्याच्या पुढे चालतो. तो जिथे बसतो, तिथे 
तांड्याचा मुक्काम पडतो. तांड्यातली जनावरे आजारी पडली 
असता किवा इतर संकटाच्या वेळी ते त्या बेलाची पूजा 
करतात व त्याला नवस बोलतात. बहुतेक तांड्यांत एखादा 
मगत असतोच. तो मांत्रिक असतो आणि कोणी आजारी पड- 
ल्यास तो मंत्र घालून रोग्याला बरे करतो. बंजार्‍यांचा 
भुताखेतांवर फार विश्‍वास आहे. हे लोक होळी, दसरा व 
गोकुळाष्टमी हे सण विशेषत्वाने पाळतात. 
धार्मिक व इतर गीते - लाखा बंजारा नावाचा एक परो- 
पकारी पुरुष राजस्थानात होऊन गेला. दुष्काळाच्या वेळी 
आपल्याकडच्या धान्याचा सवे साठा त्याने दुष्काळपीडित 
लोकांना वाटला व अनेकांचे प्राण वाचवले. त्याच्या ओदार्या& 
संबंधी काही गीते रचलेली आढळतात. 
बंजारा लोकांना नृत्य व संगीत यांची फार आवड असते. 
नगारानृत्य, साप व मोर यांची नृत्ये, दोन्ही हातांचे नृत्य, एक- 
टागेरो, उडारा, इ. त्यांची नृत्ये प्रसिद्ध आहेत. 
गुरुको आरदास, तुळजामारी ओ आरदास, बालाजीरो, 
आरदास ६. त्यांची घारिक गीते असून, ती लग्नप्रसंगी गातात. 
मुलगी सासरी निघाली, की मा हेर सोडताना तिला जे 
दुःख होते, ते त्यांच्या पुढील गीतात व्यक्‍त झाले आहे - 
छुट गियायें मारी बापुरी हवेली 
खाय्ली पिवेश्षी नांगरी 
मारी नायक बापुरी नांगरी 
गुजराथनी थाडी उमरियाव बापु 
केसरीया विरण्णा हवेल छोडीयाली थाडी 
अर्थ - माझ्या बापाचे घर सोडून मी जाते. तिथे मला 
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बापाची नगरी सोडून मी जाते. माझी आई गुजराथीण आहे. 
माझा पिता उमराव आहे. माज्ञा भाऊ वीर आहे. त्या सर्वाना 
मी इथे सोडून जात आहे. 


बंजारा स्त्रियांचे लोकनृत्य 


महानवमी किवा दसरा या दिवशी भवानीला उद्देशून ते 
पुढील गाणे म्हणतात - 
अंधा दिये उमाभवानी तारे दारे 
गडपर नौबत बाजे 
आंधा दिये आंखो सदर भवानी तारे दारे 
गडपर नोबत वाजे 
वांझिया उमाभवानी तारे दारे 
वारी गोदे 
अर्थ -- हे भवानी, तुझ्या दारी आंघळा उभा आहे. मी 
तुझ्या नावाने नौबत बाजवतो. आंधळ्याला डोळे दे. हे भवानी 
तुझ्या दारी मी नौबत वाचवतो. हे भवानी, तुझ्या दारी वांझ 
स्त्री आली आहे. तिला मूल होऊ दे. 
मतिकप्रथा - विवाहित मृतांना जाळतात व अविवाहित 
मृतांना कोणताही विधी न करता पुरतात. विवाहित मृताच्या 
अंगावर नवीन वस्त्र घालतात. त्याच्या मुखात थोडे तुप व गूळ 
घालतात आणि त्याच्या वस्त्रात एक तांब्याचे नाणे बांधतात. 
मग प्रेत तिरडीवर ठेवून नेतात. अर्ध्या वाटेत तिरडी खाली 
वाकवतात व मृताच्या वस्त्राला बांधलेली गाठ सोडून त्यातले 
नाणे खालो पाडतात. मृताचा उत्तराधिकारी चितेला अग्ती 
देतो. मृतदेह जळल्यावर रक्षा व अस्थी गोळा करून पाण्यात 
टाकतात व सर्वेजण मृताच्या घरी जातात. तिथे त्यांच्यासमोर 
जमिनीवर पाणी ओततात. तिसर्‍या दिवशी मृताचे नातेवाईक 
स्मशानात जातात व नंतर एखाद्या जलाशयाजवळ बसून 
गव्हाची खीर खातात. काही ठिकाणी या दिवशी जेवणावळ 


चांगले खायला प्यायला मिळत होते. माझ्या नायकाची व॒ घालतात. गुजरातेतील बंजारा मृताच्या रक्षेवर व अस्थींवर 


बंजारा 


दुधाची धार सोडतात. काहीजण वाराव्या दिवक्ी आप्तेष्टांना 
जेवण घालतात. काहीजग शिमग्यात वाषिक श्राद्ध करतात व 
त्या वेळी कावळयांना खायला घालतात किंवा सर्वजण मिळून 
एखाद्या पडिक जागी जाऊन तिथे माकर्‍या भाजून खातात; 
आप्तेष्टांना मेजवानी व ब्राह्मणांना दाने देतात. श्राद्धाच्या 
जेवणात मद्य व मांस नसते, म्हणून मार्गशीरपंपौणिमेला लोकांना 
मांसाचे मोजन देतात. काही ठिकाणी, तेराव्या दिवशी ज्ञाति- 
वांधव मृताच्या मुलाला अर्धा वोकड देतात. त्याचे मांस शिजवून 
तो त्यांना मेजवानी देतो. असे न केल्यास, ज्ञातिवांधवांना 
त्याच्या घरी वारा वर्पेपयत मांसभक्षण करता येत नाही. 
खानदेशातील वंजारा भाद्रपद महिन्यात महाळय करतात. हे 
लोक मृताशोच पाळीत नाहीत. जे काही पाळतात, ते तीन 
दिवसच असते. पूर्वी ते एकसारखा प्रवास करीत असल्यामुळे 
त्यांच्यांत अशी पद्धत पडलेली असावी. [ एन्सा. रि. ए.; ट्रा. 
का. सें. प्रॉ. इं.; ट्रा. का. वाँ.; गु. जा.; गोर वंजारे लोकांचा 
इतिहास- वळीराम हिरामण पाटील, १९३६ ] 


भवि कन्नड व तेलुगू व्यापाऱ्यांची एक जात. या लोकांची 
वस्ती म्हैसुर राज्यात आहे. संस्कृत वणिक्‌ म्हणजे 


व्यापारी या शब्दापासून बंजिग दा शब्द निघाला आहे. हे 
लोक धान्य, मसाल्याचे पदार्थ, कापड, इ. वस्तूंचा व्यापार 


करतात. याशिवाय ते सावक्रारी व घोतीही करतात. 
कन्नड बंजिगांचे शीलवंत क्रिवा चिलमी अग्नी, होलिआचि- 
बाल्की, धूळपावड, चलगेरीबाल्की व लोकबाल्की असे भेद 
आहेत. कन्नड भाषेत होली म्हणजे नदी आणि आची म्हणजे 
पलीकडे. कृष्णा नदीच्या दक्षिणेकडे असलेल्या गावात होलि- 
आचिवाल्कींची वस्ती आहे. धूळपावड हे आपल्या कपड्यांवर 
जंगमांची पायधूळ टाकतात. चलगेरीवाल्की हे शेतकरी आहेत. 
या सर्वे लोकांचे घाभिक विधी लिंगायतांप्रमाणे होतात. 
तेलुगू बंजिगांमध्येही बरेच पोटभेद आहेत. त्यांतील 
कांहीची माहिती अशी - 
(१) दास - हे लोक मुख्यत्वे चन्नषपाटण इथे आढळतात 
आणि आपण जेनांतून वष्णवांत आलो, असे सांगतात. 
(२) एल्‌ किवा टोटा-हे लोक मुख्यत्वे विड्याच्या पानांची 
लागवड करतात. 
(३) इदी - हे कापसाचा व्यापार करतात. 
(४) गझुल किंवा दोट्टी - हे बांगड्या विकतात. 
(५) राऊत किवा ओप्पाना -- हे आपण जन्या विजयनगर 
राज्यातल्या सैनिकांचे वंशज आहो, असे सांगतात. 
(६) मन्रूर - हे फिरते विक्रेते आणि भिकारी आहेत. 
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एल्‌ आणि दास वंजिग कानडी भाषा बोलतात. राहिलेल्या 
लोकांची भाषा तेळ्गू आहे. 

यांच्यांत मलीचा विवाह वहुधा ती 
असला, तरी वालविवाहहो रूढ आहे. 
विवाह निषिद्ध आहेत. 

यांच्या जातप्रमुखाला देसादा दोट्टो असे म्हणतात. त्याला 
समाजात फार मान अततो. त्याची एक कचेरी असते. कचेरोत 
घंटा व पळी ही त्याची सन्मान चिन्हे असतात. ती उचलण्याचे 
काम होळेय जातीतले लोक करतात. 

हे ळोक मृत्तांना पुरतात. [ म्हैसूर गॅझे. ] 


वयात आल्यावर होत 
घटस्फोट व विधवा- 


._. दे. कानडा जिल्ह्यातील एक जात. तुळू भाषेत वंट या 
* दाब्दाचा अर्थ शक्तिमान पुरुष किवा क्रिपाई असा आहे. 
यावरून, हे लोक मुळात संनिकी पेश्याचे होते, हे कळते. सांप्रत 
या लोकांच्या मालकीच्या मोठमोठ्या जमिनी असून, हे लोक 
शेतीवागायतीचा व्यवसाय करतात. सुपारी व नारळ ही त्यांची 
मुख्य उत्पन्ने होत. बंट स्त्रियांना शेतीबागायतीची सगळी माहिती 
असते आणि आपल्या देखरेखीखाली त्या सर्व कामे करून घेतात. 
बंट लोकांच्या चार मुख्य शाखा आहेत, त्या अद्या- 
(१) मासादिक- तुळुव प्रदेशातील बंट लोकांना हे नाव आहे. 
(२) नाडव किवा नाड -द. कानडा जिल्ह्याच्या उत्तरे- 
कडील भागात हे राहतात व कन्नड भाषा बोलतात. 
(३) परिवार - यांच्यांत पैतृक वारसापद्धती चालते. 
(४) जैन-यांनी जैन धर्म स्वीकारला आहे. 
बंट लोकांच्या उत्पत्तीविषयी निश्‍चित माहिती मिळत नाही. 
पण इ. स. च्या पहिल्या काही दातकांत तुळुव प्रदेशात सारखी 
लढाई चालू असली पाहिजे व त्यासाठी अनेक लढाऊ लोकांची 
जरुरी असली पाहिजे, असे अनुमान करता येते. पुढे हेच लढाऊ 
लोक त्या प्रदेशातील जमिनीचे मालक वनले. पुरुषवर्ग लढाईत 
गुंतल्यामुळे त्यांच्या स्त्रियाच शेतीची देखभाल करू लागल्या 
आणि या कारणामुळेच त्यांच्यांत मुलीकडे वारसा जाऊ लागला. 
हे लढाऊ लोकच पुढे बंट म्हणून ओळखले ,जाऊ लागले 
असावे. 
बॅट लोक मांसाशन करतात. त्यांच्यांतली जी कुटुंबे प्रति” 
ष्ठित होतात, त्यांना बल्लाळ असे म्हणतात. अशा कुटुंबांतील 
प्रसुख मासभक्षण करीत नाहीत. ते गळ्यात जानवेही घालतात. 
बंट लोकांना मैदानी खेळांची विशेष आवड आहे. फूटबॉल, 
रेड्यांच्या श्येती व कोंबड्यांच्या झुंजी हे त्यांचे आवडते खेळ 
आहेत. दिवाळी, संक्रांत, गोकुळाष्टमी, इ. सणांच्या अनुषंगाने 
हे लोक मोठा प्रमाणावर कोंबड्यांच्या झुंजी लावतात. 


खंड सहावा 


विवाहप्रथा - सर्वसाधारणपणे मुलींचे विवाह त्या वयात 
आल्यानंतर होतात. वधूची पसंती झाल्यावर निश्‍चयतांबूल नामक 
एक समारंभ करतात. त्या वेळी वराकडील मंडळी मुलीच्या 
घरी जातात. तिथे त्यांना मेजवानी मिळते. मग उभय पक्षांचे 
प्रमुख लग्नाची बोलणी करतात आणि एकमेकांना पानसुपारी 
देतात. विवाहसमारंभ वधूच्या किवा वराच्या घरी होतो. प्रथम 
नवरा मुलगा लग्नमंडपात येतो आणि एका ठिकाणी वसतो. तिथे 
गावचा न्हावी त्याची हजामत करतो. मग तो स्तान करतो. 
त्यानंतर वधू-वरांना लग्नमंडपात नेतात. १ दोघे मग त्यांच्या 
बसायच्या जागेभोवती तीनदा प्रदक्षिणा घालतात आणि एक- 
मेकांशोजारी बसतात. विवाहाचा मुख्य विधी धारे पद्धतीने 
करतात. वधू आपला उजवा हात वराच्या उजव्या हातावर 
ठेवते. त्यावर चांदीचा कलश ठेवतात. मग त्याला वधू-वरांचे 
आई-बाप. दोन्ही कुटुंबांचे प्रमुख व ग्राममुख्य हात लावतात 
आणि वधू-वरांच्या हातांसह्‌ तो कलश तीनदा खाली वर 
करतात. काही ठिकाणी कलशातील पाणी वधू-वरांच्या 
हातांत ओततात. हे कन्यादानाचे द्योतक मानतात. त्यानंतर 
जमलेली मंडळी वधू-वरांना वारा मुलगे व बारा मुली होवोत, 
असा आशीर्वाद देतात. वधू-वरांसमोर मग एक तांदळांनी भर- 
लेळे व दुसरे रिकामे ताट ठेवतात. त्यांचे आप्तेष्ट एका ताटा- 
तीळ अक्षता त्यांच्या मस्तकांवर टाकतात व रिकाम्या ताटात 
चार आणे ठेवतात. नंतर नवरा मुलगा वधूला काही रोख रक्‍कम 
देतो. पत्नीने पुढे पतीला सोडले किंवा घटस्फोट घेतला, तर 
तिला ही रक्‍कम परत करावी लागते. लग्नानंतर काही दिवसांनी 
वधूला नवर्‍याच्या घरी नेतात. तिथे ती नवर्‍याला जेवायला 
वाढते आणि तो तिला काही रक्‍कम देतो. त्यानंतर ती दोघे 
पति-पत्नी म्हणून एकत्र राहू लागतात. 

काही बंट लोकांचा विवाहविधी जरा निराळा आहे, तो 
असा--न्हावी पाण्याऐवजी दूध लावून नवर्‍या मुलाची दाढी करतो 
आणि त्या वस्तर्‍याने वधूच्या कपाळाला स्पर्श करतो. मग वधू- 
वर स्नान करतात व नवे कपडे घालतात. लग्तमंडपात एक पाट 
मांडलेला असतो. त्याच्यावर धोबिणीने धुवून आणलेले कापड 
अंथरतात. जवळच तांदुळ, दिवा व पानसुपारी यांचे एक ताट 
असते. एक मुलगी हातात दिवा व तांदळांनी भरलेले माप ठेव- 
ठेले ताट घेते. तिच्या मागून नवरा मुलगा, त्याचा भाऊ, त्याची 
बेहीण आणि वधू अशी मंडळी लग्नमंडपात येतात. तिथे तांदूळ 
व दिवा असलेल्या ताटाभोवती वधू-वर पाच वेळा प्रदक्षिणा 
घालतात व पाटावर बसतात. नंतर जातिप्रमुखाच्या कुटुंबातील 
वेडोल्धारी स्त्री वधू-वरांच्या समोर तांदुळांनी भरलेले एक 
ताट आणून ठेवते व त्यातले थोडे तांदुळ त्यांच्या मस्तकावर 
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टाकते. नंतर जमलेले स्त्री-पुरुष वधू-वरांना काही रक्‍कम देतात. 
जा|प्रमुख व वधूचा चुलता हे तिचा उजवा हात वराच्या 
उजव्या हातात देतात आणि त्यांच्या हातांत तीनदा जलकलश 
ठेवतात. नंतर एका माडाच्या बुंध्याशी तो कलश रिकामा 
करतात. 

विधवाविवाहाच्या वेळी वधू-वरांच्यामध्ये अंतरपाट धरतात. 
वधू-वरांचे हात जळवणे, एवढाच विधी त्या वेळी करतात. 

मुलगी प्रथम क्रतुमती झाली, को एक समारंभ करतात. 
त्यासाठी अंगणात पाच असोले नारळ ठेवतात व त्यांवर बांब्‌ 
बसवतात. मग त्या बांबूंवर क्रतुमतीला बसवतात. तिच्या 
भोवती पाणी, विड्याची पाने, सुपाऱ्या यांनी भरलेली चार 
पात्रे ठेवतात व सुवासिनी ती पात्रे तिच्या मस्तकावर ओत- 
तात. मग तिला एका स्वतंत्र खोलीत ठेवतात. जमलेल्या 
स्त्रियांना कोंबडी व मासे यांची मेजवानी देतात. असोले नारळ 
धोबिणीला देतात. चौथ्या दिवशी मुलगी स्तान करून शुद्ध 
होते. त्या वेळी जमलेल्या लोकांना गूळपोहे वाटतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक सर्वसाधारणपणे मृतांना जाळतात. 
पण लहान मुले, कुष्ठरोगी व साथीच्या रोगाने दगावलेले यांना 
पुरतात. मृत्यूची बातमी होळेय जातीचा माणूस लोकांना कळ- 
वतो. मग सुतार काही गायकांसह आंब्याचे लाकूड तोडायला 
निघतो. कारण तिरडीला आंब्याचेच लाकूड असले पाहिजे, 
असा त्यांच्यांत नियम आहे. मृताला स्तान घालून व नवे कपडे 
नेसवून गात गात स्मश्ञानात नेतात. न्हावी अग्नीचे मडके धरतो. 
स्मशानात गेल्यावर मृताच्या अंगावरील नवे कपडे न्हावी, 
धोबी, सुतार, बिल्लव व होळेय यांना वाटून देतात. बिल्लव 
चितेला अग्नी देतो. तिसर्‍या दिवशी मृताचे नातेवाईक स्मश्ा- 
नात जातात आणि न्हावी व धोबी मृताच्या रक्षेवर पाणी 
शिपडतात. काही दिवसांनी मृताला जाळलेल्या जागेवर न्हावी, 
धोबी व सुतार बांबू व पोफळी यांचे एक स्मारक बांधतात. 
कापड, फळे, शहाळी, ऊस, फुले, आंब्याचे टाळे, इ. वस्तूंनी ते 
स्मारक सजवतात. मग त्याच्या भोवती कुंपण उभारतात. मृताचे 
पुत्र व नातेवाईक हळदीने रंगवलेले तीन पिड फडक्यात बांधून 
घेऊन व हळदीने पिवळे केलेले तांदूळ, हिरव्या केळ्याचे काप, 
भोपळा व नारळ हे पदा्थे घेऊन तिथे जातात. स्मारकाभोवती 
तीन प्रदक्षिणा घालतात व पिवळे तांदूळ स्मारकावर टाकतात. 
सर्वेजण स्नान करून घरात येतात. घरात एका कापडावर 
मृताचे कपडे व दागिने ठेवतात. जवळच आढ्याला एक हळ- 
कुंड टांगून ठेवतात व त्याच्याखाली हळदीने रंगवलेल्या 
पाण्याचे पात्र ठेवतात. त्याच्याभोवती स्त्रिया बसतात. मग 
एक नारळ फोडतात व त्याचे पाणी न्हावी आंब्याच्या पानाने 
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त्या स्त्रियां डि अनावर पडतो? व्ञा (की. अनेक पदार्थ 
श्रिजवून ते एका खोलीत पानांवर वाढतात. जवळच नवे काप- 
डही ठेवतात. हे कापड घरात दुसरा मृत्यू होईपर्यंत दर वर्षी 
वदलतात. नवव्या, अकराव्या किवा तेराव्या दिवशी मोठी 
जेवणावळ घालतात. दर वर्षी श्राद्ध करतात. 

नाडव किंवा मासादिक वंट एखाद्या शेतात मृताला जाळ- 
तात. ते मृताच्या खोलीत पाण्याचा तांब्या व दिवा ठेवतात. 
नवव्या, अकराव्या किंवा तेराव्या दिवशी मृताचे श्राद्ध होई- 
पर्यंत दिवा सतत पेटत ठेवतात व तांव्यातळे पाणी दिवसातून 
दोनदा वदलतात. श्राद्धाच्या दिवक्नी तांव्याची व चांदीची नाणी 
आणि सोन्याचे लहानसे तुकडे त्या शेतात पुरतात. मृत मनुष्य 
प्रतिष्ठित असेळ, तरच जाळलेल्या जागेवर त्याचे स्मारक 
उभारतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


ह द. भारतातील एक ग्रामदेवता. बंडलचा अर्थ 
बडलम्म तमिळनाडमध्ये बैलगाडी असा होतो. प्रवासात 
वेल्गाड्यांचे रक्षण करणारी देवता म्हणून तिला हे नाव प्राप्त 
झाले आहे. मुळात ती चंदळूर गावची देवता होती. पुढे ती एका 
गाडीवानांच्या ताफ्यावरोबर निघाली आणि रावुरू येथे आली. 
रावुरू येथे हिची वाषिक जत्रा भरते. जत्रेच्या वेळी भक्‍त 
मंडळी पूर्वी गळ टोचून घेत असत. पण अलिकडे ही प्रथा बंद 
पडत चालली आहे. त्याचवरोवर या देवतेचे माहात्म्यही कमी 
होत चालले आहे. [द्र. गा. मॉ. हि.] 


क बंगालमधील एक लोको.सव. हा उत्सव प्रामुख्याने 
बंद नपरब गुरांशी संब्रंधित आहे बंगालमधील लोढा महतो व 
कोरा या वन्य जमाती दिवाळीच्या पाडव्य़ापासून पुढे दोन-तीन 
दिवस हा उत्सव साजरा करतात. अन्य जमातीही या उत्सवात 
भाग घेतात. उत्सवाच्या पहिल्या दिवसाला म्हणजे पाडव्याला 
जागन किवा जागायचा दिवस म्हणतात. सर्व स्त्रो-पुरुष त्या रात्री 
जागरण करतात आणि माडल नावाच्या वाद्याच्या साथीवर 
गाणी म्हणत नाचतात. यावेळी तांदुळापासून केळेली दारूही 
ते पितात. 
त्या रात्री स्त्रिया तांदुळाच्या जाड भाकरी करतात आणि 
दिवस उजाडण्याच्या आत त्या घेऊन गोठ्यात जातात. तिथे 
प्रत्येक गायीच्या तोंडात भाकरीचा घास देत देत, त्यांचे दावे 
सोडतात. “तु गरीवाच्या घरो आलो असलीस तरी पोटभर 
खावेस अशी आमची इच्छा आहे असे त्या वेळो त्या म्हणतात. 
घरातील कर्ता पुरुष दिवसभर उपवास करतो. तो दुपारी स्नान 
करून नवीन कपडे घालतो व गाईंची भगवती देवी म्हणून पूजा 
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करतो. पूजा झाल्यावर तो देवीच्या नावाने कोंबड्याचा बळी 
देतो आणि देवीची प्राथंना करतो. ' आई भगवती ! मुले-वाळे, 
गायी-गुरे, सुखी असू देत. क्रूर दवाव- पासून, सापांपासून व 
साथोच्या रोगांपासून तू आमचे रक्षण कर. ' 

सायंकाळी गुरे गोठ्यात येण्याच्या वाटेवर रांगोळ्या 
घालतात, दुर्वा पसरून ठेवतात आणि त्या वाटेने गुरे गोठ्यात 
आली म्हणजे देवीचे आगमन झाले, असे समजतात. 

नंतरचा दिवस हा खास नाचण्याचा दिवस असतो. त्यासाठी 
गावातोळ लोक एका मैदानात जमतात, तिथे बांबूचे काही ष्ठ 
पुरून त्यांना धष्टपुष्ट वेळ बांवतात आणि त्यांच्या भोवता फर 
धरून नाचतात. [ इं. फो. लो., सप्टे.- डिसे. १९५६] 


पदासेंह ( १६६० - १७१६ इ. स. ) शीख पंथातील एक 
बद्गा शूर पुरुष व गुरू गोविदसिहाचा उत्तराधिकारी' 
याचा जन्म कारमीरातील राजौरी नामक एका लहानशा गावी 
राजपूत कुलात झाला. याच्या पित्याचे नाव रामदेव असून, 
याचे मूळ नाव लक्ष्मणदेव असे होते. याला क्िकारीचा नाद 
होता. एकदा याने ज्या हरिणीची शिकार केली, ती हरिणी 
गर्भवती होती. लक्ष्मणदेवाचा वाण पोटात घुसल्यामुळे ती 
अवेळीच प्रसूत झाली व तडफडत मेली. ते करुण दृश्य पाहून 
लक्ष्मणदेवाला उपरती झाली. त्या क्षणापासून त्याने वैराग्य 
धारण केले. मन:श्ांतीसाठी भटकत असतानाच जानकीप्रसाद 
नामक एका साधूने त्याला गुरूपदेश दिला व त्याचे नाव 
माधवदास असे ठेवले. यानंतर तो रामथम्मन नावाच्या दुसर्‍या 
गावी जाऊन एकांतात राहिला. र 

पुढे तो साधू-बैराग्यांबरोबर नासिक पंचवटीच्या यात्रेला 
गेला. पंचवटी येथे त्याने १२ वर्षे तप केले. तिथल्या वास्तव्यात 
त्यादे औघडनाथ नामक एका नाथयोग्याची खूप सेवा केली व 
त्याच्याकडून जादूविद्या शिकून घेतली. 

पंचवटी सोडल्यानंतर माधवदास' नांदेड येथे आश्रम बांधून 
राहिला. याच वेळी गुरू गोविर्दासह तिथे वास्तव्याला आले होते 
माधवदासाची कौर्ती ऐकून एक दिवस ते त्याच्या भेटीला आलें- 
परस्परांचा परिचय झाल्यावर दोघांनाही एकमेकांविषयी 

जिव्हाळा निर्माण झाला. गोविदसिहांनी हिंदुत्वरक्षणाथं इस्लामी 
राज्यकर्त्याशी घेतलेल्या कडव्या झुंजीचा वृत्तांत ऐकून माधव- 
दास प्रमावित झाला व आपणही असे काही भव्य दिव्य करावे, 
असे त्याला वाटू लागले. गोविदर्सिहांना त्याने आपली इच्छा 
सांगितली आणि त्यांनी आपल्याला मार्गदर्शन करावे म्हणून 
त्यांची सेवाही आरंभिली. स्वत:ला तो त्यांचा बंदा (दास) 
म्हणवून घेऊ लागला. गोविदसिहांनाही या वेळी आपले कार्य 
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पुढे चालवायला कोणी वारस ह्वा होताच. माधवदासाची 
निष्ठा पाहुन त्यांनी त्याला आपला उत्तराधिकारी केले. यापुढे 
माधवदासाचे नाव वबंदासिह किवा बंदा वेरागी असे रूढ झाले. 


त्यानतर गोविदसिहांनी त्याला इस्लामी अत्याचार्‍यांचा 
बदोबस्त करण्यासाठी व शीख पंथाच्या प्रसारासाठी पंजाबकडे 
पाठवले. आपल्या सर्व अनयायांनी या कामी बंदाला साहाय्य 
द्यावे, अशा आशयाची पत्रेही त्यांनी बंदाबरोबर दिली 

बदा प्रथम दिल्लीकडे निघाला. दिल्लीजवळ पोचल्यावर 
त्याने आसपासच्या सर्व शीख सरदारांना एकत्र करून गोविद- 
सिहांची पत्रे दाखविली व आपल्या भावी मोहिमेची योजना 
त्यांना सांगितली. मग तो सरहिंदवर चालून गेला. या वेळी 
त्याच्याजवळ चाळीस हजार शीख सेना होती. 

सरहिदच्या वझीरखान नामक सुभेदाराने पुर्वी गोविद- 
सिंहाच्या दोन मुलांना भितीत चिणून ठार मारले होते. त्या- 
मुळे सरहिंद येथे पोचताच बंदाने प्रथम वझीरखानावर हल्ला 
चढवून त्याचा शिरच्छेद केला. वझीरखानाच्या मृत्यूने मुसल- 
मानी सैन्यात एकच हलकल्लोळ झाला व जो तो जीवभयाने 
पळू लागला. परंतु बंदा व त्याचे सैनिक यांनी त्यांचा पाठलाग 
केरून त्यांची कत्तल केली 

यानंतर जिंकलेल्या मलखाचा बंदोबस्त करण्यासाठी बाद- 
सिह नामक एका सरदाराला बंदार्सिहाने सरहिदचा सुभेदार 
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नेमले व तो पुढे निघाला. साघुरा गावाजवळ एक डोंगरी किल्ला 
होता. बंदाने त्याला लोहगड असे नाव देऊन ते आपल्या राज- 
धानीचे ठिकाण केले. इथेच त्याने नवी नाणी पाडली. स्वत:ला 
ता राजा न समजता गुरू नानक आणि गोविदसिह यांचा प्रति- 
निधी समजत असल्यामुळे त्याने नव्या नाण्यावर * नानकांची 
तलवार विजथी आहे ' अशा अर्थाची अक्षरे कोरून घेतली 
नाण्याश्रमाणच त्याने स्वतःची राजमद्र ही बनवली. या राज- 
मुद्रवर कढईचे आणि तल्वारीचे चित्र, तसेच विजय, आशी- 
र्वाद व गुरू गोविद ही अक्षरे त्याने कोरली. कढई म्हणजे अन्न- 
दान व तलवार म्हणजे अभय व विजय अशी या दोन प्रतीक- 
चित्रांमागची कल्पना होती. 

त्या काळी पंजाबातले जमीनदार आपल्या कुळांवर अत्यंत 
जुलूम करीत बंदाला हे कळताच त्याने तत्काळ जमीनदारीची 
पद्धती नष्ट केली व तीही मोठ्या नाट्यपूर्ण रीतीने. गोष्ट 
घडली, ती अश्ली- एकदा साध्‌रा गावातले बरेच शेतकरी बंदा- 
कडे येऊन जमीनदारांच्या जुलुमाविषयी तक्रारी करू लागले. 
तेव्हा बंदा एकदम संतापला व त्याने आपल्या सरदारांना 
त्यांच्यावर गोळचा झाडण्याचा हुकूम केला. बंदाच्या या अनपे- 
क्षित वागणुकीने शेतकरी घाबरले. त्यांच्या नेत्याने बंदाची 
पायधरणी केली. तेव्हा बंदा म्हणाला, ' तुम्ही सगळे नामदे 
आहात तुमची संख्या सहश्तांची असूनही तुम्ही मूठभर जमीन- 
दारांच्या अन्यायाविरुद्ध तक्रार करीत इथे आला. त्यापेक्षा पर- 
स्पर आपल्या गाऱ्हाण्यांचा निकाल का केला नाही ?' बंदाच्या 
या सूचक उद्‌्गारांचा त्या शेतकऱ्यांना योग्य तो बोध झाला 
व त्यानंतर त्य़ांनी केलेल्या असहकारामुळे त्या सर्वच प्रदेशातील 
जमीनदारी बंद झाली. 

सरहिदच्या विजयामुळे कर्नाळयासुन लुघियानापर्यंतचा 
छत्तीस लक्षांचा मुलूख बंदाच्या ताब्यात आला. बंदाने त्या सर्व 
प्रदेशाची चोख शासन व्यवस्था लावली. बंदाच्या विजयाने 
ठिकठिकाणचे शीख सैनिक बंड करून उठले व त्यांनी त्या त्या 
प्रदेशांतली मुसलमानी सत्ता मोडून टाकली दि. १२ ऑक्टोबर 
१७१० या दिवशी जालंधरजवळच्या रेहा गावी शीख-मुसल- 
मानांची मोठी लढाई होऊन तीत मुसलमानांचा पराभव झाला 
व यमुनेपासून सतलुजपर्यंतचा पंजाबचा विस्तीणं भूभाग बंदाच्या 
अमलाखाली आला. यानंतर बंदाच्या सैनिकांनी लाहोरपर्यंत 
मुसंडी मारली; पण त्यांना लाहोर मात्र जिकता आले नाही. 

अशा प्रकारे शीख सेन्य विजयी होत असता मुसलमानही 
स्वस्थ बसले नव्हते. लोकरच दिल्लीचा मोगल बादशाहा बहा- 
दूरशाहा हा सुमारे साठ हजार सेनेनिशी शिखांच्या पारिपत्या- 
साठी पुढे सरसावला. आरंभी त्याला शिखांनी दाद दिली 
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नाही. परंतु शेवटी त्याने बंदा आणि त्याचे सैन्य यांना लोह- 
गडाजवळ गाठले व लोह॒गडाळा वेढा घातला. त्यामुळे वंदाची 
चांगलोच कोंडी झाली. त्याला बाहेरून संन्याची किवा अन्न- 
धान्याची कोणतीच मदत होईना; त्यामुळे काही दिवस जव- 
ळची जनावरे मारून त्यांच्या मांसांवर त्याला आपला व 
सैनिकांचा उदरनिर्वाह करावा लागला. परंतु हेही फार दिवस 
चालण्यासारखे नसल्यामुळें शेवटी तो गु'त वेषाने आपल्या 
निवडक सहकाऱ्यांसह तिथून निपटला व मागे उरलेले सैनिक 
शरण गेले. वहादुर्याहाला हा मोठाच विजय मिळाला. तथापि 
वंदा हाती न लागल्यामुळे तो संतापळा व त्याने बंदाचा वेगाने 
पाठलाग चालविला. पण वंदाने या वेळी शेजारच्या डोंगरी 
राजांच्या मदतीने गनिमी युद्धाचा अवलंब करून पार जम्मूपर्यंत 
घडक मारली होती. इ. स. १७११ च्या जूनमध्ये त्याने जम्मू 
जिकले व आसपासची रायपूर, वेहरामपूर, बटाला ही शहरेही 
हस्तगत केली. मग वंदाच्या या आंदोळनाला कायमचा पायबंद 
घालावा या उद्देश्याने वहादूरक्षाहाने जम्मूकडे वरेच सैन्य पाठ- 
वले. पण थोड्याच दिवसांत बहादूरद्याहा मृत्यू पावला. 
त्याच्या नंतर दिल्लीचा बादशाहा झालेल्या फरुखशायरने 
अबदुर समदखान किवा दिलेरजंग याला बंदाच्या पारिपत्या- 
साठी पाठवले. इ. स. १७१५ साली त्याची व बंदाची गुरुदास 
नंगल या गावी मोठी लढाई झाली. परंतु शिखांचा मोड झाला 
नाही. सतत आठ महिने मोगलांच्या वेढ्यात कोंडून पडल्या- 
वरसुद्धा बंदा शरण येण्याचे लक्षण दिसेना. शेवटी ७ डिसेंवर 
१७१५ रोजी मोगल सन्य गढीत घुसले व त्याने बंदासह उर- 
लेल्या शीख सैनिकांना कंद केले. दुसर्‍या दिवशी त्यांपैकी तीनशे 
शिखांची रावीच्या तीरावर कत्तल करण्यात आली. बंदा आणि 
इतर शेकडो शीख सैनिक यांची लाहोरच्या रस्त्यातून उंटावरून 
विड काढून झाल्यावर शेवटी त्यांना दिल्ली येथे नेण्यात आले. 
दिल्लीत प्रतिदिवशी १००. याप्रमाणे सतत ७ दिवस 
शिखांचा नरमेध चाळू झाला. शेवटच्या दिवशी बंदाला लोखंडी 
पिजर्‍यातुून मिरविण्यात आले. क्षेवटी त्याच्या मुलाला त्याच्या 
समोर क्रूरपणे ठार मारण्यात येऊन त्याचे मांस बंदाच्या 
मुखात कोंबण्यात आले. पण बंदा स्थिर होता, शांत होता. 
मुसलमान धर्मे स्वीकारण्याच्या अटीवर त्याला मुक्‍त करण्यात 
येणार होते. परंतु त्याने ते नाकारले व प्राप्त झालेला मत्य 
घीरोदात्तपणे स्वीकारला. 
शिखांच्या शौयज्याली इतिहासात बंदाचे स्थान अत्यंत श्रेष्ट 
आहे. कित्येक तत्कालीन इतिहासकारांनी त्याचे चित्रण एक 
क्रकर्मा म्हणून केळे असले, तरी तो निर्दय नव्हता, तर अत्यंत 
शूर, स्वाभिमानी व निष्ठावंत असा धर्मेवीर होता, यात 
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“व याला तुरुंग असेही म्हणतात. सर्व तुरुंग राज- 
भाढशाळा रस्त्यावर असावे, असे मतूने सांगितले आहे 
(९.२८८) . अश्या मोक्याच्या जागी तुरुंग असले म्हणजे नि 
जनांचे तिथे होणारे हाल जनतेला दिसतील व जनता ४-३ 
गारीपासून परावृत्त होईल, असेही मनूने म्हटले आहे. बंदि- 
खान्यात पुरुषांसाठी व स्त्रियांसाठी स्वतंत्र जागा असावी, असे 
कोटिल्याचे मत आहे (२.५). पूर्वी राज्याभिबेक, पुत्रजन्म, 
युद्धात विजय मिळणे, इ. विशेष प्रसंगी राजेलोक क॑द्यांना बंध- 
मुक्‍त करीत. प्रत्येक महिन्याच्या पौणिमेळा व राजाच्या जन्म” 
दिवक्षी केद्यांना मुक्‍त करावे; त्याचप्रमाणे बाल, वृद्ध किंवा 
व्याधिग्रस्त कैद्यांना, तसेच ज्यांचे वर्तन चांगले आहे त्यांनाही 
ब्रिक्षेची मुदत भरण्याआधी सोडावे, असे कौटिल्य म्हणतो 
(२.३६). प्राचोन काळी बंदिवानांचा फार छळ केला कन; 
नसावा. मध्ययुगात मात्र सत्तासंघर्षांत अपयक्षो ठरल 
पुरुषांना खडतर कारावास भोगावा लागत असे. तिथे त्यांचा 
गुप्तपणे व क्रूरपणे छळ होत असे. त्यासाठी इतिहासकाळात 
किल्ल्यांचा तुहुंगासारखा उपयोग करीत. [ हि. ध. ] 


दद गोळी वेगाने फेकून मारण्यासाठी वापरले आ 
भडूक नळीचे शस्त्र. बंदूक हा शब्द अरबी भाषेतून आल 
आहे. अग्नियुक्‍त शस्त्र असा त्याचा अथ आहे. नळीच्या एका 
भागात स्फोटक पदार्थ ठासून भरलेला व त्याच्यापुढे स्िझ्ाची 
गोळी, असे या शास्त्राचे सामान्य स्वरूप-आहे. दारूच्या स्फोटा 
मुळे गोळी नळीतून वेगाने बाहेर पडून लक्ष्यावर आघात कर्ते. 
अग्निचूणे वनवून ते अशा प्रक,रे वापरण्याची रीत भारतीय 
लोकांना प्राचीन काळी माहीत होती, असे काही पंडितांचे मत 
आहे. अथर्ववेदातील चोरनाशन सूक्तात (१.१६.१४४ ) 
सीस म्हणजे शिसे वापरून चोरांना मारण्याची कल्पना आहे 
पं. सातवळेकरांच्या मते सीस म्हणजे शिक्षाची गोळीच त्य़ा 
काळी वापरली जात असावी. ही 
ऐतरेय ब्राह्मणात (१.४-८ ) अग्निबाणाचे, त्याचप्रमाण 
रामायणात ब महाभारतात अग्न्यस्त्राचे वणन आढळते. शुर्क" 
नीतिसार या ग्रंथात अग्निचूर्ण व नालास्त्र यांचा उल्लेख आहे 
परंतु तो भाग कालांतराने त्यात घसडलेला असावा, 
पंडितांचे मत आहे. इ. स. च्या १२ व्या वातकातील वा्सिर्ष् 
थदुकदात नाराच, नालिका, इ. आयुधांचे वर्णन आढळते; पुशी 
ते भिन्न प्रकारचे बाणच होते. प्राचीन काळी भारतात 
प्रकारची अग्नियुक्‍त शस्त्रे व अग्न्यस्त्रे वापरली जात 


भहाराष्ट्र ग्रेथोतेजक सेस्था 

११३३ १८१७4 १७. गजे बाढा, 
क्षुल्या दुरबीक्षर वोक, बुणे-४१६ ०७६७ 
तरी इ. स. १४०० च्या पुर्वी बंदुकीचा उपयोग केला गेल्याचा 
उल्लेख कुठेही आढळत नाही. रंजक किवा अग्निचूण म्हणजे 
स्फोटक पदार्थ ज्ञात असला, तरी त्याच्या साहाय्याने नळीतून 
गोळो मारण्याचा शोध लागला नव्हता 

बंदुकीचा शोध युरोपात इ. स. १३२५ च्या सुमारास 
लागला. इ. स. १४०६ साली एक चिनी प्रवासी भारतात 


खंड सहावा 


बंदूक 


आला होता. त्याने आपल्या प्रवासवर्णनात बंगालमध्ये बंदुका 
पाहिल्याचा उल्लेख केला आहे. त्यानंतरच्या १००-१५० 
वर्षांतील ग्रंथांत स्फोटक दारूची वर्णने आहेत, पण बंदुकीचा 
उल्लेख कुठेही नाही. इ. स. १५५० च्या नंतरच्या आकार- 
भंरवतंत्र नामक ग्रंथात विजयनगरच्या राजांच्या शस्त्रसंभारात 
नालिकास्त्र असल्याचा उल्ठेख आहे. पोर्तुगीजांच्या आगमना- 
नतर मारतात बंदुकोचा उपयोग सुरू झाला 
तोफा- रामायण, हरिवंश, अथं शास्त्र, इ. ग्रंथांत शतघ्नी 
नामक शस्त्राचा उल्लेख आढळतो. श्री. रामचंद्र दीक्षितार 
यांच्या मते शतघ्नी म्हणजे शंभर माणसांना ठार मारायला 
समथ असे यंत्र होय. लोखंडी खिळयांनी मढवलेला दगडाचा 
क्रिवा लाकडाचा मोठा खांब, असे त्याचे स्वरूप होते. कोटि- 
ल्याने याच अर्थाने शतघ्नी हा शब्द वापरला आहे. कालातरान 
अग्नियक्‍त शास्त्र असा अथे त्याला प्राप्त झाला. त्यावरून 
शतवब्नी म्हणजे तोफ असे मानले जाते 
मोगळ बादशाहा बावर याने प्रथम इ. स. १५२६ मध्य 

भारतात तोफा वापरल्या, अश्ली समजूत होती. पण इ. स 

३६५ त राक्षसतंगडीच्या युद्धात विजयनगरच्या राजाने 
शेकडो तोफा वापरल्या होत्या, असे मुस्लिम इतिहासकारांचे 
मत आहे. बाबरापूर्वी हिंदुस्थानात तोफांचा वापर झाल्याची 
अनेक उदाहरणे नद्वीने दिली आहेत. इ. स. १५९६च्या सुमा- 
रास रुद्रकवीने रचलेल्या राष्ट्रोदृध्वंस महाकाव्यात तोफातून 
सुटलेल्या लाल गोळ्यांचे वर्णन केलेले आहे. पुढे शिवाजी- 
महाराज आणि पेशवे यांनी महाराष्ट्रात तोफांचे कारखाने सुरू 
केले. गडांच्या संरक्षणार्थ त्याच्या बुरुजांवर प्रचंड तोफा काय- 
मच्या बसवीत. रणजक्षेत्रासाठी मात्र गाडीवर वाहून नेण्याजोग्या 
हलक्या तोफा बनवीत. [५. कु. गोडे -न्यू इं. अँ.जून १९३९; 
भा. सं. को. ... 
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त्रिपथगा - ऑगस्ट १९६४; हि. क. इं. पी. ६; वे. रा. द.] 
ढ (१) संसारपाश म्हणजे बंध होय. सरवंदर्शनसंग्रहात 
वध  अविद्येलाच वंध म्हटले आहे. या अविद्यमुळे जीव 
स्वत:ला स्थूल-कृश, उच्च-नीच, सत्कृत-तिरस्कृत अशा प्रकारे 
मानतो आणि इंद्रियादिकांच्या धर्मांचा आरोप स्वतःवर करून 
त्यामुळे सुखी अगर दुःखी होतो. हे सारे अविद्येतून निर्माण 
झालेल्या अध्यासामुळे घडते. अध्यास हा कतंत्व अणि भोक्तृत्व 
य.चा प्रवर्तक आहे. जेव्हा जीवाला आत्मज्ञान होते, तेव्हा 
देटादिसंवंधाने उत्पन्न झालेली सुख-दुःखे त्याला बाघा करू 
शकत नाहीत. यावरून आत्मज्ञानाचा अभाव हा बंध आणि 
आत्मज्ञान हा मोक्ष, असे ठरते. समस्त दर्शने आत्म्याच्या बंघाचे 
स्वरूप सांगन, त्याला मुक्‍त करण्यासाठी प्रवत्त झाली आहेत 
त्यासाठी वेदान्तशास्त्रात नित्य कर्माचे अनृष्ठान, नित्यानित्य- 
वस्तुविवेक, ऐहिक व पारलौकिक फलभोगांविषयी विरक्‍ती 
गुरुशास्त्राधिगम, इ. साधने सांगितली आहेत. 

वायू पुराणात प्राकृत, वैेकारिक आणि दक्षिण असे तीन 
बंध मानले असून, त्यांची उत्पत्ती अज्ञानातून होते, असे सांगि- 
तळे आहे (१०२-.५९-६०). जेनांनी प्रकृती, स्थिती, अनुभाव 
व प्रदेश हे बंधाचे चार प्रकार मानले असून, हा बंध आत्म्याच्या 
मिथ्या दर्शनातून होतो, असे सांगितले आहे. [भा. द. सं. ] 

(२) हठयोगशास्त्रात आसनांच्या प्रकारातले काही बंध 
सांगितले आहेत. योगबंध, महावंध, महावेध, उड्ियान, मूल- 
बंध, जालंधरबंध, इ. त्यांची नावे आहेत. कुंभकाच्या वेळी 
प्राणनिरोध करीत असता नवद्वारांपैकी काही द्वारे बंद करावी 
लागतात. त्यासाठी या यौगिक बंधांचा फार उपयोग होतो. 
शरीरातील एखाद्या विशिष्ट भागातून वायू खेचून घेऊन 
दुसऱ्या एखाद्या भागात स्थिर करण्यासाठीही बंधांचा उपयोग 
होतो. प्राणायामात सिद्धी मिळायला हवो असेल तर बंघांचा 
अभ्यास आवश्यक आहे. [ योगविद्या ] 

(३) काव्यश्ास्त्रात वर्णरचनेचे काही बंध सांगितले आहेत. 
ते शब्दालंकारांत गगळे जातात. दंडीने काव्यादर्शात गोमूत्रिका, 
अधभ्रम, सर्वंतोभद्र, असे काही बंध तपश्लीलवार सांगितले 
आहेत (३. ३८. ८२) . अग्नी पुराणात बाण, बाणासन, व्य,म 
खड्ग, मुद्गर, शक्‍ती, मृदंग, पद्म, मुसल, अंकुश, इ. बंघांचे 
वर्णन देऊन बंध हे अनंत आहेत, असे सांगितले आहे. मम्म- 
टाने खड्‌ग, मुरज, पद्म व सर्वेतोभद्र या बंघांची उदाहरणे दिली 
आहेत. विशिष्ट प्रकारे वर्णरचना करून बाण, खडग, इ 
आक्तुंती बनविणे, असे बंधाचे स्वरूप असते. अक्षा काव्याला 
मम्मटाने कष्टकाव्य म्हटले आहे. [ हि. सा. को. ] 


बंधमोक्षणयंत्र 


५ य. वंदीत पडलेल्या माणसाच्या सुटकेसाठी 
बधमाक्षणयंत्र मांत्रिक लोक हे यंत्र तयार करतात. एका 
भूजेपत्रावर कापूर-केज्वराच्या मिश्रणाने साध्यनाम लिहितात. 
त्याला वतुळ करून वर्तुळावाहेर * मां मोचय हा मंत्र लिहून 
त्या भोवती दुहेरी चौकोन काढतात. त्याची पुजा करून सोने, 
सुपे, तांवे या मिश्र धातूंच्या उवीत ते यंत्र घाळून साध्य 
व्यक्‍तीच्या दंडांत अथवा कंठात बांधतात. [यं. चि. ] 


वि गुजरातेतील एक जात. काही ठिकाणी यांना गलि- 
बधार आर असेहो म्हणतात. कपडे रंगविणे हा यांचा धंदा 
आहे. वांधणे या धातुवरून वंधार हे नाव पडले आहे. एखाद्या 
रंगवायच्या कापडाला हे गाठी बांधतात. त्यामुळे गाठींचा तेवढा 
माग रंगविला जात नाही व निरनिराळ्या आकृती असलेले 
कापड तयार होते. गलिआर हे नाव गली म्हणजे नीळ या- 
वरून पडले आहे. कारण कापड रंगवायला निळीचा उपयोग 
होतो. याल्िवाय ते विणकाम करणे, औषधे, तंवाखू व सुपाऱ्या 
विकणे, तांब्याची भांडी घडविणे, इ. व्यवसायही करतात. 
यांचे ग्रामपरत्वे पटोरिआ, गवरिआ, हंसोटिआ, मंडिक, इ. 
अनेक पोटमेंद असून, त्यांच्यांत परस्पर विवाहसंवंध होत नाहीत. 
मुळात आपण क्षत्रिय किवा ब्राह्मण असल्याचे व आपली परं- 
परा जनमजयाच्या काळापर्यंत जात असल्याचे हे सांगतात. 


बंधेरा स्त्री 


जानवे घालण्याचा आपला 
या विषयीच्या त्यांच्या काही 
यांना बंधेरा असे म्हणतात 

बिवाहप्रथा - 


अधिकार कसा काढून घेण्यात आला, 
ही दंतकथाही आहेत. राजस्थानात 


मुलींची लग्ने अकराव्या वर्षापर्यंत करतात. 


३ड क. :_ भारतीय संस्कृतिकोश 


आईबाप लग्ने जमवतात. लग्नाचे पौरोहित्य ब्राह्मण करतो. 
लग्नावूर्वी पाच-सहा दिवस वधू-वरांच्या घरो गणपतीस्थापना 
करतात आणि वधू-वरांना आपापल्या घरी हळद लावतात. 
नंतर मातृस्थापन 
नामक विधी 
होतो. त्या वेळी 
चुन्याने रंगलेल्या 
भितींवर माता व 
गणपती यां च्या 
आक्रृत्या रेखाट- 
तात. मग रामी 
वृक्षाची एक फांदी 
व आंब्याची एक 
फांदी रोवून मंडप 
' घालण्याचा मुहूत 
करतात. त्यानंतर 
गाणी गात तांदु- 
ळांनी जमिनीवर 
आक्कृत्या काढ- 
तात. त्याला उक- 
रडी नोतरवी असे म्हणतात. अग्नीला प्रदक्षिणा घालण्यापुवा 
ववू-वरांचे हात जुळवणे, हा लग्नातील आवश्यक विधी 
असतो. 
विधवेला धाकट्या दिराशी लग्न करता येते. विधवाविवाह 
मंगळवार, गुरुवार किवा रविवार या दिवशीच करावा लागतो. 
एखाद्या अविवाहित तरुणाला विधवेशी लग्न करायचे असल्यास 
प्रथम त्याचे शमीशी लग्न लावतात. एकमेकांवर अक्षता टाकणे 
व मडक्यात लपवलेल्या आरशात पाहणे, एवढाच विधी विधवा- 
विवाहात' असतो. 
देवधर्म -हे लोक राधावल्लभसंप्रदायी वैष्णव आहेत. दर 
महिन्याच्या अष्टमीला ते मातृदेवता, पिपळ आणि तुळस यांची 
पुजा करतात. 
मलिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात व मृताचे श्राद्ध कर- 
तात. अपघाती मृत्यू आलेल्या माणसाचे प्रेत न सापडल्यास 
दर्भाची प्रतिमा करून ती जाळतात. [ट्रा. का. बाँ.] 


बंधेरा पुरुप 


क एक प्राचीन जात. मैत्रेय पुर्ष आणि जांधिल स्त्री 
बघु द्यांच्या संततीला हे नाव आहे. हल्ली यांना झारेकरी 
असे म्हणतात. सोनाराच्या दारात धुळीत पडलेले सोन्याचे 
कण वेचण्याचे काम हे लोक करतात. [ हि. ध. ] 


खंड सहावा 


»,_ ४५ , भावाभावांत वैमनस्य यावे या हेतूने 
बैधुविठ्ठेषण यत्र जंब्रिक लोक या यंत्राचा प्रयोग करतात. 
त्यासाठी ते स्मशानातील एखादे फडके आणतात व त्यावर 
मेंढ्याच्या रक्‍तात स्मशानातील राख मिसळतात. मग त्या 
मिश्रणात कावळ्याच्या पिसाची लेखणी वुडवून एका त्रिकोणात 
साध्यनाम लिहितात. त्याच्या मोवती चतुष्कोण काढून त्यावर 
चार त्रिशूळ काढतात. त्रिकोण व चोकोत यांच्यामवल्या 
जागेत चार रकार लिहितात. हे यंत्रलेखनाचे काम कृष्ण पक्षात 
रात्री करतात. मग यंत्राची पुजा करूत सात अंगुळे खोल 

ह्डा करून त्यात ते पुरतात. भावांच्या जाण्यायेण्याच्या वाटेत 
हा खड्डा करतात. त्यावर पाय पडला को त्यांच्यांत वितुष्ट 
येते, असे समजतात. [यं. चि. ] 


ताका... एक सुक्तद्रष्टा. याला लोपायन असेही 
बू गाषावन म्हणतात. क्रग्वेदाच्या पाचव्या मंडलातील 
चोविसावे सूक्त याच्या नावावर आहे. याने आपल्या सुकतात 
अग्नीची स्तुती केली आहे. [ प्रा. च. को. ] 

देवनागरी लिपीतील तेविसावे व्यंजन व प वर्गातील 

तिसरा वणं. या वर्णाच्या पाच अवस्था आढळतात. त्यां- 
पकी पहिली अशोकाच्या गिरनार येथील शिलालेखात, दुसरी 
कुडश्‍वरच्या लेखात (इ. स. ६६१), तिसरी प्रतिहार बाड 
कच्या जोधपूर येथील लेखात (इ. स. ८३७), चौथी उष्णी- 


ब-[णपएवब 


बच्या रूपाचा विकासक्रम 


षविजयधारणीच्या ताडपत्री ग्रंथात व पाचवी चालुक्य भीम- 
देवाच्या दानपत्रात आढळते. या शेवटच्या अवस्थेतील व आणि 
ब यांत काहीच फरक नसल्यामुळे, व पासुन ब चा भेद दरश- 
विण्यासाठी व च्या पोटात एक टिंब देऊ लागले. त्याच टिंबाची 
तिरकी रेघ बनून सांप्रतचा ब तयार झाला. 
कामवेनू तंत्रात याचे स्वरूप पुढीलप्रमाणे दिले आहे - 
बकारं शूणु चार्वंडगि चतुवंगंप्रदायकम्‌ । 
शरच्चन्द्रप्रतीकाऱं पंचदेवमय॑ सदा । 
पंचप्राणात्मक वरण त्रिबिन्दुसहितं सदा. ।॥। 
अथे - हे सुंदरी, बकार हा चतुवंगंप्रद, शरद 'त्र्तूतील 
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बकरा 


चंद्राप्रमाणे घवल, पंचदेवमय, 
असा वर्ण आहे. 


याचे उच्चारणस्थान ओष्ठ आहे. [श. क.; म. ज्ञा. को. ] 


पंचप्राणमय व त्रिबिदुयुक्‍त 


ओडिसामधळे एक गाव. हे एका काळी महायान 
आणि तांत्रिक बौद्ध यांचे महत्त्वाचे केंद्र होते. या 
ठिकाणी बुद्धाचा एक प्रचंड पुतळा आहे. इ.स. च्या ८ व्या 
शतकात हा पुतळा उभारला गेला असावा. एका मोठ्या दगडी 
चबुतर्‍्यावर हात जोडून बसलेली अशी हो मूर्ती आहे. या पुत- 
ळ्याला तिथले लोक बृद्धराज म्हणून ओळखतात व त्याची 
पूजाही करतात. 

याच्या परिसरात एक रामेश्‍वराचे देवालय असून, त्यात 
अनेक मूर्ती आहेत. त्यांतील उप्रतारा या देवतेची मर्ती कला- 
कौशल्याच्या दृष्टीने रेखीव व सुंदर आहे. [ब॒. इ. ओ. ] 


बऊड 


न वधूनृत्य असा याचा अर्थ आहे. द. आसामातील 
ऊ नाच क्ंगराली भाषाक्षेत्रात हे नृत्य विशेष प्रसिद्ध आहे. 
घराच्या अंगणात हे नृत्य करतात. या नृत्यात दोन प्रकार अस- 
तात. पहिल्या प्रकारात गावातल्या काही स्त्रिया राघाकृष्णाची 
गीते गातात व नववधू ढोल आणि सनई यांच्या साथीवर 
नृत्य करते. दुसर्‍या प्रकारात वधू लज्जाशील रमणीचा अभिनय 
करते आणि वृद्ध स्त्रियांच्या पायांवर फुले वाहते. मग ती एका 
गीताच्या चालीवर लास्यपुर्ण नृत्य करते. [भा. लो. नृ.] 


एक व्रत. कातिक शद्ध एकादशीपासन कातिक 
बकपचक कोणिमेपर्यंतच्या काळात विष्णू निद्रेतून जागा 
होतो. या पाच दिवसांना बकपंचक म्हणतात. या पाच दिव- 
सांत बगळासुद्धा मासा खात नाही, म्हणून माणसांनीही मांसा- 
शन वजे करावे, असे सांगितले आहे. [हि. ध.] 


मुख्य यज्ञीय पशू. याचा जन्म ब्रह्मदेवाच्या मुखातून 
बकरा ज्ञाला, असे मानतात हा ग्राम्य पश आहे. क्रग्वेद 
आणि तदुत्तर ग्रंथ यांत बकऱ्याला अज म्हटले आहे. बकरी 
एका वेळी दोन किंवा तीन कोंकरे प्रसवते, असा तैत्ति. 
संहितेत उल्लेख आहे. अंत्येष्टीत बकरा हा पुषाचा निदर्शक 
मानला आहे. 

पश्ुयागात बकर्‍्याला सारून त्याच्य़ा विविध अंगांचा विविध 
देवतांच्या उद्देशाने याग करतात. देवीला व ग्रामदेवतांना 
बक्ऱ्याचा बळी देण्याची प्रथा भारतभर आहे. बकरीदच्या 
दिवशी मुसलमान लोक हजारो वकऱ्यांचे बलिदान करतात. 


मुसलमानांचा एक सण. वकर या मूळ अरवी 
शब्दाचा अर्थ गाय किवा वेळ आणि ईद म्हणजे 
आनंद किवा प्रसन्नता होय. ज्या दिवशी अल्लाच्या प्रीत्यथ 
गाय किवा वल यांचा आनंदाने वळी दिला जातो, त्या दिवशी 
साजर्‍या केल्या जाणाऱ्या सणाला बकरीद असे म्हणतात. 
याचे मूळ नाव ईद उल्‌ अजूहा ( बलिदानाचा उत्सव ) असे 
आहे. 

या दिवशी कोणत्या प्राण्याचा वळी द्यावा, याविषयी 
इस्लामी धर्मशास्त्रात निश्‍चित विधान नाही. त्यामुळे जिथे ज्या 
प्राण्याचे वेयुल्य असते तिथे त्या प्राण्याचा वळी द्यावा, अज्ली 
पद्धती रूढ झाली. 

हा सण मूळचा इस्लामी नाही. इस्लामच्या स्थापनेपुर्वीही 
तो मव्यपूर्वेत प्रचलित होता. इस्लाममध्ये त्याचा समावेश कसा 
झाला, याविषयी विभिन्न मते आहेत. काहींच्या मते, मुहंमद 
पैगंवर मक्‍्केहून मदिनेला गेला, तेव्हा तिथल्या यहुदी लोकांत 
एक उपवासत्रत प्रचलित असल्याचे त्याने पाहिले व ते जसेच्या 
तसे आपल्या अनुयायांसाठी स्वीकारले. परंतु पुढे यहुदी-इस्लामी 
यांच्या संघर्षात या व्रताचे स्वरूप बदलून त्याला आनंदोत्सवाचे 
रूप प्राप्त झाळे व उपवासाऐवजी बलिदानाची प्रथा पडली. 
उलट काहींच्या मते हजरत इब्राहीम यांच्या काळापासून हा 
सण इस्लाममध्ये प्रचलित असून, वलिदानप्रथा हीही तेव्हा- 
पासूनच त्यांच्यांत रुढ आहे. त्याविषयी एक कथा सांगितळी 
जाते, ती अज्ञी-- 

एकदा हजरत इब्राहीम यांना खुदाने स्वप्नादेश दिला, की 
खुदासाठी त्यांनी आपल्या मुलाचे बलिदान करावे. त्याप्रमाणे 
दुसर्‍या दिवशी हजरतसाहेव आपल्या मुलाला घेऊन मक्‍्केजवळ 
एका विशिष्ट स्थानी गेळे. तिथे गेल्यावर त्यांनी आपल्या 
मुळाला खुदाचा स्वप्नादेश सांगितला. तो ऐकून तो मुलगा लव- 
मात्र घाबरला नाही; उलट स्वेच्छेने मरणाला सिद्ध झाला 
आणि आपल्या शिरच्छेदाचे दुःख आपले वडील सहन करू 
शकणार नाहीत, हे जाणून त्याने त्यांना डोळ्यांवर पट्टी बांधा- 
यला सांगितले. मग हजरतसाहेबांनी आपल्या डोळ्यांवर काप- 
डाची पट्टी बांधली व मन घट्ट करून आपल्या मुलाच्या मानेवर 
सुरी चालविली. परंतु त्याच वेळी तिथे जिबरील नामक एक 
देवदूत उपस्थित झाला. त्याने त्या मुलाच्या जागी एक बकरा 
उत्पन्न करून मुलाऐवजी त्याचा बळी देण्याची आज्ञा केली. 


मग हजरतसाहेबांनी तसे केळे व तेव्हापासून या दिवशी पशु- 
बली देण्याची प्रथा पडली. 


हा सण हिजरी कालगणनेच्या जिल 


उ क हिज्जा नामक बाराव्या 
महिन्याच्या दहा दिनांकाला येतो. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


या दिवशी सकाळी सर्वे मुसलमान स्त्री-पुरुष शुचिर्भूत 
होऊन व नवे कपडे परिधान करून शहराबाहेर असणार्‍या 
प्रार्थनास्थानावर (ईदगाह) जातात. तिथे सर्वजण एका रांगेत 
उभे राहून इमामाच्या ( प्रार्थनासंचालक उपाध्याय ) मार्ग- 
दर्शनानुसार नमाज पढतात. त्यानंतर इमामाचे खुदामाहात्म्थ 
वणंन करणारे प्रवचन होते. प्रवचन संपल्यावर सर्वजण पर- 
स्परांना गळामिठी घालून * ईद मुबारक ' या शब्दात सदिच्छा 
व्यक्त करतात. मग पशूचे बलिदान होते. बलिपशूचे तोंड 
मक्केच्या दिशेला करून धामिक मंत्रोच्चारात बलिदान केले 
जाते. बळी दिलेल्या पद्युमांसाचे तीन भाग करून त्यांतला एक 
वलिदानकर्त्याच्या नातेवाईकांना, दुसरा गरीबांसाठी व तिस 
तिथे जमलेल्या लोकांना खुदाचा प्रसाद म्हणून देण्यात येता. 
त्यानंतर मिष्टान्नभोजन होते. [ मु.स. सं. ] 


उ. भारतातील एक तीर्थस्थान. हे ठिकाण उत्तर 
धक्कसर देल्वेच्या मुगलसराई ते दिल्ली फाट्यावर विदकी- 
रोड स्टेशनपासून पूर्वेला सात मैलांवर उन्नाव जिल्ह्यात आहे 
इथे वागीदवर महादेवाचे एक प्राचीन मंदिर आहे. वकासुर 
इथेच राहत होता, असे सांगतात. इथले महेश्‍वरनाथ मंदिर 
बकासुराने बांधळे, अशी समजूत आहे. दुर्गासप्तशतीमध्ये वर्णत 
केलेल्या सुरथ राजाची तपोभूमी हीच होय. 

विश्वामित्र क्ूषोंचा आश्रम इथ्रेच होता व मारीच, सुवाहू, 
इ. राक्षसांना मारूत राम-लक्ष्मणांनी विशवामित्राच्या यज्ञाचे 
रक्षण केले ते इथ्रेच, असे सांगतात. 

चंडिका, सोमेश्‍वर, चित्ररथेशवर, रामेश्‍वर, सि'द्वनाथ, गौरी- 
शंकर, इ. देवतांची मंदिरे इथे आहेत. 

या क्षेत्राची परिक्रमा करण्याची पद्धत आहे. मार्ग० कण्या 
पंचमीला गंगास्नान करून या परिक्रमेला प्रारंभ करतात. ड्‌्थ 
वाघेसर नावाचे एक सरोवर असून, त्यात स्नान केल्याने सव 
रोग दूर होतात, अशी समजूत आहे. 

मकर संक्रांती व माघ अमावास्या या दिवशी इथ्रे मोठ्या 
यात्रा मरतात. [ कल्याण तीर्थांक ] 


एक योगासन. याची प्रक्रिया अश्ली - जमिनीवर 
बकासन तार अदावे. उजवा गुडघा उजव्या व डावा गुडघा 
डाव्या काखेत घ्यावा. पायांचे चवडे जोडावे. हातांचे पंजे 
जमिनीवर टेकवावे व शरीर थोडे वर उचलावे. मस्तक उंच 
करावे. छाती फुगवावी. थोडा वेळ तश्या स्थितीत स्थिर राहावे. 
सग श्‍वास फुप्फुसांत घेऊन शरीर सावकाश जमिनीला टेक- 
वावे आणि आसन सोडावे. असे चार-पाच वेळा करावे. 


खंड सहावा 


या आसनाने शरीराचे वजन यथायोग्य राहते, चालण्याची 


बकासन 
शक्‍ती व गती वाढते. आणि सांधेदुखी थांबते. [ उ. यो. द. ] 


एक प्राचीत रणवाद्य. बकुर म्हणजे तुतारी होय, असे 
भकुर ग्रिफिथ या पंडिताचे म्हणणे आहे; तर इतर काही 
पंडितांच्या मते बकुर हा एक प्रकारचा कर्णा होय. दस्यूंबरोबर 
चाललेल्या युद्धात, आपल्या सैनिकांचा उत्साह वाढावा, म्हणून 
अशविनीकुमारांनी या वाद्याचा उपयोग केला होता, असे क्र्‌ग्वे- 
दात (१.२८) सांगितले आहे. [वे. रा. द. उत्तराधं ] 


पौष महिन्यातील अमावास्येला हे नाव 
भेकुळ अमावास्या आहे. या दिवल्ली दुधात तांदुळाची खीर 
करून पितरांना वाढतात. त्यामुळे पितर संतुष्ट होतात अश्ली 
समजूत आहे. [हि. ध.] 


मराठी गद्य साहित्याचा एक प्रकार. अरबी 
बेखर घाडूसय घेतील खबर वार्ता, माहिती, या शब्दा- 
वरून वरणविपर्यासाने बखर हा शब्द तयार झाला अतावा. 
गद्यात लिहिलेला ऐतिहासिक वृत्तांत असा अर्थ पुढे त्याला प्राप्त 
झाला. आंध्मभृत्य सातवाहन राजांची माहिती सांगणारी 'शालि- 
वाहूनाची बखर ! ही राजवाड्यांच्या मते सर्वांत जुनी बखर 
होय. तिच्या दोन प्रती उपलब्ध आहेत. तिच्या प्रास्ताविक 

विवेचनात चार युगे व युधिष्ठिर-विक्रमादी शककतें राजे यांची 
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माहिती दिली आहे. नंतर शालिवाहनाचे चरित्र पौराणिक 
पद्धतीने सांगितले असून, त्यात अद्‌्भुताचा भाग बराच आहे. 

महानुभावांनी सिंघणादी यादवांच्या बखरी लिहिलेल्या 
होत्या; पण त्या उपलब्ध नाहीत. त्यांची काही पाने इतिहासा- 
चाय राजवाड्यांना पाहायला मिळाली होती. त्यावरून त्यांची 
भाषा बरीच जुनी असावी, असे त्यांचे मत बनले. हेमाडपंताची 
बखरही उपलब्ध नाही. ती हितोपदेशात्मक असावी, असे अनु- 
मान राजवाड्यांनी केळे आहे. 

या बखरी कोणत्या काळी लिहिल्या गेल्या, ते कळण्यास 
मार्ग नाही. महिकावतीची किवा बिबस्थानची बखर १३ व्या 
शतकात लिहिलेली दिसते, असे वि. ल. भावे म्हणतात. पण 
त्या बखरीतली सहा प्रकरणे वेगवेगळ्या काळी लिहिलेली 
आहेत. पहिले प्रकरण भविष्योत्तर पुराणांतर्गत सह्याद्रिखंडाच्या 
आधारे इ. स. १५७८ च्या सुमारास रचलेले आहे. पुर्व परं- 
परा, वंश, उत्पत्ति, वर्णावण-व्याख्या हे त्याचे विषय आहेत. 
दुसरे राजवंशावळी हे प्रकरण इ. स. १४४८ मध्ये केशवा- 
चार्याने लिहिल्याचे दिसते. तिसर्‍या प्रकरणात निवाडे-हकीकती 
आहेत. चोथ्या प्रकरणात कोस्तुभचिंतामणी या ग्रंथाच्या 
आधारे भगवान दत्ताने माहिमचा इतिहास सांगितला आहे. हे 
प्रकरण इ. स. १५९४ च्या सुमाराचे असावे. पाचव्या व 
सहाव्या प्रकरणांत वंशावळी आहेत. यांतील पहिले व चोथे ही 
प्रकरणे पद्यात्मक असून, दुसरे व तिसरे ही गद्यात आहेत. 
कोकणचा अज्ञात इतिहास या बखरीवरून कळतो. अलाउद्दीन 
खिलजी व यादव यांच्या युद्धाचे सविस्तर वर्णन चौथ्या प्रकर- 
णात केलेळे आहे. या बखरीतील कालनिर्देश काटेकोरपणे 
दिलेले असुन, हकीकती तवारिखांशी जुळत्या आहेत. प्रसंग- 
वर्णने व स्थलवर्णने आकर्षेक आहेत आणि व्यक्‍्तिचित्रेही सरस 
आहेत. यथार्थ घटनावर्णेन हा या बखरीचा विशेष होय. त्यावरून 
तत्कालीन चालीरीतींचीही माहिती मिळते. 

इ. स. १५६५ साली तालिकोटची लढाई झाली. तिची 
हकीकत राक्षसतंगडीच्या बखरीत लिहिलेली आहे. ती बखर 
घटनेनंतर लगेच 'रचलेली असून, तिच्यातील वणेने चित्तवेधक 
आहेत. भाषेच्या व आशयाच्या दृष्टीने या बखरीला मराठी 
बखरीमध्ये विशेष स्थान आहे. 

महिकावतीची बखर व राक्षसतंगडीची बखर या दोन बख- 
रींत शिवपूर्वेकालातील समाजाचे चांगले दर्शन जसे घडते, तसे 
ऐतिहासिक लेखनाचे मूळही सापडते. 

लज्लिवकालासंबंधी बखरी - इ. स. च्या १७ व्या शतकात 
महाराष्ट्रात स्वराज्यस्थापना झाल्यालंतर शिवचरित्रावर अनेक 
बखरी लिहिल्या गेल्या. त्यांतील सभासदाची बखर महाराजांच्या 


बखर वाऊमय 


मृत्यूनंतर १५-२० वर्षांत (इ. स. १६९७) लिहिलेली असल्या- 
मुळे ऐतिहासिक दृष्टीने महत्त्वाची ठरते. वखरकार कृष्णाजी 
अनंत सभासद हा शिवाजीमहाराजांना समकालीन व राज- 
नीतिनिपुण असल्यामुळे, त्याने लिहिळेळे चरित्र विश्‍वसनीय 
वाटते. त्यात अकजळ्खानाचा वध, दिल्लीला प्रयाण, राज्या- 
भिषेक, इ. प्रसंगांचे विस्तृत वर्णन आणि अठरा कारखाने, 
खजिना, शिलेदार, जंजिरे, गड-कोट इत्यादिकांची भरपूर 
माहिती आहे. शिवरायांबद्दल निष्ठा असल्यामुळे ही चरित्र- 
कथा भावनोत्कटतेने रंगळेली आहे. सभासदाची भाषा संस्कृत- 
फारसीमिश्रित, जोरकस व ओघवती आहे. साध्या व सरळ 
निवेदनददैळीमुळे हे चरित्र मराठी वाळमयाचे लेणे ठरले आहे. 

खंडो बल्लाळ चिटणीस याने इ. स. १७१८ साली रचलेली 
बखर ' श्वीशिवदिग्विजय या नावाने प्रसिद्ध आहे. ती सविस्तर 
असुन, तिची भाषा प्रौढ व संस्क्रुत वळणाची आहे. या बख- 
रीत मागाहून काही माहिती घुसडली गेल्याने ती विदववसनीय 
राहिली नाही. तिच्यात काही कालनिर्देश व व्यक्‍तिनिदेशही 
चुकीचे दिलेले आहेत. 

खंडो वल्लाळाचा पुतण्या रघुनाथ यादव चित्रे (चित्रगुप्त) 
याने इ. स. १७६१ मध्ये लिहिलेली शिवाजीमहाराजांची 
बखर स्वतंत्र नसुन, सभासदाच्या वखरीचीच विस्तृत आवृत्ती 
आहे. डौलदार व अलंकारिक भाषा आणि सुंदर वर्णने यांमुळे 
हे शिव-आख्यान पुष्कळच रंगले आहे. 

दत्ताजी त्रिवक वाकेनवीस हा शिवाजीमहाराजांच्या मंत्रि- 
मंडळात असून, त्यांच्याबरोबर प्रवास करीत होता. त्याने लिहि- 
लेली दैनंदिनी हीच बखर असल्यामुळे, शिवचरित्राच्या दृष्टीने 
ती महत्त्वाची ठरते. मलेकर वंधू यांनी इ. स. १७६०-१७७० 
या काळात लिहिलेली ९१ कलमी बखर मूळ वाकेनिशी बखरी 
वरून रचलेली आहे. 

तंजाऊर येथील वृह्दीशवराच्या देवालयातील शिलालेखांत 
भोसल्वंशचरित्र लिहिलेले आहे. इ. स. १८०३ मध्ये सर- 
फोजी राजांच्या आज्ञेवरून बाबुराव चिटणिसांनी भोसले घरा- 
ण्याचा सर्वे इतिहास त्यात दिला आहे; मात्र तो पौराणिक 
थाटाचा आहे. सातारच्या प्रता्पासहमहाराजांचा चिटणीस 
मल्हार रामराव याने इ. स. १८१० च्या सुमारास' सप्तप्रक- 
रणात्मक शिवचरित्र, मराठ्यांची बखर व इतर पाच छत्र- 
पतींची चरित्रे रचली आहेत. चिटणीसी दप्तराचा उपयोग 
केल्यामुळे त्याचे हे ग्रंथ मोलाचे वाटतात. पण त्याची लेखन- 
शेळी पौराणिक असून, त्याने स्थलकालांचा व घटनाक्रमांचा 
विपर्यास केला आहे. समरपैक उपमादृष्टांतांमुळे त्याची वणंने 
आकषक वाटतात. त्याची भाषाही प्रौढ व ओजस्वी आहे. 
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श्रीबिवाजीप्रताप हा ग्रंथ श्रीमंत सयाजीराव गायकवाड 
यांच्या आज्ञेवरून इ. स. १८२९ मध्ये रचला गेला. या बख-. 
रीत भोसले घराण्याची सविस्तर माहिती असली, तरी तीत 
वऱ्याच चुका असल्यांमुळे तिचे ऐतिहासिक महत्त्व नष्ट झाले 
आहे. मात्र काव्यमय वर्णने व अलंकारिक भापा यांमुळे तिचे 
वाड्मयीन मूल्य वाढले आहे 

पेशवेकालासंबंधी बखरी - पेशवाईत वखर वाडंमयाचा 
पुष्कळ विकास झाला आणि त्यात विविधता आली. तत्कालीन 
घटनांसंबंधी विपुल कागदपत्रे उपलब्ध असल्यामुळे, त्यांच्या 
आधारे लिहिलेल्या त्या वखरी अधिक विद्वसनीय झाल्या आहेत. 
त्यांत अद्मुत किवा पौराणिक वर्णने आढळत नाहीत. वहुतेक 
सर्वे वर्णने वास्तव आहेत. वाडमयीन गुणांच्या दृष्टीनेही पेशवे- 
कालीन वखरी अधिक सरस वाटतात. 

शाहू महाराजांच्या मृत्यूनंतर लगेच इ. स. १७४९ साली 
गोविद खंडेराव चिटणीस याने रचलेली श्रीश्ाहूमहाराज यांची 
बखर माहितीपूर्ण असून, तिची निवेदनशेली साधी आणि भाषा 
भारदस्त आहे. बखरकाराची स्वामिनिष्ठा त्याच्या वर्णनात 
दिसून येते. | 

चिमाजी आप्पाने वसईसाठी जो रणसंग्राम केला, त्याच्या- 
विषयी दोन वखरी उपलब्ध आहेत. साष्टीची वखर व वसईचा 
दुर्धर धर्मसंग्राम अशी त्यांची नावे असून, दोन्हींतील मजकूर 
बहुतेक सारखाच आहे. साष्टीच्या बक्षरीत फिरंग्यांच्या जुलु- 
माचे आणि युद्धाचे चांगले वर्णन केलेले आहे. 

पानिपतच्या रणसंग्रामावर तर सात-आठ बखरी लिहिल्या 
गेल्या आहेत. त्यांतील रघुनाथ यादव चित्रगुप्ताने लिहिलेली 
पानिपतची बखर म्हणजे एक गद्य पोवाडाच वाटतो. त्याची 
युद्धवर्णने काव्यात्मक असून, भाषा अलंकारिक व चटकदार 
आहे. संग्रामानंतर दोन वर्षांच्या आतच लिहिलेली असल्यामुळे 
ही बखर बरीच विश्‍वसनीय वाटते. काशीराजाची बखर मूळ 
फारसी भाषेत लिहिलेली असून, तिच्या इंग्रजी भाषांतरावरून 
मराठीत भाषांतर करण्यात आले आहे. काशीराजाने समक्ष 
पाहिलेली हकीगत त्या बखरीत दिली आहे. “परमेश्वराने 
मराठ्यांचा गर्वे व दांभिकपणा हरण करण्याकरिता आमदशहा 
दुराणी हे पात्र उत्पन्न केळे, कारण ईश्वराला गर्व सहन होत 
नाही * असा निष्कर्षे त्याने शेवटी काढला आहे. 


त्रिबवक सदादिव पुरंदरे यांनी इ. स. १७६३ च्या सुमारास 
लिहिलेली भाऊसाहे 


बाची कैफियत ही बखरही ऐतिहासिक 

दृष्टीने विश्‍वसनीय वाटते. सुंदर वणंने, डौलदार भाषा व चांगला 

भावनाविष्कार यांमुळे ही कैफियत वाचनीय झाली आहे. 
कृष्णाजी शामराव याने लिहिलेली भाऊसाहेबांची बखर 


खंड सहावा 


पानिपतच्या युद्धावरील सर्वे बखरींत उत्कृष्ट आहे. राज- 
वाड्यांच्या मते ती इ. स. १७६३ पूर्वी लिहिलेली असावी. त्या- 
मुळे तिला ऐतिहासिक महत्त्व पुष्कळ आहे. पानिपतपूर्व सात- 
आठ वर्षांतील घडामोडींचे व उत्तरेकडील राजकारणाचे इत्थं- 
मूत वर्णन तिच्यात समकालीन माहीतगाराने केलेले आहे. 
बखरकाराची निवेदनदैली अस्खलित व ओजस्वी असून, निर- 
निराळ्या प्रसंगांची व राजकारणी व्यक्तींच्या स्वभावांची 
शब्दचित्रे रेखाटण्याचे त्याचे कसवही अप्रतिम आहे. पल्लेदार 
वाक्ये, म्हणी, उपमा-दृष्टांत, उपरोध यांच्या उपयोगामुळे ही 
रचना वाडझमथीन दृष्टीने फार सरस झाली आहे. 
मल्हारराव होळकरांची थैली ही पानिपतची बखर भाऊ- 
साहेबांच्या ब्रीला पूरक असून, वाडमयगुणांच्या दृष्टीनेही 
तिच्या खालोखाल येते. 
मराठे व हैदर यांच्या सांवसी-कुंदगोळच्या लढाईत सरदार 
पटवर्धनांनी पराक्रमाची शर्थ केली, तरी त्यांना शेवटी अपयश 
आले व पानिपतसारखेच मराठ्यांचे हत्याकांड तिथेही झाले. 
त्या प्रसंगाची हृदयद्रावक हकीकत पटवर्धनी वाका नावाच्या 
बखरीत आहे. बखरकाराची वर्णनशेलळी चटका लावणारी आहे. 
खड्यांच्या स्वारीची बखर म्हणजे मराठ्यांच्या इतिहासातील 
सोनेरी पानच होय. कारण त्या विजयामुळे मराठ्यांचे वेभव 
कळसाला पोचले. मनोरंजक वर्णने, ठाशीव वाक्ये आणि उत्तम 
स्वमावचित्रण यांमुळे ही बखर वाचनीय झाली आहे. 
घावडशीकर यांच्या चरित्राची बखर त्यांच्या शिष्यांपैकी 
कोणीतरी सांप्रदायिक भावनेने लिहिलेली दिसते. त्या चरित्रात 
अनेक चमत्कारकथा आहेत. लेखकाची भाषा रसाळ व भावना- 
पूर्ण आहे. हनुमंत स्वामीकृत समर्थाची बखर इ. स. १७९३ 
मध्ये लिहिलेली आहे. शिवाजी व रामदास यांची व्यक्‍तिचित्रे 
बखरकाराने तिच्यात चांगली रेखाटली आहेत. या बखरीत 
बरेच वाडमयींन गुण आढळतात. रामदासांचे समकालीन जय- 
रामस्वामी वडगावकर यांच्या चरित्राची बखरही सांप्रदायिक 
असून, पौराणिक पद्धतीने लिहिलेली आहे. 
नाना फडणवीस व गंगाधरशास्त्री पटवधेन यांनी आत्म- 
चरित्रपर बखरी लिहिल्या आहेत, त्या अनेक दृष्टींनी मह- 
स्वाच्या आहेत. नानांचे आत्मचरित्र अपूर्ण असले, तरी प्रामा- 
णिक कथन, वास्तव वर्णने, सुंदर शेली व प्रोढ भाषा यांमुळे 
ते सरस झाले आहे. त्यात नानांच्या कुळाची माहिती मिळते 
आणि पानिपतच्या पराभवानंतर परत येताना त्यांच्यावर 
ओढवलेल्या विविध प्रसंगांची हृदयद्रावक वर्णनेही वाचायला 
मळतात. गंगाधरशास्त्री यांनी आपल्या आत्मचरित्रात पेश- 
वाईच्या अखेरच्या काळातील राजकीय घडामोडींचे संगतवार 
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व साधार वर्णन केले आहे. त्यांची भाषा साधी पण प्रत्यय- 
कारी वाटते. ऐतिहासिक व वाड़मयीन दोन्ही दृष्टींनी या बख- 
रीला विशेष स्थान प्राप्त झाले आहे. 

इ. स. च्या १९ व्या शतकाच्या पूर्वार्धात होळकरांची केफि- 
यत, पेशव्यांची बखर, मराठ्यांची बखर, हरिवंश्याची बखर, 
नागपूरकर भोसल्यांची बखर वगेरे बखरी, घराण्यांचा इतिहास 
या स्वरूपात लिहिल्या गेल्या. त्यांत त्या त्या घराण्यांची माहिती 
अतिशयोक्तिपुण दिलेली आहे. मराठ्यांची व पेशव्यांची या 
वखरी तेवढ्या महत्त्वाच्या आहेत. 

वखरवाडमयाची परंपरा शिवकाळात सुरू झाली. त्या- 
नंतरच्या काळात निरनिराळया प्रकारच्या दोन अडीचशे बखरी 
लिहिल्या गेल्याचे राजवाडे सांगतात. पण त्यांनी त्यांत टिपणे, 
याद्या, रोजनिश्या, निवाडे, संतचरित्रांची बाडे या सर्वांचा 
समावेश केला आहे. मानवदशंनाचा प्रयत्न या गुणामुळे मराठी 
वाडमयात बखरींना विशेष स्थान मिळाले आहे. समकालीन 
कवींपेक्षा वखरकारांची अभिरुची उच्च वाटते. 

वखरींचा लेखनकाल व लेखक यांची नोंद सवे बखरींत 
आढळत नाही. अंतर्बाह्य पुराव्याच्या आधारे लेखक व काळ 
निश्चित करावा लागतो. बखरकारांनी, कोणासाठी तरी पत्र- 
रूपाने हकीकती लिहिल्यामुळे, त्यांना नावे दिलेली नव्ह्ती. 
बखरींचे नामकरण मागाहून झाले आहे. बखरींचे ऐतिहासिक 
मूल्यमापन करताना प्रा. शेणोलीकर लिहितात- 

बखरकारांची भूमिका इतिहासचिकित्सकाची नाही. इति- 
हासाची लेखनपद्धती किंवा इतिहासशास्त्र यांची त्यांना कल्प- 
नाही नव्हती. त्यांच्या पुढे राजतरंगिणी, विक्रमांकचरित्र यां- 
सारखे प्राचीन इतिहासग्रंथ व अठरा पुराणे हेच आदशं होते. 
त्यांना अनुसरून कल्पित गोष्टींचा मालमसाला घालून त्यांनी 
आपली हकीकत रसाळ करण्याचा प्रयत्त केला. कारकुनी 
पेशाच्या त्या मंडळींनी आपल्या मालकांच्या आज्ञेवरून विवक्षित 
प्रसंग, व्यक्तीचे कतंत्व किवा घराण्यांचे इतिहास यांच्या संबं- 
धीच्या हकीकती, उपलब्ध कागदपत्रे व दंतकथा-आख्यायिका 
यांच्या आधारे लिहून काढल्या. बहुतांशी त्या हकीकती संबंधी 
माणसाच्या गुणवर्णनपरच असत; अर्थात त्यांमधून निर्दोष, 
शास्त्रशुद्ध व समतोल ऐतिहासिक विवेचनाची अपेक्षा करणेच 
अप्रस्तुत होईल. त्यांना इतिहास न म्हणता ऐतिहासिक कथा असे 
म्हणणेच जास्त सयुक्तिक ठरेल. त्यांच्या लेखनात तत्कालीन 
लोकांच्या श्रद्धा, संकेत, चालीरीती, त्यांच्या आश्या-आकांक्षा व 
त्यांचे हरषेविषाद यांचे स्पष्ट प्रतिबिंब पडले आहे. त्यामुळे 
बखरींना समाजशास्त्रीय संशोधनाचे एक ऐतिहासिक साधन 
म्हणून स्वतंत्र मूल्य आहे, यात शंका नाही. [ प्रा. म. वा. स्व. ] 


बगडावत 


राजस्थानी भापेतळे एक फार मोठे लोककाव्य. 

बगडावत वगडावत नावाचे २४ वीर पुरुष मेवाडमध्ये 
होऊन गेले. त्यांनी जो काही इतिहास घडवला तो अतिरंजित 
व कल्पनारम्य करून या काव्यात वणिळेला आहे. सेसूँ माट 
हा याचा कर्ता असून, यात पंधरा हजार छंद आहेत, असे 
सांगतात. गुजर लोक या काव्याला गीता - भागवताप्रमाणे 
पवित्र मानतात व भक्तिभावाने त्याचे गायन करतात. मेवाड- 
मध्ये व माळव्यामध्येही या काव्याचा खूप प्रचार आहे. या 
लोककाव्याचे ज्षुंगार व वीर हे दोन प्रधान रस आहेत. कित्येक 
स्थळीं या काव्याने ओजस्वितेची चरम सीमा गाठली आहे. 
त्यामुळे हे काव्य सकाळी गायल्यास त्या दिवशी कोणाद्यीतरी 
मांडणतंटा हमखास होतो, अशी तिकडच्या लोकांची समजूत 
आहे. 

आजतागायत हे काव्य मोखिकच राहिले आहे. ते लिपिवद्ध 
करण्याचा एक प्रयत्न झ्ञालळा; पण तो जमला नाही. प्रस्तुत 
लोककाव्याची संक्षिप्त कथा अशी-- 

अजमेर येथे बीसलदेव चोहान हा राजा राज्य करीत होता. 
त्याच्या राज्यात एकदा वाघाचा उपद्रव सुरू झाला. रोज तो 
दोनचार माणसे मारू ळागला. कोणत्याही उपायाने त्याचा वंदो- 
बस्त होईना, असे दिसताच राज्यातला एक मनुष्य त्याला रोज 
खायला द्यायचा, असा राजाने त्याच्याशी करार केला. एके 
दिवशी माळिणीच्या मुलावर पाळी आली. तो वाघाच्या गुहेकडे 
गेला. एवढ्यात हरराम नावाचा एक गृहस्थ माळिणीकडे आला. 
तिचा एकुलता एक पुत्र बळी जात आहे, हे त्याला बरे वाटले 
नाही. त्यामुळे तो वाघाच्या गुहेकडे गेळा व माळिणीच्या मुलाला 
बाजूला सारून त्याच्या जागी उभा राहिला. रात्रीच्या तिसऱ्या 
प्रहरी वाघ आला, पण त्याने उडी घेण्याच्या आतच हररामने 
तलवारीने त्याचे मस्तक तोडले. ते घेऊन तो पुष्कर क्षेत्री जात 
असता त्याला लीला नावाची एक तपस्विनी कुमारिका भेटली. 
ती त्याच्या शौर्यावर लुब्ध झाली. तिने हररामला म्हटले. 
* तू आता राज्यात गेलास, की या वीर कृत्याबद्दल राजा तुझा 
सन्मान करील व वर माग असे तुला म्हणेल. त्या वेळी तू मला 
मागून घे. ' हररामाने तसे केले. राजाने कोकाझ्याह या तिच्या 
बापाला सांगून त्या दोघांचे लग्न लावून दिले. त्यांना पुत्र 
झाला. त्याचे शिर होते सिहाचे व घड होते माणसाचे. तो 
विद्रूप मुलगा न आवडून त्यांनी त्याला रानात नेऊन टाकले. ही 
गोष्ट राजाला समजली. राजाने रानातून त्या मुलाला आणून 
व सवे चौकशी करून त्याला ह्ररामाच्या स्वाधीन केले. 
राजाझेमुळे ह्ररामाला त्याचे पालनपोषण करावे लागले. 

त्याने त्या मुलाचे नाव वाघला असे ठेवले होते. हळूहळू 
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वाघला मोठा झाला. त्याने गुजरांच्या चौवीस मुलींशी लग्न 
केले. त्यांना प्रत्येकी एक असे चोवीस पुत्र झाले. ते वगडावत 
या नावाने ओळखले जाऊ लागले. 

त्या चोविसांत भोजा नावाचा एक बगडावत होता. तो 
रानात गाई चारत असे. त्या कालात त्याने एका योग्याची खूप 
सेवा केली आणि त्याच्या क्रुपेने त्याला अमाप धन मिळाले. 
मग त्याने नोकर-चाकर ठेवले; घोडेही खरेदी केले. तो आपल्या 
भावासह दारूच्या भट्ट्या चालवू लागला. त्या उद्योगातूनही 
त्याचे धन अमाप वाढले. त्याने पडिहार राणाजी या राजाशी 
दोस्ती केली. राणाजीने त्या चोवीसही भावांची गुजरांच्या 
मुलींशी लग्ने लावून दिली. 

भोजाच्या दारूच्या भट्ट्या सदेव धगधगत असत. त्या उष्ण- 
तेने पृथ्वीच्या खाली वासुकी नागाचे मस्तक जळू लागले. त्याने 
चामुंडेची प्रार्थना केली. ती म्हणाली, की ' मी भोजाचा बंदो- 
बस्त करते. ' तिने ईहृढ सोळंकी याच्या पोटी अवतार घेतला- 
आईवापांनी तिचे नाव जेलू असे ठेवले. ती मोठी झाली. तिन 
मोजाशी लग्न करण्याचे ठरवले. सोळंकीने त्याप्रमाणे भोजा- 
कडे संगाईचा नारळ पाठविला. आपण विवाहित असल्याचे 
सांगून भोजाने तो नारळ राणाजीकडे पाठविला. मग राणा- 
जीशी जेळूचे लग्न ठरले. राजाचे वरप्रस्थान निघाले, तेव्हा 
त्याने भोजालाही आपल्यावरोवर घेतले. राणाजीशी लग्न करण 
ही गोष्ट जेळूला नको होती. तिने भोजाची गाठ घेऊन " मला 
तुझ्याशीच लग्न करायचे आहे ' असे त्याला सांगितले. त्यावर 
मोजा म्हणाला. “ तू आता ठरल्याप्रमाणे राणाजीशी लग्न कर. 
मागाहून मी तुला पळवून नेईन. ' जेळूने ते कबूल केले. तिचे 
राणाजीशी लग्न झाले. 

पुढे एके दिवशी राणाजी शिकारीला गेला आहे, असे पाहून 
जेळू राजवाड्यातून निघून बगड़ावतांकडे आली. भोजाने तिचा 
स्वीकार केला. शिकारीहून परतल्यावर राणाजीला ही गोष्ट 
कळली. तो मोजावर चालून गेला. त्या दोघांचे युद्ध झाले. 
जेळूही भोजाबरोबर लढाईत उतरली. राणाजीने तेवीस 
बगड़ावतांना ठार केले. उरला तो भोजा. लढाईच्या ऐन गर्दीत 
जेळूने मोजाचे मस्तक तोडले आणि ती आकाशात उडाली. 
राणाजीने हा प्रकार पाहिला आणि त्याला आइचये वाटले. 
मस्तक घेऊन ती भोजाची पत्नी साढू हिच्याकडे आली. घडला 
वृत्तांत तिने साढूला सांगितला. साढू सती जाण्यासाठी तिच्या” 
कडे पतीचे शिर मागू लागली. त्यावर जेलू म्हणाली. "प्त 
संती जाऊ नको. मी शक्‍्तिदेवी आहे. माझ्या कुपेने तुझ्या घरी 
एक मुलगा जन्माला येईल. तो देवाचा अवतार असेल. ' जेलू 
निघून गेल्यावर साढूला तलावातल्या एका कमळात एक बालक 


खंड सहावा 


दिसला. तो तिने आपल्या घरी आणला. तिने त्याचे नाव उद- 
यराव असे ठेवले. आपल्या घरी तो सुरक्षित राहणार नाही, 
अश्या कल्पनेने त्याला घेऊन ती उज्जैन येथे आपल्या भावाकडे 
राहायला गेली. उदयराव आपल्या मामाकडे घोड्या चारू 
लागला. 

एक दिवस तो सिद्धवटाजवळ गेला असता तिथें त्याला 
जलाशयात योगिनी स्तान करताना दिसल्या. उदयरावान 
त्यांची वस्त्रे लपवली. स्नान झाल्यावर त्या उदयरावाकडे 
आपली वस्त्रे मागू लागल्या. त्यावर तो म्हणाला. * मला काही 
वर देत असाल तर वस्त्रे देईन. ' योगिनींनी मग त्याला वर 
दिला. 

एके दिवशी एक भाट उदयरावाकडे आला आणि त्याने 
त्याच्या पूर्वजांची म्हणजेच चौवीस बगड़ावतांची वीरगाथा 
गायली. आपले पूर्वज पडिहार राणाजीने ठार केले, हा इतिहास 
भाटाकडून समजताच त्याने त्याबद्दल राणाजीचा सुड घ्यायचे 
ठरवले. आपल्या काही मित्रांसह तो उज्जैनहून निघाला. वाटेत 
त्यांना धारानगरी लागली. तिथे जयसिहदेव परमार यांच्या 
मुलीने उदयरावाशी स्वयंवर केले. तिथून तो अजमेर येथे 
आला. तिथे आल्यावर त्याने नाना प्रकारचे उत्पात सुरू केले. 
राणाजीकडे कागाळ्या जाऊ लागल्या. उंदयरावाने एक दिवस 
राजाच्या सगळ्या गाई भरलेल्या शेतात सोडून दिल्या. 
राजाची धोबीण तलावावर राजाचे कपडे धूत होती, त्या 
कपड्यांवरून त्याने गाय-बैल चालवले. ती भांडायला येताच 
तिचे मस्तकच उडविले. राणाजीला ही बातमी समजली. त्ग्राने 
उदयरावावर सैन्य पाठविले. उदयरावाने त्या सेन्याचा फडशा 
पाडला. मग स्वतः राणाजीच त्याच्यावर चालून गेला. दोघांची 
गाठ पडताच उदयरावाने राणाजीला पकडले व त्याचे मस्तक 
तोडले. राणाजी मरून पडला. उदयरावाने आपल्या पूर्वजांच्या 
वधाचा सूड उगवला. त्याला कृतकृत्य वाटले. 

उदयराव जेव्हा तिथून जायला निघाला, तेव्हा त्याच्या 
राणीने उदयरावाचे उत्तरीय वस्त्र पकडून त्याला म्हटले, 
“* आता माझी गती काय?' त्यावर उदयरावाने तिला दोन 
फुले दिली. त्या फुलांतून एक कन्या व एक पुत्र अशी दोन 
बालके निघाली. ' ही दोन मुले तुझा सांभाळ करतील व तुझा 
वंश चालवतील ' अक्ता वर देऊन उदयराव तिथून अदृश्य 
झाला. 

बगड़ावत हे ऐतिहासिक पुरुष आहेत. त्यांचा काल इ- स. 
१२४७ च्या सुमाराचा मानला जातो. भोजाचा पुत्र उदयराव 
हा राणा हमीरचा समकालीन मानला जातो. मेवाडमधल्या 
आसींद या जहागिरीत त्या काळी बगड़ावतांचे वास्तव्य होते, 


शश 


बगडावत 


असे सांगतात. त्या जहागिरीतून वाहणाऱ्या खारी नदीच्या 
दुसर्‍या तीरावर भोजाचे मंदिर आहे. गुजर लोक त्याला पवित्र 
क्षेत्र मानतात व तिथल्या मूर्तीवर मद्याच्या बाटल्या ओततात. 
तिथेच जेलूचीही एक मूर्ती असून, ती बगडावतांच्या शिरांची 
माळ गळ्यात घालून बसली आहे. 

मेवाडातील गायकवर्ग जंतर नावाच्या एका वाद्याच्या साथी- 
वर या काव्याचे गायन करतो. हजारो लोक देहभान हरपून ते 
ऐकतात. अजून त्याची लोकप्रियता कमी झालेली नाही. 
[ श्री. आगरचंद भंवरलाल नाहटा- मरुभारती, जुले १९५०; 
श्री. लक्ष्मीकुमारी चुंडावत- मरुभारती, जुले १९६१] 


तेलगू कोळ्यांचा एक वर्ग. गोवळकोंडा व माड्गुळ 
बगत ब्रेथील राजांची या लोकांनी भक्तीने सेवाचाकरी 
केली, म्हणून आपल्याला भक्‍त हे नाव मिळाले, असे ते सांग- 
तात. था भक्‍ताचेच बगत झाले. याच राजांनी त्यांना जमिनी 
दिल्या होत्या. लांब भाल्याने नदीतील मासे पकडण्यात हे फार 
पटाईत आहेत. यांच्यापैकी काही विजगापट्टण जिल्ह्यात डोंग- 
रांच्या उतरणीवर शेती करतात. त्यांच्यापेकी काहीजण 
डोंगरावरील खेड्यांचे प्रमुख आहेत. गावाच्या प्रमुखाला पडाल 
व पडालांच्या मुख्याला नायक किवा राजू असे म्हणतात. 

हे लोक दसर्‍याला आपल्या जाळयांची, टोपल्यांची व त्रिशू- 
ळाची पूजा करतात. विजगापट्टण जिल्ह्यातील येंद्रिक डोंगरांच्या 
पायथ्याशी असलेल्या मठम गावाजवळ माचेरू नदीत एक 
मत्स्यकुंड आहे. त्यात लहान-मोठे अनेक मासे आहेत. ते माण- 
साळलेले आहेत. तिथे जवळच असलेल्या एका मंदिरात शिव- 
रात्रीला जत्रा भरते. त्या वेळी बगत पुरुष पौरोहित्य करतो. 
मत्स्यकुंडातल्या माशांना खाऊ घालणे हा त्या वेळच्या धार्मिक 
विधीचा एक भाग असतो. 

विवाहप्रथा -यांच्यांत काही गोत्रे असून, त्यांच्गांत परस्पर 
विवाहसंबंध होत नाही. मुलींची लग्ने लहानपणी किवा त्या 
वयात आल्यावरही होतात. सर्वेसाधा रणपणे मामेबहिणीशी लग्न 
करतात. वधूपित्याला देज देण्याऐवजी, तेवढ्या किमतीचे 
अलंकार वधूच्या अंगावर घालतात. लग्नाच्या वेळी वधूचा भाऊ 
वराला ताडन करतो व त्यानंतर त्याला दोन नवी वस्त्रे वरपक्षा- 
कडून मिळतात. ओडिया किवा तेलुगू ब्राह्मण लग्नाच्या वेळी 
पौरोहित्य करतो. 

देवधमं - वगत हे शेव व वेष्णवही आहेत. वैष्णव लोक 
आपल्या गुरूकडून दंडांवर तप्तमुद्रा घेतात. 

मतिकप्रथा - वेष्णव बगत प्रेते जाळतात व शेव ती बसलेल्या 
स्थितीत पुरतात. सवे बगत श्राद्ध करतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


बगलामुखी 
गला पख महाविरद्यचे एक रूप. शाक्त तंत्रातली ही एक 
बगलामुरू उपास्य देवता आहे. हिचे रूपध्यान असे - 


मध्ये सुधाव्धिमणिमण्डपरत्नवेदी- 
सिहासनोपरिगतां परिपीतवस्त्राम्‌ । 
पौताम्बराभरणमाल्यविलेपनाढ्यां 
देवी स्मरामि धृतम्‌द्गरवरिजिहुवाम्‌ ॥। 
अर्थ - सुवासागरातल्या मणिमंडपात रत्नाच्या वेदीवर 
सिंहासनाविष्ठित झालेली, पीतवस्त्र नेसलेली, अलंकार, माला 
व उटी धारण करणारी आणि एका हाती मुद्गर व दुसर्‍या 
हाती दात्रूची जीभ धारण करणारी अशा बगलामुखी देवीचे मी 
स्मरण करतो. 
वगलास्तव या स्तोत्रात तिला ब्रह्मरूपिणी व विदवव्यापक 
महाशक्ती असे म्हटळे आहे. 
दृष्टांचे स्तंभन करणारा व त्यांची वृद्धी निकामी करणारा 
असा तिचा एक मंत्र मंत्रमहोदधीत दिला आहे, तो असा- 
3 ऱ्हों बगलामुखि सवंदुष्टानां वाचं मुखं पदं 
स्तम्भय जिहूवां कौलय बुद्धि विनाशय र्‍हों स्वाहा ॥। 
एक लक्ष जप केल्याने वरील मंत्र सिद्ध होतो, असे सांगितले 
आहे. 
चेत्रातळे नवरात्र, आशिवितातळे नवरात्र व शिवरात्र या 
दिवसांत तंत्रोकत विधीने शाक्त लोक या देवीची पूजा करतात. 
जारण, मारण करणारे लोकही तिची उपासना करतात. संकट- 
निवारणार्थ विविपुर्वक यंत्र बनवून ते दंडात बांधतात. 
या देवीची मंदिरे क्वचित आढळतात. होशंगाबाद येथे 
हचे नव्यानेच निर्माण केलेळे एक स्थान आहे. काइमोरात 
क्षीरभवानीच्या मंदिराजवळ वगलामुखीचे एक मंदिर असून 
तेच तिचे आदिस्थान आहे, असे शाक्त लोक मानतात. 
आंध्याची राजधानी हैदराबाद इथे जे चारमिनार शिल्प आहे, 
ते वगलामुखीचेच स्थान आहे. मिनाराच्या वरच्या अंगी एका 
क|नाड्यात देवीची सुवणंमूर्ती असून, निजाम ब्राह्मणाकरवी 
तिची नित्य पूजा करीत असे. तो या देवीचा उपासक असून, 
त्याचे निदक्षंक म्हणून आपल्या मस्तकावर तो पिवळचा रंगाचा 
मंदिल वापरीत असे, असे देवीकोशात म्हटले आहे. पाहा-धमा- 
वती. [ मं. म.; भा. प्र. वि.; दे. को. ] रे 


बगाउती य 7 यका एक भूत. वाघाने ठार केलेल्या 

माणसाचे हे भूत आहे. वाघाने जिथे माणसाला 
मारले असेल त्या जागच्या आसपास हे भूत वावरत असते 
याची उंची कमी असून, केस मात्र जमिनीवर लोळण्याइतके 
छाब असतात. रात्रीच्या वेळी हे भूत अंगात आलेल्या माणसा- 


डर 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


प्रमाणे बोलते. याचा वाघावर विशेष तावा असतो. शिवाय 
पद्युपक्ष्यांचा राखणदार म्हणूनही लोक त्याला ओळखतात. 

मुंडा लोक विवाहापूर्वी वळी देऊन याला संतुष्ट करतात. 
काही प्रसंगी मुंडा लोक या भुताला कोलही लावतात. एखा- 
द्याला वाघाकडून मृत्यू येण्याची शक्‍यता असल्यास हे भूत 
त्याला आगाऊ सूचना देऊन अपमृत्यू टाळते, अशीही मुंडांची 
समजूत आहे. [ एन्सा. मुंडा. ] 


>> 


मानेला किवा कमरेला गळ टोचून घेऊन तश्या 


धगाड £व्रतीत एका उंच सोटावर बसविलेल्या लाकडाला 
टांगून घेणे, याळा बगाड घेणे असे म्हणतात. महाराष्ट्रात 
जेजुरीच्या खंडोबाला असे बगाड घेण्याचे नवस केळे जात. 
सांश्रत ही प्रथा कायद्याने बंद आहे. री 
बगाडासाठी जेजुरीच्या खंडोबापुढे एक दगडी चाक अस. 
त्या चाकात एक खांब उभा करून त्याच्या टोकाला गळ 
वांधीत. तो गळ नवस' करणाराच्या पाठीत टोचून त्य़ाला 
लोंबकळत ठेवीत. मग त्याच्यावर बेळमंडार उधळीत. बगाड 
एक्रा गाड्यावर ठेवून त्याला आठ ते वारापर्यंत बेल जुंपीत. 
मग माणूस लोंबकळत असलेल्या स्थितीत तो गाडा प्रदक्षिणे- 
साठी पळवीत. बंगालमध्ये चरक पुजेच्या प्रसंगीही अशी गळ 
घेण्याची प्रथा होतो. [म. चा. दे.; हि. क. इं. पी. १०] 


बिहार प्रदेशातील स्त्रियांचे एक गीतिनाटय. आरिवन 
बगुली महिन्यातील एखाद्या निरभ्र सायंकाळी मोकळया 
मैदानावर काही स्त्रिया हे गीतिनाटय सादर करायला जम- 
तात. मग त्यांच्यांतली एक स्त्री आपल्या डोक्यावरून मोठे 
थोरले घुंघट घेते व त्यातुन नाकासमोर आपला एक हात 
चोचीसारखा घरून हालवते. या वेळी तिच्या दोन्ही बाजूंना 
सारख्याच संख्येने दुसर्‍या स्त्रिया उभ्या राहतात. घुंघट घेत- 
लेल्या व चोचीसारखा हात हालवणाऱया स्त्रीला बगली असे 
म्हणतात. बगुली मग एका दिशेकडून दुसर्‍या दिशेकडे धावत 
जाते व “ दीदिया ' नावाने आपल्या सखीला हाक मारते. नंतर 
दीदियाचा व तिचा संवाद होऊन बग॒ली लटक्या रागाने 
नदीच्या दिशेने धावू लागते. इथे या गीतिनाट्याचे प्रथम दृश्य 
समाप्त होते. ी 
उसर्‍्या दृश्यात नदीतीरावर आलेली बगली आपल्याला 
घराकडे पोचविण्यासाठी नावाड्याची विनवणी करताना 
दिसते; परंतु नावाडी तिची विनवणी मानीत नाही. उलट 
तिच्याकडे काही गोष्टींची मागणी करतो व जसजशी बगुली 
त्याची विनवणी करीत जाते तसतशी आपली मागणी तो वाढ- 
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वीत जातो. शेवटी तो तिच्याशी संभोग करण्याचीही इच्छा 
व्यक्‍त करतो. परंतु बगुली निर्धारपूर्वक त्याला झिडकारते व 
नाटक संपते. [हि. सा. ब. इ. १६] 


3___» मध्य भारतातील एक प्रदेश. यात रेवा, नागोद, 
बघठखड मेहर व सोहवाल (कोटी) या संस्थानांचा समा- 
वेश होत असे. याचा विस्तार सुमारे १४ हजार चो. मैल होता. 
या प्रदेशाच्या पश्‍चिमेला बुंदेलखंड, उत्तरेला उत्तर प्रदेश, पुर्वेला 
छोटा नागपूर आणि दक्षिणेला बालाघाट हे प्रदेण आहेत. या 
प्रदेशात कंमूर पर्वताची रांग असून, तिच्या पश्‍चिमेकडील भाग 
उंच व सपाट आहे आणि पूर्वेकडील भाग डोंगराळ व जंगली 
असून, त्यातून शोण नदी वाहते. अमरकंटक, चित्रकूट, गोलकी, 
माडा, सिलहारा, बैजनाथमंदिर, विराटमंदिर (सोहागपूर), 
भरहृत, कालिजर व वांधवगड ही बघेलखंडातील धामिक व 
ऐतिहासिक क्षेत्रे होत. अमरकंटक येथील मंदिरे बधेलखंडाच्या 
कारागिरीचे सुंदर नमने आहेत. बघेलखडाला कलचुरी व 
बाधेल या दोन राजवंद्यांनी महत्त्व मिळवून दिले 

अगरिया, बेगा, भमिया, गोंड, कंवर, खैरवार, मवासी 
पनिका पाव, बडिया, बिघार, इ. आदिवासी जमाती बघेल- 
खडात नांदतात. हे लोक बडकादेव, निगोदेव, धनमासदाऊ, 
दुल्हादेव, मसानदेव, बघोत, भैसापर, काली, सीतला, शारदा, 
फूलमती, लोढामाई, इ. देवतांना भजतात. हे सर्व लोक दरिद्री 
व अडाणी असन, मिळेल त्यात संतोष मानून आपले जीवन 
कठतात. नृत्य-गीत हे त्यांच्या आनंदाचे एकमेव साधन होय 
करमा, सेला, सुआ, अटारी, झूमर, लहकी, ढिमरा, चमका, 
चेक्रेमार, डंडा, या नावांचे त्याचे बरेच नृत्यप्रकार आहेत 
[सा. इं. ए.; म. ज्ञा. को.; हि. सा. बृ. इ. १६] 


न क बघेलखंडातील सामान्य लोकांच्या 
भेबेळी लोकसाहित्य बोलीला बघेली असे नाव आहे. 
अवधी भाषेप्रमाणेच बघेली ही हिंदीची एक शाखा असूत, 
अवघी व बघेली यांत विशेष भेद नाही. बघेली भाषा बोल- 
णार्‍्यांची संख्या सांप्रत दीड कोटीपेक्षा अधिक आहे. या बोलीचा 
प्ेभाव धरमदास, कबीर, जायसी, तुलसीदास, रहीम, इ. महा- 
केवींच्या रचनांवर पडलेला दिसून येतो 
_ बेधेली भाषा अद्यापि बोलीच्याच स्वरूपात राहिली आहे 
'आमुळे तिच्यात विदग्ध साहित्य फारसे आढळत नाही. गद्य- 
ग्यात्मक लोकसाहित्य मात्र वरेच आहे. सांप्रत अनेक कवी 
ह बोलीत काव्यरचना करू लागले आहेत. त्यांमध्ये त्या 
भदेशाच्या भावना व सांस्कृतिक संकेत व्यक्‍त होताना आढळ- 


डर 
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तात. त्या प्रदेशात शिक्षणाचे माध्यम सुरुवातीपासूनच खडी 
बोली हे असल्यामुळे वघेली कवींची व ग्रंथलेखकांची संख्या 
फार मर्यादित आहे. या थोड्या साहित्यिकांत मधुर अली, 
पं. हरिदास, नजीरुहीन सिहिको, हाफिझ मुहमद खां, बेजनाथ- 
प्रसाद अग्निहोत्री, रामेश्‍वरप्रसाद मिश्र, सेफुद्दिन सिहिंको, 
ब्रजकिशोर निगम, जगंदीशप्रसाद द्विवेदी, मोहनलाल श्रीवा- 
स्तव, रूपनारायण दीक्षित, समबेटा पांडेय, कृंतिदेवी अग्नि- 
होत्री, इ. नावे प्रसिद्ध आहेत. पं. भवानीदीन शुक यांनी रामा 
यणाची काही कांडे बघेलीत अनुवादिली आहेत. 

बघेली पद्याचे लोकगाथा ( पवाडे ) व लोकगीते असे मुख्य 
दोन वर्ग पडतात. पवाडे कथात्मक असतात. लोकगीतांचे पुष्कळ 
प्रकार आहेत. त्यांत संस्कारगीते, देवतागीते, क्रतुगीते, प्रेम- 
गीते व बालगीते हे प्रकार मुख्य होत. संस्कारगीतांतील सोहर, 
दादरा, वनरा, सोहाग, बिदा आणि क्रतुगीत,तील कजली, 
फाग, बारह्मासी ही गीते विज्षेष लोकप्रिय आहेत. त्या गीतांत 
बघेलखंडातील लोकांच्या जीवनाचे चित्र विविध अंगांनी 
उमटलेले दिसते, त्याचप्रमाणे त्यांच्या भावनाही व्यक्‍त झालेल्या 
आढळतात 

बघेली गद्य साहित्यही विपुल असून, त्यांत मुख्यत: पशु- 
पक्षी, देवता, राजा-राणी, भ्‌तेखते, साधुसंत जादूटोणा, यांसंबंधी 
कथा आहेत. काही कथा उपदेशात्मकही आहेत. या कथांच्या 

व्ययंनामुळे बघेली लोकांच्या संस्कृतीची पुष्कळ माहिती 
मिळते. वघेली भाषेचा लोककथेतला एक नमुना असा- 

एके रहै बाम्हन । उनके एक ठे लड़के भर रहे, बस । एक 
रोज बाम्हून कहिन कि ' चल दादू, कहों दुसरे देस माँ चली 
हुंअई रहूब ' । 

चलत चलत जब उंई एक जंगल मां पहुंचे, त बहुत कसके 
पियास लाग । ओहिन जंगल माँ एक ठे तालाब रहे, जेमा खूब 
चिरई बोलती रहें । 

या सोचके उँई दुनों जन चल दिहिन । हुंआ देखिन कि एक 
ठे मंडिल बनी रहे । 

मंडिल माँ देखें त कोऊ न रहे । जब केमरा खोलके भितरे 
गे, त देखिन कि खूब कुठिला भरे हे । उनमा घी, दुध, दार, 
चाउर, दाख, मुनक्का सब भरा रहे । 

पुन हुंअई चुल्हवा माँ आई सुलगाइन अउर खाए का दार 
भात बनाए के खूब पेट भर खाईन । 

भावार्थ - एक होता ब्राह्मण. त्याला एक होता मुलगा. एक 
दिवस तो आपल्या मुलाला म्हणाला, की ' आपण दूर देशी 
वास्तव्याळा जाऊ. मग ते निघाले; चालत चालत एका जंग- 
लात पोचले. तिथे त्यांना तहान लागली. ते रानातल्या पक्ष्यांच्या 
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आवाजाने गजवजलेल्या एका तलावावर गेले व पाणी पिऊन 
पुढे निघाले. वाटेत त्यांना एक रिकामे घर दिसले. ते दार 
उघडून आत गेले. तिथे त्यांना दुधा-तुपाचे आणि डाळतांदुळांचे 
रांजण मरलेळे दिसले. मग त्यांनी चूल पेटवून डाळ-भात 
शिजवला आणि यथेच्छ खाल्ला. 

विध्य प्रदेशातल्या अनेक नियतकालिकांतून वघेली लोक- 
साहित्यावर संकलनात्मक व समीक्षात्मक असे वियुळ लेखन 
आजवर झालेले आहे. [हि. सा. वृ. इ. १६; भा. भा. स.; 
विन्व्यभूमि, लोकसंस्कृति - अंक, ऑगस्ट १९५५ ] 


एक लोकनृत्य. हे कादमीरमध्ये प्रचलित आहे. 
युष््य गुम जन्य म्हणजे मिसरुड न फुटलेली मुळे व नग्म 
म्हणजे नृत्य. वास्तविक नग्म याचा अर्थ गान किवा राग असा 
आहे. पण या नृत्यात गीतांचा समावेश असल्यामुळे या नृत्याला 
हे नाव मिळाले आहे. सुगीच्या दिवसांत गल्लोगल्ली हे नृत्य 
होते. पुर्वी धंदेवाईक मुस्लिम नर्तकी हाफिझ नग्म नावाचे नृत्य 
करीत. त्यातून हे नवे नृत्य पुढे आले व लोकप्रिय झाले. नाजुक 
गोरीगोमटी मुले स्त्रियांप्रमाणे लांब लांब केस राखून व स्त्रीवेष 


बच्च नग्म - वेषभूषा 


घारण करून या नृत्यात भाग घेतात. मुख्य नर्तक लेहेंगा व 
दुपट्टा वापरतो आणि पायांत घुंगरे बांधतो. रंगममीवर येऊन 
तो प्रथम सलामीचे नृत्य करतो. मग त्या नत्यपथकातले लोक 
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विविध वाद्ये वाजवून गाऊ-नाचू लागतात. हे नृत्य कथक 
नृत्याश्ी मिळतेजुळते आहे. या नृत्यातील एक गीत असे- 

हा गुलो ! तो हि मासह वुछवन यार म्योन 

बुलबुल तो हि छेन्डतोन दिलदार म्योन 

उलफ़तुक सौदा कुनुम गाह मिल ह्योतुम 

अथ तरौकिस प्यठ्चल्यो बाजार म्योन 

रोश प्यठ्‌ वल्‌ पोश बागुक हिथ करिथ 

चान्‌यि यिन पवल्य दिलबरो गुलजार म्योन 

दानपोशोजोशू वल्‌ वज्ञलाब बाग 

लंज अविज गवनि गुबजाह बार म्योन 

चूरि ललवुम लोल्जञार तस छा खबर 

छाह छाए जाह गव उमार म्योन 

खस्तअ दिल महजूर सारि सपनिय वनान 

तस मदन वारसति आवना आर म्योन 

अर्थ - हे फुलांनो, तुम्ही माझ्या प्रेयसीला पाहिले तर नाही? 
बुलवुलांनो, तुम्ही माझ्या दिलदार प्रेयसीला शोधा ना! 
प्रेमाचा सौदा करून त्याच्या बदल्यात मी व्यथा विकत घेतला 
आहे. अक्षा तर्‍हेने माझ्या प्रेमाचा बाजार झाला आहे. हे प्रिय, 
प्रेमाची चादर लपेटून व हातात फूल घेऊन तु आलीस तर 
माझे उपवन बहरून जाईल. तू भावनांच्या पुर्ण आवेगाने य 
आणि माझ्या हृदयाचे उद्यान तुझ्या प्रेमाच्या लालीने रंगवून 
टाक. प्रेमाच्या झुलत्या फांदीला माझ्या हृदयाचे ओझे काही 
जड होणार नाही. मी माझे प्रेम मनातच लपवून ठेवले व ते 
आतल्या आत गुदमरून निष्फळ झाले याची तिला काय 
कल्पना ? भग्नहूदयी मजह्र (कवी) म्हणतो, की माझ्या प्रेय- 
सीला माझी यत्किचितही दया आली नाही. 
अनंतनाग येथील गोपीनाथ हा बच्च नग्माचा कुशल नतक 

समजला जातो. मुहियुहिन व श्रीनगर यथील अब्दुल गनी या 
दोन कलावंतांनीही या नृत्यात बरीच प्रसिद्धी मिळविली आहे. 
[ भा. लो. नृ.; ए. हो. रा.; योजना, ऑगस्ट-सप्टेंबर १९६२] 


-__ गुजरातेतील एक जात. या लोकांना ढोली 
बजाणया असेही नाव आहे. लग्नसमारंभाच्या वेळी ढे 
लोक ढोल व बासरी बाजवतात, म्हणून यांना हे नाव मिळालें 
अ हे. हिंदू व मुसलमान अश्या दोन्ही धर्मांचे लोक यांच्यांत 
आहेत. हे लोक भटके असून, भाटगिरी व दोरीवरची कसरत 
करतात. दहा-बारा लोकांची टोळी करून ते हिंडतात. त्यांच्या 
मुख्याला नाईक असे म्हणतात. एका ठिकाणी ते पंधरा दिवस 
राहतात. जातपंचायतीने प्रत्येक टोळीला तिच्या संचाराचा 
प्रदेश वाटून दिलेला असतो. दुसर्‍या टोळीच्या प्रदेशात कुणी 


| या 
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गेल्यास, त्याला त्याचे टोळीवाळे जातिवहिष्कृत करतात. 
याशिवाय ते सुया, वटणे, लाकडी पळ्या, उखळे, इ. वस्तू 
विकतात, लाकडी पलंगाच्या पायांवर कोरोव काम करतात, 
टोपल्या विणतात, वाखाच्या दोऱ्या वळतात व शेतकाम 
करतात. माळवी बजाणिये दोरीवरच्या कसरती करून पेसे 
मिळवतात. 
यांचे खास वजाणिया व माळवी वजाणिया असे दोन पोट- 
भेद आहेत. त्यांच्यांत परस्पर रोटीव्यवहार होतो; पण बेटी- 
व्यवहार होत नाही. याशिवाय यांच्या परमार, घोडिया व 
नाघोर अश्या शाखा असून, त्यांच्यांतही परस्पर लग्नसंबंध होत 
नाही. घोडिया, रखेर, ववल, देशीवाला, देवराणू, थोरी, इ 
आडनावे त्यांच्यांत आहेत. 
विवाहप्रथा - या जातीत मुलामुलींची लग्ने सहा महिन्यां- 
पासून वीस वर्षांपर्यंत केव्हाही होतात. आते, मामे, किवा 
मावस बहिणीशी लग्न करता येत नाही. मुलाचा बाप मुलीला 
मागणी घालतो व देज म्हणन बारा रुपये मुलीच्या बापाला 
देतो. यांची लग्ने बहुधा पावसाळ्यात होतात. लग्नासाठी गुरु- 
वार व शुक्रवार हे दोन दिवस अत्यंत शुभ मानतात. लग्नाचे 
पौरोहित्य मुलीचा काका किवा तिच्या घरातील एखादा पुरुष 
करतो. लग्नाच्या दिवशी वधू-वरांना आपापल्या घरी हळद 
छावल्यावर वराला मिरवीत वधूगृही नेतात, तिथे वधू-वरांचे 
हात जुळवतात, त्यांच्या वस्त्रांच्या टोकांची एकत्र गाठ 
मारतात आणि त्यांना अंगणात, चार रिकामी गाडगी चार 
कोपर्‍्यांत ठेवून तयार केलेल्या चौकोनात नेतात. तिथे त्यांना 
खायला देतात व चौकोनाभोवती चार प्रदक्षिणा घालायला 
लावतात. लग्नातोल हा आवश्यक विधी असतो. 
विधवेळा धाकट्या दिराशी किंवा पतीच्या कुटुंबातील 
एखाद्या पुरुषाशी लग्न करता येते. विधवेचा विवाह बहुधा 
रविवारी, मंगळवारी किंवा गुरुवारी क्िकोतरिया मातेच्या 
मंदिरात होतो व त्या देवीचा पुजारी लग्नात पौरोहित्य करतो. 
व्यभिचारी स्त्रोला बारा रुपये दंड भरून जातीत राहता येते. 
देवधमं - हे बीजमार्गी पंथाचे अनुयायी आहेत. शिको- 
तरिया आणि खोडिआर या देवतांना ते विशेष भजतात. 
साथीच्या रोगाच्या वेळी खोडिआर मातेला अन्न अर्पण करतात 
वे जातीच्या लोकांना प्रसाद वाटतात. 
मतिकप्रथा - हे मृतांना पुरतात. चार ढोल वाजवीत प्रेत 
स्मशानात नेतात. दहाव्या व अकराव्या दिवशी मृताला पिड- 
दान करतात. बाराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात व एक 
पलंग आणि मताचे काही कपडे बहिणीच्या मुलाला देतात 
हे लोक श्राद्ध करीत नाहीत. [दट्रा. का. बॉ. ] 


डप 


बट॒कभेरव 


कुटुंबातली दासी व्याभिचारिणी बनली को ती बट- 
बटीक कीच्या दर्जाला पोचे. हिलाच कृणबीण असेही म्हणत. 
छिनालपणा केलेल्या बायका व कुणविणी, वटीक या सदरात 
येत. पेशवाईतोल राजे रजवाडे, सरदार, श्रीमंत लोक आपल्या 
पदरी बटको किवा कुणविणी बाळगीत. हेडे, चारण, इ. 
लोकांचा बटकी विकण्याचा धंदा असे. वटकीची किमत साठ 
रुपयांपर्यंत असे. तिला मूल असल्यास त्याच्यासह दीडशे रूपयां- 
पर्यंत तिची किमत येई. 

पूर्वी दुष्काळ पडला म्हणजे माणसे मुलेबाळे विकीत व 
भाकर किवा कोंडा मिळवीत. अश्या त्रिकत घेतलेल्या मुलोंना 
लहानाचे मोठे करून बटीक या नात्याने विकून टाकोत. वहुघा 
कोणाही सुखवस्तू मनुष्यायाशी कुणबीण ही असायचीच, अशी 
प्रथा होती. 

इंग्रज, फ्रेच, इ. युरोपीय लोकही हिंदुस्थानात राहिल्यावर 
आपल्या पदरी बटकी बाळगीत. मि. मॅलेट याने पुण्यास ६५ 
रुपयांस एक कुणबीण खरेदी केली होती, असा उल्लेख आहे. 
हिंदुस्थानात अँग्लो-इंडियनांचा एक वग या संकरामुळेच उत्पन्न 
झाला आहे. 

वटीक घेताना ती निरोगी व संस्कारक्षम अशी पाहून घेत. 
कारण तिला थोरामोठ्यांत वागायचे असे व मुदपाक- 
खान्यातही वावरायचे असे. पुष्कळदा बटको किंवा कुणविणी 
राजेरजवाड्यांना व सरदारांना नजराणा म्हणूनही दिल्या 
जात. अश्या लोकांकडे त्यांना आपुलकीने वागविले जाई. मंगल 
कायंप्रसंगी व सणासुदीस त्यांना खणलुगडे किवा बक्षोस देऊन 
संतुप्ट केळे जाई. बटीक घरातली चाकरी करून म्हातारी 
झाली म्हणजे तिला सेवानिवृत्त करून तिला तिचे उरलेले 
आयुष्य निश्‍चितपणे घालविता यावे, अशी तरतुद करून ठेवीत. 

बटकी किवा कुणबिणी हा विनावेतन चाकरवर्ग उपलब्ध 
झाल्याने श्रीमंत लोकांना अल्प खर्चात सत्तेचे नोकर मिळविता 
येत. बटकीचा उपयोग व्यवहारांत घरातल्या बायकांनाच 
अधिक होत असे. त्या घरधनिणीची सर्व बारीकसारीक कामे 
करीत व त्यांच्या मुलांनाही सांभाळीत. 

बटकीला कोणी वारस नसल्यास सरकार तिचे मालक असे. 

सांप्रत बटीक किवा कुणबीण विकत घेणे व तिला आपल्या 
घरांत राबविणे ही प्रथा कायद्याने बंद झाली आहे. पाहा - 
दास-दासी [पे. का. म.; चा.सं.प्र.] 


व शिवाचे एक बालरूप. याची सात्त्विक, राजस 
बडुकभरव व तामस अशी त्रिविध रूपे आहेत. त्यांपैकी 
सात्त्विक रूपाचे ध्यान असे - 


बटुकभेरव ड६ 


वन्दे बाल स्फटिकसदृदां कुन्तलोद्भासिवक्त्रं 
विद्याकल्पेन॑वमणिमयेः किडकिणीन्‌पुराद्य: । 
दोप्ताकारं विठदवदनं सुप्रसन्न महेां 
हस्ताब्जाभ्यां बटुकमनिदं शूलदण्डी दघानम्‌ ॥ 
अर्थे - स्फटिकवर्णाचा, केसांनी ज्याचे मुख उद्‌मासित होत 
आहे असा, नाना प्रकारच्या विद्या हे ज्याचे मणिनिमित 
किकिणी, नुपुर इ. अलंकार आहेत असा, दीप्ताकृती, विकसित 
मुख, सुप्रसच्ष, हातात शूल व दंड घारण करणारा अक्या वाल- 
रूप वटुक महेश्याला मी सतत नमस्कार करतो. 
याची राजस व तामत व्याने उदग्र व भयानक आहेत. उ. 
मारतात भेरवाचे सामान्यपणे भयानक अते तामस रूपच आढ- 
ळते. त्याच्या हातात खट्वांग, शूल, कपाळ, इ. वस्तू अवून 
पायात खडावा असतात. वाराणसी येंथ्रे त्याची एक चतुर्मज 
मूर्ती असुन, त्याच्या उजव्या हातात नरमुंड आहे. गळ्यात व 
कमरेत कवट्यांच्या माळा आहेत. बटुकभैरवावरोवर संत्र 
एक कुत्रा दाखवलेला असतो. [भा. प्र. वि.; डे. हि. इ. ] 


एक नव्य उपनिषद. याला वटुकोपनिषद 


जा. 
वडुकोपनिपद असेही म्हणतात. हे अथवंवेदाशी संवंधित 
असून गद्यपद्यात्मक आहे. वटुक किवा वटुक हे शिवाचेच 
दुसरे नाव होय. यात ब्रह्मा, विष्णू, इंद्र इ. सर्व देव ही वटुका- 
चीच ख्पे आहेत असे सांगून, त्याला नमस्कार करण्याचे अनेक 
मंत्र दिळे आहेत. प्रस्तुत उपनिषदात बटुकाचा एक माला मंत्र 
दिला आहे, तो असा - 

स ओडःकारो य ओडकार: स प्रणवो य: प्रणव: स सर्वव्यापी 
य. सवंव्यापी सो5नन्तो यो5नन्तस्तत्तारं यत्तार तत्सुक्ष्मं यत्सुक्ष्मं 
तच्छुक्ल यच्छक्लं तद्दंद्युतं यद्वेद्युतं तत्परं ब्रह्म यत्परं ब्रह्म स 
एको य एक: स रुद्रो यो रुद्र: स ईज्ञानो य ईशान: स भगवान्‌ 
महेश्‍वरो यो भगवान्‌ महे$वर: स भगवान्‌ बट्केश्‍इवरो यो 
भगवान्‌ बट्केशवर: । 

बटुक हा प्रणव आहे. चतुर्वेद त्याच्यापुढे विनम्र होतात. तो 
सर्वव्यापी, अनंत व तार ( संसारभयातून तारणारा ) आहे. 
त्याचा उच्चार करताच तो सूक्ष्म रूपाने प्राणिमात्राच्या शरीरांत 
प्रवेश करतो. तो परात्पर आहे, सर्वातीत आहे, एक आहे. 
योगिराज महेश्वर तो हाच. तो ओषधी, वनस्पती व जल यांत 
प्रवेश करून सर्व जगाचे रक्षण करतो. बटुक म्हणजेच पर- 
मात्मा होय. 

त्यापुढे भस्मधारणाचे महत्त्व सांगून, भस्मात. पंचमहाभूतांची 
शक्‍ती प्रतीकरूपाने राहते व ते लावल्याने मक्‍ती मिळते, असे 
या उपनिषदात सांगितले आहे. [ श्री. सी. ग, देसाई ] 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


आसाममधील वैष्णव कवींच्या आध्यात्मिक गीतांना 
वडगीत हे नाव आहे. या मायामय़ संसारातून मुक्‍त होण्या- 
साठी श्रीकृष्णाची मक्‍ती करून त्याला सर्वभावे शरण जाणं, 
हा एकच मार्ग आहे, असे या बडगीतांचे सार आहे. 
' ज्ञंकरदेव आणि माधवदेव या कवींनी मुख्यतः वडगीते रचली 
आहेत. 
शंकरदेवाची बहुतेक वडगीते अत्यंत सरळ, साधी व सहज 
असून, त्यांत कृष्णभक्ती वणिळेली आहे. अनेक प्राचीन रूप- 
कांच्या साहाय्याने भक्‍तीच्या विविध छटा त्य़ाने दाखविल्या 
आहेत. शांकरदेवाने २४० वडगीते लिहिली होती; पण त्यांतली 
वरीचश्ी आगोच्या भक्ष्यस्थानी पडली, असे सांगतात. 
माधवदेवाने वडगीतांच्या कल्नेचा विस्तार केला आणि 
कृष्णाच्या बहुढंगी जीवनातील निरनिराळे भाव त्याने वणिले. 
त्याची जागनर गोते कोमल आहेत; तर क्रृष्णाच्या बाल- 
लीलांच्या प्रसंगाने चित्रित केलेळे मातृप्रेम मधुर आहे. माधव- 
देवाने आपल्या काही वडगीतांत गोपींची विरहव्यथाही वणिली 
आहे. ू. 
दी बडगीते मुख्यत्वे ब्रज बोठीत व काही असमिया भार्षेत 
लिहिलेली असून, ती भारतीय संगीतातील केदार, आसावरी, 
वसंत, इ. अनेक रागांत वसविलेली आहेत. त्याच रागांत ती 
पूजेच्प़ा वेळी गायिली जातात. ह 
माधवदेवानंतर रामचरण ठाकुर, गोपालदेव, इ. काही कवी" 
नीही पारंपारिक पद्धतीने बडगीते रचली; पण त्यांच्या नंत- 
रच्या कवींनी मात्र त्यांत राधा-कृष्णांच्य़ा कामक्रीडेला प्राथात्स 
देऊन त्यांचे पावित्र्य नष्ट केले. [अ. सा. ] | 


वडनावर एरर हे मध्य प्रदेशातल्या धार वया 
व्र आहे. प्राचीन काळापासून याची प्रसिद्धी आर्ह- 
जुन्या दिलालेखांतून याला वर्धनायूर करिव्रा वर्धमानपूर अक्ली 
नावे दिळेली आढळतात. पुराणवस्तुसंशोधनाच्या दृष्टीने या 
शहराचे महत्त्व अनन्यसाधारण आहे, असे शहराच्या चोहो" 
बाजूस जे भग्नावशेष आढळतात त्यावरून दिसून येते. 
मोगल काळात उज्जैन सरकारच्या राज्यातील हे एक 
हत्त्वाचे वसुलीचे ठाणे होते, असे ऐने अकबरीत म्हटळे आहे. 
येथे एका जुन्या किल्ल्याचे अवशेषही आढळतात. री 
इथले वैजनाथ महादेवाचे मंदिर प्रचंड आहे. नागेश्‍वरमॉरद” 
रही उल्लेखनीय आहे. 
या ठिकाणी १९५० साली उत्खनन झाले. त्यात पुराण" 
वस्तूंचे अनेक अवशेष आणि जेत तीर्थकरांच्या मूर्ती आढळल्या 
या तीर्थंकरांच्या मूर्ती भग्नावस्थेत असल्या, तरी पुराणवस्तु" 


खंड सहावा 


संशोधनाच्या दृष्टीने त्या महत्त्वाच्या आहेत. या मूर्ती साधारण- 
पणे इ. स. च्या तेराव्या शतकातील असाव्या. [ जे. सि. भा. ] 


बहा औसा एकत कातिक शुद्ध चतुदंशीच्या दिवशी 
ओडिसामध्ये हे ब्रत करतात. त्या दिवशी उप- 
वास करून महानदीच्या पात्रात बेटासारख्या असलेल्या डोंगरा- 
बर जातात व तिथल्या धवलेश्‍वर नावाच्या शिवाची पूजा कर- 
तात. त्या दिवशी या डोंगरावर जत्राच भरते. दुसर्‍या दिवशी 
महानदीला दीपदान करतात. पूर्वी या दिवशी जलपर्यटनास 
सुरवात करण्याची प्रथा ओडिसात होती. [ स्ट. ओ. फो.] 


त्रा देव गोंडांचा प्रमुख देव. बडा देव _याचा अर्थ मोठा 
दव असा आहे. गोंड राहत असलेल्या मध्य प्रदेशात 
निरनिराळय़ा प्रादेशिक संस्कृतींचे एकीकरण झालेले आढळते. 
बडा देवावरही त्याचा परिणाम झालेला आहे. कुगी वडा देव 
हा परम पुरुष आहे, असे मानतात; तर कुणी त्याला परम पुरु- 
षाने उत्पन्न केलेला पहिला देव किवा मानव समजतात. कधी 
त्याला सूर्यदेव तर कधी गृहदेव असेही मानतात. कोणी त्याला 
गाडांचा पहिला' कुलपुरुष म्हणूनही संबोधतात. गोंडांशिवाय 
वगा, आगरिया, परधान, ओझा, सवर, इ. अनेक जातीही 
त्याला आपला देव मानतात. बडा देवाला वरा पेन, बुधा देव, 
फारसा पेन किवा फारशी पेन, विगो, वडियाल पेन, इ. अनेक 
नाव स्थानपरत्वे आहेत. 

भक्तांच्या हाकेळा ओ देऊन हा देव त्यांचा सांभाळ करतो, 
अशी समजूत आहे. एकदा त्याने वाळवीचे रूप धारण करून 
गोंड राजाच्या शत्रूचा किल्ला पोखरून टाकला; तर दुसर्‍या 
वेळी एक गोंड राजपुत्र शत्रूच्या केदेत असता, त्याने उंदरांची 
फोज घेऊन एक मोठे भुयार खणले व तुरुंगातून त्या राजपुत्राची 
सुक्‍तता केली, अशा त्याच्याविषयीच्या कथा आहेत. 

बडा देवाविषयी गोंडी भाषेत अनेक भक्तिगीते आहेत. 
प्रत्येक गोंडाच्या घरी याची रोज पूजा होते आणि तीन किवा 
नेऊ वर्षांनी त्याचा सार्वजनिक उत्सव होतो. त्य़ाचे प्रतीक 
म्हणून सागाची फांदी एका झाडाखाली पुरतात. नंतर होम- 
कुड पेटवून त्यात तुप, तांदूळ, नारळ, फुले इत्यादींच्या आहुती 
देतात. या वेळी बोकड वळी देतात. या प्रसंगी सामुदायिक 
भोजन व नृत्यगायन होते. स्त्रियांना मात्र याचे दर्शन वर्ज्य 
आहे. [ श्री. दुर्गा भागवत -नवभारत, जुले १९५६] 


याचा अर्थ माणसाच्या शरीरावरची बत्तीस 
शुभ लक्षणे असा आहे. काशीखंड, बौद्ध 


घत्तीस लक्षणे 
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बत्तीस विद्या 


धर्मसारसंग्रह, इ. ठिकाणी यांची यादी दिलेली आहे. 

बौद्धांनी महापुरुषाची अर्थात बुद्धाची वत्तीस लक्षणे मान- 
लेली आहेत. ही लक्षणे बुद्धाच्या शरीरावर दिसत होती, असे 
सांगितलेले आहे. ती लक्षणे अशी- 

(१) उष्णीष (केसांचा उंचवटा). (२) कुरळे केय (डावी- 
कडून उजवीकडे वळलेले) (३) विशाल भाल (४) ऊर्णा 
(दोन्ही भुवयांच्या मध्यभागी केसांचा झुपका (५) बैलाच्या 
पापण्यासारख्या पापण्या (६) डोळे काळे आणि तेजस्वी. (७) 
समान आकाराचे चाळीस दात (८) दात एकमेकांना चिकटून 
असणे (९) दात शुभ्र (१०) आवाज ब्रह्मदेवासारखा (११) 
उत्तम रुचिज्ञान (१२) जीभ मोठी आणि लांब (१३) सिहा- 
सारखा जबडा (१४) खांदे पुष्ट (१५) हात पुष्ट (१६) 
दोन खांद्यांमधळा भाग भरीव (१७) सुवणंकांती (१८) 
आजानुबाह (१९) शरीराचा ऊध्वे भाग सिंहासारखा (२०) 
आकृती वटवृक्षासारखी (२१) देहाच्या प्रत्येक छिद्रातून एकच 
केस उगवणे (२२) केसांची अग्ने कुळी होऊन उजवीकडे 
वळणे (२३) जननेंद्रिय निसर्गतःच ज्ञाकलेळे असणे (२४) 
मांड्या पुष्ट व गोल (२५) तंगड्या ह्रणासारख्या (२६) 
बोटे आणि नखे लांब (२७) चवडा उंच (२८) टाचा लांबट 
(२९) हात-पाय नाजूक (३०) हातापायांच्या बोटांमध्ये 
पातळ पडदा (३१) तळपायावर सहस्रार चक्राचे चिन्ह व 
(२३२) पाय पसरट आणि पदक्षेप दृढ. [ गॉ. नॉ. ब्‌. ] 


ज्ञानप्राप्तीसाठी उपासनेचे जे विविध प्रकार 
वत्तीस विद्या सांगितले आहेत, त्यांना विद्या असे म्हणतात. 
यांची संख्या ३२ असून, त्या विविध उपनिषदांत आढळतात. 
या विद्यांची नावे अशी- 

(१) ईश्वर (२) परपुरुष (३) सहिद्या (४) आनंदमय 
(५) परंज्योती (६) शांडिल्य (७) पर्यक (८) उद्दालक (९) 
क्षराक्षर (१०) भूम (११) गार्गीअक्षर (१२) सत्यकाम 
(१३) दहर (१४) अंगुष्ठमात्र (१५) ज्योतिष्यज्योती 
(१६) मैत्रेयी (१७) गायत्री (१८) उषस्ति कहोळ (१९) 
अंतरादित्य (२०) अकोशल (२१) मधू (२२) बलाकी 
(२३) आकाश (२४) प्राण (२५) प्रातदेन (२६) नचिकेत 
(२७) वैश्वानर (२८) संवर्ग (२९) पंचाग्नी (३०) अक्षी 
(३१) भृगुवारुणी व (३२) श्रीमन्यास. 

याशिवाय उद्‌्गीथ व पुरुष अश्या आणखीही दोन विद्या 
सांगितल्या आहेत. यांपैकी बहुतेक विद्या निर्गुण ब्रह्माची या ना 
त्या स्वरूप[त उभासना सांगतात. वेदान्तसूत्रांनुसार दुरितक्षय, 
ऐश्‍वयेप्राप्ती व क्रममुक्‍ती असे विद्येचे त्रिविध फल आहे. 


बत्तीस विद्या 


या विद्यांच्या उयासक्रतांचे दोन वर्ग आहेत. ज्यांना केवळ 
स्वतःसाठी मोक्ष मिळवायचा आहे, अद्या लोकांचा एक वर्ग 
आणि ज्यांना मोक्षाचा संभव असूनही या जगात राहून लोक- 
कल्याण करायचे आहे, अक्यांचा दुसरा. या सवे विद्यांत गायत्री 
विद्या प्रमुख असून, ती सर्वे विद्यांची गुरुकिल्ली आहे, असे 
मानतात. [ वत्तीस विद्या- श्री. के. नारायणस्वामी अय्यर ] 


ह २ महाराष्ट्रातील एक गाव. हें गाव सांगली 
बत्तीस शिराळे जिल्ह्यात आहे. श्रीयाळ हे या गावाचे 
प्राचीन नाव असल्प्राचे सांगतात, पण त्याला ऐतिहासिक आवार 
नाही. नागपंचमीचा सण हे या गावाचे प्रमुख आकर्षण आहे. 
या दिवशी इथे मोठी जत्रा भरते. तिथले काही लोक नाग 
घरतात; पण ते त्यांना चावत नाहीत अशी समजूत आहे. पुर्वी 
या गावी मातीचे नाग पूजण्याची पद्धत होती. या गावाला 
वत्तीस शिराळे हे नाव कसे पडले, यासंबंधी एक आख्यायिका 
सांगतात, ती अशी - 

एकदा संत गोरखनाथ या गावी भिक्षेला आला. एका 
वाईच्या घरी तो भिक्षा मागायला गेला असताना तिला भिक्षा 
वाढायला उद्यीर झाडा. त्याने वाईला विचारले, ' वाई! उ्यीर 
का झाला ?' वाईने सांगितले, की ' आज नागपंचमी असल्या- 
मुळे मी मातीच्या नागाची पूजा करीत होते. ' ते ऐकून गोरख- 
नाथाने लगेच एक जिवंत नाग पकडून आणला आणि तिला 
त्याची पूजा करायला सांगितले. नागपंचमीच्या दिवशी इथे 
कोणाला नाग चावणार नाही असा आशीर्वादही दिला. गोरख- 
नाथाने नागाचा हा चमत्कार दाखविल्यावर बत्तीस गावचे 
लोक त्याचे शिष्य झाले, म्हणून तेव्हापासून या गावाला बत्तीस 
शिराळे असे म्हणू लागले 

शिराळयापासून जवळच गोरखनाथाचे एक प्राचीन मंदिर 

. [म. जि. सांगली ] 


बद नीलगिरीवरील एक शेतकरी जमात. बदग शब्दाचा 

अर्थे उत्तरेकडील असा आहे. बदग हे म्हेसूर प्रदेशा- 
तील कानडी लोकांचे वंशज असून, दुष्काळ किवा राजकीय 
परिस्थिती, या कारणाने त्यांनी बर्‍याच वर्षांपूर्वी नीलगिरीवर 
स्थलांतर केले, असे सांगतात. 

यांच्या उत्पत्तीविषयी पुढील दंतकथा प्रचलित आहे - 

सात भाऊ आपल्या बहिणीसह तलमले टेकड्यांवर राहत 
होते. एकदा एका मुसलमान राजाने त्यांच्या बहिणीला पळ- 
वण्याचा प्रयत्न केला; पण तो साध्य झाला नाही. कारण त्या 
सर्वांनी बहिणीसह पलायन केले व ते सध्याच्या बेथलहड गावा- 


ड्ट 


जवळ येऊन राहिले. काही कालानंतर सर्वे भाऊ वेगळे झाले 
आणि नीलगिरीच्य़ा निरनिराळया भागांत जाऊन स्थायिक 
झाले. त्यांच्यापैकी दुसर्‍या मावाचे नाव हेथप्प असे होते. त्याला 
दोन मली होत्य़ा. एक दिवस हेथप्प घरात नाही, असे पाहून 
दोन तोड पुरुष त्याच्या घरात शिरले आगि त्यांनी त्याच्या 
बायकोला भ्रष्ट केळे व त्याची सर्व मालमत्ता लुवाडली 
हेथप्याने मग त्या तोडांवर सूड उगविण्याची कामगिरी दात 
बलयारू पुरुषांवर सोपवली. त्यांनी त्याच्याकडे त्याबद्दल त्याच्या 
मुली मागितल्या. हेथऱ्पाने ते मान्य केले. मग बलयारूंनी त्या 
दोन तोड पुरुषांना ठार मारले व ठरल्याप्रमाणे हेथप्पाच्य़ा दात 
मुलींशी लग्त केले. 

सांप्रतच्या हुलिकल्लू गावच्य़ा रहिवाशांना बलयारू पुरुष १ 
बदग मुठी यांची संतती मानतात. त्या सात भावांची हैथप्प 
किवा हेथ या नावाने बदग लोक पूजा करतात 

यांच्यांत प्रमख सहा श्ा्वा आहेत. त्या अशा - 

(१) उदय -हे लिंगायत असून इतर सर्व लिंगायत बदगांचे 
पौरोहित्य करतात. ते आपल्याला इतर बदगांपेक्षा श्रेष्ठ मान 
तात व त्यांच्याशी बेटीव्यवहार करीत नाहीत. ते शाकाहार 
आहेत 

(२) हारुव - उदयांच्या खालोखाल यांचा दर्जा आहे 
जानवे घालतात. त्यावरून, एके काळी हे बदगांचे ब्राह्मण पु! 
हित असावे व त्यांच्यासाठी नीलगिरीवर येऊन राहिले असार 
असे वाटते. मात्र सांप्रत ते बदगांत पूणे मिसळून गेले आहेत 
अजनही ते बदगांचे पौरोहित्य करतात. ते शाकाहारी व श्व 
आहेत 

(३) अधिकारी - यांच्यापैकी काहीजण शाकाहारी आहेत 
हे लिंगायत आहेत. 

(४) कनक - हे लिंगायत आहेत. 

(५) बदग -हे होव आहेत 

(६) तोरेय -वरील पाच श्रेष्ठ दर्जाच्या बदगांची तोळा 
ही संतती असून, वरिष्ठांकडे नोकर म्हणून ते काम करतात 
हे बव आहेत. तोरेय हा गावाचाही नोकर असतो. तो गात 
तील मृत्यूची बातमी इतरांना कळवतो, प्रेत स्मशानात व्हू 
नेतो आणि एखाद्या बाईला सासरी किंवा माहेरी जाता 
सोबत करतो. 

वबदग लोक कन्नड भाषा बोलतात. बदगांची खेडी एला 
डोंगराच्या पठारावर वसलेली असतात. खेड्यासभोवती त्यां 
दोते असतात. बदगांची घरे एका ओळीत असतात. एका लां 
लब छपराखाली मधे मधे भिती घालून ही घरे बनवलेली 
तात. काही वेळा समोरासमोर अश्या घरांच्या दोन किवा त 
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ओळी असतात. प्रत्येक घराला बाहेरची एक आणि आतली 
एक अश्या दोन खोल्या असतात. एखाद्या कुटुंबाकडे दुभत्या 
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गाई-म्हशी असल्यास आतल्या खोलीत आणखी एक लहानशी 
खोली तयार करतात व तिच्यात दूधदुभते ठेवतात. या खोलीत 
स्त्रियांना प्रवेश करायला बंदी असतरे. कोटा किवा परेयन 
लोकांचा विटाळ झालेल्या किवा आशौचात असलेल्या पुरुषां- 
नाही या खोलीत शुद्ध झ.ल्याशिवाय जाता येत नाही. काही 
घरांना धान्य साठविण्यासाठी पोटमाळा काढलेला असतो. 

बदग पुरुष सकाळो उठून प्रथम सूर्याला नमस्कार करतो. 
मग गोठ्यात जातो आणि धारा काढतो. संध्याकाळी घरात 
आल्यावर तो दिव्याला नमस्कार करतो. 

भा. सं. को. ...४ 


डर बदग 
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उद्योगधंदे - शेती हा बदगांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. या- 
शिवाय ते शिक्षक, कारकून, गवंडी, सुतार, माळी, शिपी, 
न्हावी, रस्ता दुरुस्त करणारे मजूर व चहा-कॉफोच्या मळ्यांतले 
मजूर म्हणूनही 'काम करतात. काहो लोकांच्या मालक्रीचेदी 
चहा-कॉफीचे मळे आहेत. मातीतुन जास्तीत जास्त पीक काढ- 
ण्यात वदग शेतकरी कुशल आहेत. ते प्रगतिशील शेतकरी असून 
गहु, सातू, कांदे, लसूण, बटाटे, इ. अनेक पिके काढतात. 
प्रत्येक बदग कुटुंब एका ठराविक कोटा कुटुंबाकडून शेतीची 
अवजारे उसनी घेते व त्याबद्दल त्याला थोडे धान्य देते. शेतीची 
बहुतेक सर्वे कामे स्त्रिया करतात आणि पुरुष मजुरीसाठी 
बाहेर काम करतात. बदग स्त्रिया एकूणच फार कष्टाळू अस- 
तात. त्यामुळे बदग पुरुषाला लग्नाच्या वेळी वधूपित्याला बरेच 
देज द्यावे लागते. 

वेषभूषा - वदग पुरुष अंगभर एक लाल-निळ्या पट्ट्यांचे 
कापड पांघरतात. पुरुषांच्या कमरेला फडके गुंडाळलेले असते. 
ते कानांत सोन्याचे वलय, कमरेत चांदीची साखळी, हातात 
चांदीचे कडे आणि बोटांत चांदी, तांबे किंवा पितळ या धातूंच्या 
अंगठ्या घालतात. स्त्रिया कमरेभोवती एक पांढरे फडके व 
वक्षस्थळाभोवती एक पाढरे कापड गुंडाळतात. वर एक पांढ- 
रेच वस्त्र पांघरतात. डोक्यावर पांढरे कापड टोपीसारखे ठेव- 
तात. त्यांच्या डाव्या नाकपुडीत सोन्याचा दागिना असतो. त्या 
गळ्यात मण्यांच्या माळा, उजऱ्या दंडात चांदीची एक वाकी, 
डाव्या दंडात तांब्याच्या चार वाक्या, डाव्या हातात चांदीच्या 
चार व मिश्र धातुच्या सात बांगड्या आणि वोटांत चांदीच्या 
व स्टीलच्या अंगठ्या घालतात. तोरेय स्त्रियांना हातात फक्त 
बांगड्या घालण्याची परवानगी असते. बदग स्त्रिया कपाळावर 
व हातांवर गोदून घेतात. बदग मुलांच्या खांद्यांवर व बाहुवर 
कोलिताने डाग दिलेले असतात. त्यामुळे त्यांना दघ काढताना 
त्रास होत नाही, अशी समजत आहे 

कुरुंब लोक चेटूक करतात, अक्षी समजत असल्यामळे बदग 
लोक कुरुंबांना फार भिऊन असतात. तसेच ते तोड वेटक्यां- 
ही घाबरतात आणि त्यांना वाषिक धान्य देऊन संतुष्ट 
राखतात. 

बदग मुलगा सात किवा नऊ वर्षांचा झाला, की त्याला 
प्रथमच दूध काढायला शिकवतात. त्या वेळी एक समारंभ 
करतात. एका शुभ दिवशी संस्का्य मुलगा सकाळी लवकर 
स्नान करून नव कपड घालतो. मग त्याच्या घराच्या दारात 
एक म्हैस व तिचे पारडू गोठ्यातून आणन बांवतात. मलाचे 
आईवडील व जमलेले लोक मुलाला त्या म्हणीजवळ नेतात व 
मुलाचे वडील त्याच्या हातात ताज्या दुधाने जवळ जवळ भरलेले 
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एक वांवूचे पात्र देतात. मग कोणीतरी त्याला दूध कसे 
काढायचे ते दाखवतो. त्याप्रमाणे तो चार घारा त्या भांड्यात 
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पिळतो, ते भांडे घरात घेऊन जातो आणि घरातल्या स्वयं- 
पाकाच्या भांड्यांत त्यातले थोडे दूध ओततो. याचा अथ, त्या 
दिवसापासुन घरातल्या लोकांना दूध पुरवायची जवाबदारी 
त्याने घेतली, असा होतो. नंतर तो आईवडिलांच्या आणि 
जमलेल्या लोकांच्या तोंडावर दुधाचे काही थेंब उडवतो व भांडे 
दूधघरात नेऊन ठेवतो. त्यानंतर त्याला केव्हाही त्या घरात 
प्रवेश करता येतो. 

गाय किवा म्हेस प्रथमच व्याली असता तीन किवा पाच 
दिवस तिचे दूध काढीत नाहीत. मग दूध काढण्यासाठी एखाद्या 
मुलाची निवड करतात. अश्या मुलाने चटईवर झोपता कामा 
नये, मांस भक्षण करता कामा नये, अस्पृश्य लोकांशी बोलता 
कामा नये, इ. नियम पाळायचे असतात. ठरलेल्या दिवशी 
मुलगा स्नान करून नव्या बांबूपात्रात दूध काढतो व नदीवर 
जातो. पानांच्या तीन द्रोणांत त्यातले थोडे दूध घालून, ते द्रोण 
तो नदीत सोडतो व उरलेले सर्वे दूध नदीच्या प्रवाहात 
ओततो. ज्या ठिकाणी माडेइवराचे मंदिर असेल, तिथे ते दूध 
पुजाऱ्याला नेऊन देतात. तो थोड्या दुधात केळी कुस्करून ती 
शिक्रण एका उदय पुरुषाकडे देतो आणि तो ती क्िक्रण झऱ्यात 
टाकून देतो. दूब काढणार्‍या मुलाला कुटुंबात त्या दिवशी 
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जास्त मान मिळतो व त्याला सर्वांच्या आधी जेवायला मिळते. 
लिंगायत बदगांच्या मुलांना पंथदीक्षा सर्वसाधारणपणे 
तेराव्या वर्षी देतात. गावातील त्या वयाच्या सर्व मुलांचा दीक्षा- 
विधी एकाच दिवशी करतात. त्यासाठी पुढीलप्रमाणे विधी 
करतात - त्या दिवशी गावातील सर्वे लोक उपवास करतात. 
त्या दिव्षी गावातील गाई-म्हशींचे सवं दूध, लहान मुलांना 
सुद्धा न देता एकत्र करतात. दुपारी उदय पुरोहित आपल्या 
गावातून येऊन या गावाजवळच्या नदीकिनारी थांबवतो. मग 
मुलांचे नातेवाईक तांदूळ, उडीद, तूप, इ. पदार्थांनी भरलेली 
नवी टोपली व चार आणे दक्षिणा घेऊन तिथे जातात. पुरोहित 
तिथे अग्नी प्रज्वलित करतो व लोक त्यात सुगंधी द्रव्ये टाक- 
तात. अग्नीजवळ एक केळीचे पान ठेवतात व त्यावर मुलांच्या 
वडिलांनी आणलेली लिंगे मांडतात. दीक्षार्थी मुले नदीत स्तान 
करून आपापल्या लिंगाला द्धव पाणी यांनी स्नान घालतात. 
या वेळी खूप दूध वापरतात. नंतर पुरोहित ती लिंगे त्यांच्या 
डाव्या हातात ठेवतो व त्यावर उजवा हात ठेवून शिवस्तुति- 
विषयक मंत्र म्हणतो. मंत्र म्हणत असताना मधून मधून तो 
दीक्षार्थीच्या लिंगांवर व अग्नीभोवती दूध व पाणी शिपडता. 
नंतर ती लिंगे फडक्यात गुंडाळून मुलांच्या हातात देतो. लिंग 
हातात धरून मुले पाच वेळा मंत्र म्हणतात व प्रत्येक वेळी हात 
थोडा थोडा गळयाजवळ नेतात. मग मुलगा खाली वाकून 
पुरोहिताचे पाय घरतो व पुरोहित ते लिंग मुलाच्या गळयात 
बांधून त्याला आशीर्वाद देतो. ज्या मुलाने लिंग धारण केले 
असेल, त्याचे आईवडील मोठी जेवणावळ घालतात. | 
बदगांचा एक ग्रामप्रमुख असतो. गावातोल सर्वांत श्रीमत 
पुरुषालाच हा मान मिळतो व तो वंशपरंपरेने चालू राहतो. 
गावातील तंटेवखेडे तो सोडवतो व गुन्हेगारांना शासनही 
करतो. मुलामुलींच्या लग्नाबाबतही गावचे लोक त्याचा सल्ला 
घेतात. आपल्या मनाप्रमाणे तो गावावर हुकमत गाजवतो. 
बदग लोक पेरणीच्या व कापणीच्या वेळी समारंभ करतार्त” 
पेरणीचा समारंभ फाल्गुन महिन्यात होतो. त्यासाठी अमावा” 
स्येच्या आधीचा मंगळवार हा दिवस मक्रर करतात. त्या 
दिवशी भल्या पहाट देव्वे मंदिराचा पुजारी पाच किंवा सारत 
प्रकारच्या धान्याने भरलेली टोपली, विळा, नांगर, बैलजोडी 
व एक कुरुंब पुरुष यांच्यासह ठरलेल्या शेतात जातो. तिथे ती 
कुरुंबाच्या फडक्यात टोपलीतील धान्य ओततो व बैल नार्ग 
राला जुंपून नांगराने तीन चर्‍या पाडतो. मग कुरुंब बैलांना 
थांबवून नांगरलेल्या ठिकाणी पुर्वेकडे तोंड करून बसतो. डोक्या” 
वरचे पागोटे खाली काढून व हातांनी कान झाकून तो तीर्तदा 
धो धो असे म्हणतो. नंतर तीनदा धान्य पेरतो. मग पुजारी न 
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तो घरी परत जातात. पुजारी उरलेले धान्य आपल्या कोठीत 
टाकतो. नंतर पाण्याने भरलेळे एक नवे पात्र तो दूधघरात 
ठेवतो व त्यात उजवा हात वुडवून ते भरलेले आहे, असे 
म्हणतो. हा समारंभ झाल्याशिवाय बदगांना पेरणी करता येत 
नाही. या दिवशी बदग लोक गोडाघोडाचे जेवण करतात. 

शेतीसंवंधीच्या दुसऱ्या सणाचे नाव देव्वे हव्ब किवा तेनई 
असे असून, तो ज्येष्ठातल्या किंवा आषाढातल्या सोमवारी कर- 
तात. महालिंगस्वामी आणि हिरिय उदय या देवतांच्या सन्मा- 
नार्थ हा समारंभ असतो. अनेक गावांत या देवतांची मंदिरे 
असतात. पण एकाच गावात हा उत्सव करतात आणि आस- 
पासचे लोक त्या ठिकाणी जमतात. दुपारी पुजारी इतर लोकां- 
सह हिरिय उदयाच्या देवळातून महालिंगस्वामीच्या मंदिरात 
जातो. त्यांच्या अग्रभागी कुरुंब पुर्ष असतो आणि तो तुड 
झाडाच्या सालीचे व लाकडाचे तुकडे वाटेने टाकत जातो. पुजा- 
याने महालिगस्वामीची पुजा केल्यावर सर्वजण पुन्हा हिरिय 
उदयाच्या मंदिरात जातात व तिथे सर्वे देवतांना दूध-भाताचा 
नेवेद्य दाखवतात. दुसर्‍या दिवशी पुष्कळ लोक तिथे जमतात 
व देवाला नारळ वाहतात. या दिवशी मधवे गोत्राच्या, प्रथमच 
अपत्य झालेल्या स्त्रिया मुलासह देवळात येऊन पुजा करतात. 
हा उत्सव झाल्यावर शेतकरी कापणीला सुरुवात करतात व 
पहिल्या दिवशी कापलेल्या धान्यापैकी काही धान्य महालिग- 
स्वामीला अर्पण करतात. 

देवधमं - हे लोक हेथ्थेस्वामी, महालिंगस्वामी, हिरिय 
उदय, माडेइवर, महांकाली, जडेस्वामी, रंगस्वामी, इ. देवतांना 
भजतात. बेरेगत्नी येथे पोौब महिन्यात हेथ्येस्वामीचा उत्सव 
होतो. हा सोमवारी सुरू होतो आणि आठ दिवस चालतो. एक 
देवांग कोष्टी आपला लहान माग घेऊन या गावी येतो आणि 
एका ठरलेल्या घरात राहून देवाला नेसण्यासाठी वस्त्र आणि 
पागोट्यासाठी कापड विणतो. आसपासच्या गावांतून लोक इथे 
येतात व देवाला तांदुळ, पैसे, फळे, सोन्याची छत्री, कापड, 
म्हशी, इ. वस्तू अपण करतात. लोक मंदिरापुढे गातात, नाच- 
तात; पण देवाचे दर्शन मात्र घेत नाहीत. शेवटच्या दिवशी 
पुजारी लोकांसह नदीवर जाऊन देवांगाने विणलेले कापड धृतो 
व ते वाळल्यावर परत येऊन देवाला ते नेसवतो. मग सर्वजण 
देवाचे दर्शन घेतात. यात्रेकरू आपापल्या गावी परत जात अस- 
ताना वाटेत त्यांना कॉफी, फळे व जेवण फुकट मिळण्याची 
व्यवस्था केलेली असते. 

जडेस्वामीचा उत्सव निड॒गल येथे पौष महिन्यात होतो. या 
वेळी पीकपाण्यासंबंधीचा अंदाज घेण्यासाठी एक विधी करतात, 
तो असा -- दोन चुलींवर दोन भांड्यांत दुध ठेवतात. जर दूध 
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बदग 


सर्व बाजूंनी उतु गेळे, तर सगळ्या गावांत पिके चांगली येणार 
व एकाच बाजूस उतु गेल्यास, त्या बाजूच्या गावात तेवढे पौक 
चांगले येणार, असे समजतात. त्यानंतर जळत्या निखार्‍यांवरून 
चालत जाण्याचा विधी होतो. 

उदयांशिवाय सर्व बदग खेड्यांत रजस्वला स्त्रियांसाठी एक 
झोपडी उभारलेली असते. एखाद्या मुडीला क्र्तुप्राप्तीच्या आधी 
काही महिने अमावास्येपुर्वीच्या शुक्रवारी त्या झोपडीत पाठव- 
तात. तिथे ती रात्रभर राहते व दुसर्‍या दिवशी सकाळी जुने 
कपडे झोपडीतच ठेवून व नवे कपडे लेवून घरी जाते. नंतर 
रविवारी ती नातेवाइकांकडे जेवायला जाते. त्रवतुप्राप्ती अशुभ 
वारी झाल्यास, दोष लागू नये म्हणून ही योजना करतात. बदग 
स्त्री मासिक पाळीचे तीन दिवस त्या झोपडीत राहते. चौथ्या 
दिवशी स्नान करून घरी गेली तरी संध्याकाळपर्यंत घराच्या 
सोप्यातच राहते. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत सगोत्र विवाह होत नाही. सर्वसाघा- 
रणपणे विवाह मोठेपणी होतात. त्याला मातापित्यांची संमती 
लागते. विवाहापूर्वी थोडे दिवस तरुण-तरुणींचे प्रणयाराधन 
चालते. उदयांशिवाय इतर लोकांचा विवाहविधी अगदी साघा 
असतो. विवाहाच्या आदल्या दिवशी वर आपल्या बंधूंसह वधूच्या 
गावी जायला निघतो आणि वधूगृही पोचल्यावर तिथे जमलेल्या 
सर्वे लोकांना नमस्कार करतो. नंतर तो वघूला वाजत गाजत 
आपल्या घरी नेतो. तिथे पोचल्यावर वधू घराच्या दारात उभी 
राहते आणि सासु किंवा नणंद तिच्या ओंजळीत तोनदा पाणी 
घालून तिच्या गळ्यात मण्यांची माळ बांधते. नंतर तिला बाहे- 
रच्या खोलीत वसवून खायला देते. ती वाढलेले खाल्ल्यासारखे 
करते आणि हात धुते. नंतर ती आणखी दोन स्त्रियांसह वाजत 
गाजत झऱ्यावर जाऊन स्वयंपाकासाठी पाणो घेऊन येते आणि 
घरातील सर्वांना नमस्कार करते. मग जेवणावळ होऊन समा- 
रंभ संपतो. 

उदयांचा लग्नविधी मात्र याहून जास्त मोठा असतो. 
लग्नाच्या आदल्या दिवशी भल्या पहाटे वराचे भाऊ इतर 
लोकांसह वाजत गाजत रानात जाऊन विशिष्ट झाडाच्या दोन 
काठ्या दूधखांब म्हणून तोडून आणतात. प्रथम पुजारी दुघ- 
खांबांची पुजा करतो आणि त्यांना दोन दोऱ्या बांधतो. नंतर 
वधूवरांचे आईवडील व पुरोहित असे पाचजण ते खांब खड्यात 
पुरतात. या खांबांच्या जवळच मंडप व बोहले घालतात. वर- 
पक्षाकडोल मंडळी वधूगृही जातात व तिथे जेवणावळ होते. 
नंतर वधूला मिरवीत वरगृही आणतात. घराच्या दाराशी 
आल्यावर वधूचे डोळे बांधतात व सासू तिच्या पायांवर पाणी 
घालते. मग वराच्या नातेवाईक असलेल्या तीन सुवासिनी तीन 
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घडे भरून झऱ्याचे पाणी आणतात. त्यांतील पाणी बोहल्यावर 
ठेवलेल्या तीन पात्रांत प्रत्येक सुवाधिनी तीनदा ओतते. नवरा 
मुलगा मंडपाला तीन प्रइक्षिणा घालून आत येतो व त्या पात्रां- 


तील पाण्याने स्नान करून नवे कपडे घालतो. वधूही नवे कपडे 
घालते. मु्हर्ताच्या वेळी वधू-वरांना समोरासमोर उभे करून 
मधे अंउरपाट धरतात. पुरोहित दोघांच्या वस्त्रांना गाठ मारतो. 
ववू-वरांनी आपल्य़ा करंगळ्या जुळवल्यावर अंतरपाट वाजूला 
करतात. वधू-वर खाली बसतात आणि वर, ववूच्या गळयात 
सोन्याचे पदक असठेली ताळी बांधतो. वधू-वर मग एकमेकांच्या 
गळ्यात फुलांच्या माळा घालतात, त्याला संबंधमाला असे 
म्हणतात. मग कंकणबंधन, घास देणे, ध्र्वदर्शन, इ. विधी 
होतात. दुझर्‍या दिवक्षी वधू-वर झऱ्यावर जातात व तोरेश्राने शेण 
घाळून तयार ठेवलेल्या दोन पात्रांत मात व कयाज्ली पेरतात. 

उदय विधवेला पुनविवाह करता येतो, पण तो दिराशी 
नाही. विधवाविवाहाच्या वेळी पुरोहित वधू-वरांच्या कपाळी 
भस्म लावतो व त्यांचे लग्न लागल्याचे घोषित करतो. इतर 
वदग लोकांत विधवेला दिराश्ी पुनविवाह करता येतो. बदग 
पुरुषाला अनेक बायका करता येतात. त्यांचा त्याला शेतीच्या 
कामी उपयोग होतो. 

लग्न झाल्यावर मुलगा वेगळे घर बांधून राहतो. सर्वात 
धाकटा मुलगा आईवडिलांना सांभाळतो व त्यांच्या मृत्यूनंतर 
ते घर त्याच्या मालकीचे होते. 

प्रसुतिप्रथा - प्रथमच गर्भवती असलेल्या स्त्रीचा सातव्या 
महिन्यात एक विधी करतात. हा विधी महत्त्वाचा असतो. 
कारण त्यामुळे विवाहसंबंधावर शिक्कामोतंब होते आणि त्या- 
नेतर पंचायतीमाफंतच घटस्फोट मिळू शकतो, तसेच हा विधी 
केला नाही तर पित्याला आपले पितृत्व सिद्ध करता येत नाही. 
या समारंभाच्या वेळी पति-पत्नी शेजारी बसतात. मग पती 
आपल्या सासर्‍याला, मी वायकोच्या मानेभोवती हा दोरा टाकू 
का, असे विचारतो. त्याने संमती दिल्यावर तो तसे करतो. त्या 
वेळी पत्नीच्या मुद्दाम मोठ्या बनवलेल्या अंबाड्यात जर दोरा 
अडकला, तर त्याला तीन रुपये दंड भरावा लागतो. या दिवशी 
पति-पत्नी आशोचात आहेत, असे मानतात आणि ती दोघे 


तसाच्या सज्जात बसून आप्तेष्टांचे अहेर स्वीकारतात. दुसर्‍या 
दिवशी स्नान केल्यावर हे आशोच संपते. 


स्त्रीची प्रथम प्रसूती घरात होता कामा नये, असा नियम 
आह. म्हणून त्यासाठी सज्जाला आडोसा करतात व तिथे 
प्रसूती होते. प्रसूतीनंतर जननाशौच असेपर्यंत तिला बाहेरच 
ठव्वतात. प्रतिपदेच्या चंद्रकोरीचे दर्शन घेतल्यावर जननाशौच 
संपते. मुलाचे बारसे सातव्या, नवव्या किवा अकराव्या दिवशी 


पर 


भारतीथ्र संस्कृतिकोश 


करतात. त्या वेळी मोठे ज्ञातिभोजन घालतात. त्या वेळी मुलाला 
झर्‍याच्या पाण्याने स्नान घालतात, त्याच्या कपाळी भस्माचा 
टिळा लावतात, हळदीने रंगवळेला दोरा त्यांच्या कमरेत वांध- 
तात, चांदीची किवा लोखंडाची बांगडी हातात घालतात व 
गळ्यांत चांदीचा मणी बांधतात. गावातोळ सर्वात वृद्ध पुढब 
मुलाला मांडीवर घेतो व त्याचे नाव ठेवतो. नंतर मुलाचे 
आई-बाप व आप्तेष्ट त्याच्या तोंडात थोडे दूध घालतात. 

मेतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. मृतासाठी ते पाच 
किवा अकरा कप्ये असलेली तिरडी तयार करतात. गरीव 
लोक एक खाट कयड्याने झाकतात व त्यावर पाच छत्र्या 
लावतात. एखाद्याच्या मृत्यूची वातमी तोरेय पुरुष घरोधर 
जाऊन सांगतो व त्याबद्दल त्याला एक रुपया मिळतो. तिरडी- 
वर ठेवण्यापूर्वी मृताची खाट अंगणात अणतात व एका म्हशीला 
त्याच्यामोवती तीनदा फिरवतात. मग मृताचा उजवा हात 
उचलून तिच्या शिंगावर फिरवतात व तिचे थोडे दूव त्याच्या 
तोंडात घालतात. मग मृताला स्नान घाळून व नवीन वस्त्र 
चढवून तिरडीवर खालच्या कप्प्यात ठेवतात. त्याच्या कप ळा” 
वर दोन रुपय्रे चिकटवतात. त्याच्या जवळ भाकर्‍या, लाह्या, 
गूळ, तंबाखू, इ. पदार्थ असलेल्या टोपल्या ठेवतात. मग त्याच्य़ा 
आप्तेष्ट स्त्रिया एकेका घोळक्याने त्याच्याभोवती बसून रडतात. 
नंतर जमलेले लोक तिरडीभोवती नाचतात. मृताची पत्नी 
नाकातील नथ व इतर दागिने काढून ठेवते. जमातीतील एक 
जण मृताच्या डोक्याशो उभा राहून त्याने केलेल्या पापांचा 
पाढा वाचतो. त्या वेळी तो एका वासरावर हात ठेवतो. त्यामुळ 
मृताची पापे वासरात संक्रांत होतात, अशी त्यांची समजूत 
आहे. एकूण तिघेजण हा पाढा वाचतात. नंतर मृताला स्मभा” 
नात नेऊन अग्नी देतात. दुसर्‍या दिवशी मृताच्य़ा घरातील 
ळोक गावातील लोकांना तांदूळ वाटतात. मृताच्या अस्थी 
गावातच त्यासाठी केलेल्प़रा खड्यात टाकतात. मृताचे श्राड 
रविवारी करतात. 

उदय लोक मात्र मृताळा बसलेल्या स्थितीत पुरतात अ 
त्याच्या शेजारी दोन दिवे ठेवतात. याशिवाय ते म्ह्लीऐवजी 
गोऱ्हा व कालवड घेतात व त्यांच्या मांडीवर डाग देतात. त्यांती 
वस्त्रालंकारांनी सजवून मृताजवळ नेतात व त्यांची पूजी 
करतात. 

वदग लोक मधून मधून सर्व पितरांसाठी श्राद्ध करतात. त्या 
वेळी ते बांबू व लाकूड यांचा सात मजली रथ तयार करतात. 
अगदी खालच्या मजल्यावर एक खाट ठेत्रतात व त्यावर अंथ 
रूण, उशी व केळीचा खुंट ठेवतात. पितरांचे आत्मे त्या पंगा” 
वर्‌ पडून केळी खातात, अश्शी बदगांची समजूत आहे. शी 
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हा रथ जाळून टाकतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


हिमालयांत;ल एक प्रसिद्ध पुण्यक्षेत्र. याला बदरी 
बद्रीनाथ धाम किवा बदरी विशाला असेही म्हणतात. हे 
स्थान समुद्रसपाटीपासुन १०२४४ फूट उंच आहे. एका काळो 
तेथे बोरोंचे वन होते, त्यावरूतच त्याला बदरी असे नाव पडले 
आहे. जोशीमठ, विणष्णुप्रयाग, वलदोडा चट्टी, पांडुकेश्‍वर, 
शेषधारा, हनुमान चट्टी, कांचनगंगा, देवदेखनी असे मुक्काम 
करीत व त्या त्या ठिकाणची स्ताने आणि दर्शने करीत वदरी- 
नाथाला जायचे असते. देवदेखनीहून वदरीनाथाच्या मंदिराचे 
दर्शन होते; म्हणूनच त्याला ते नाव मिळाले आहे. 

हे क्षेत्र अलकनंदा नाव,च्या नदीच्या तीरावर वसले आहे 
पण तिथे अलकनंदेत स्नान करणे अत्यंत कठीण असते. म्हणून 
यात्रेकरू तिचे दर्शन घेऊन तप्तकुंडात स्नान करतात. स्नान 
करून व पुजासाहित्य धेऊन मग ते वदरीनाथाच्या दर्शनाला 
जातात. 

अलकनंदेच्या उजव्या तीरावर गावाच्या मध्यभागी बदरी- 
नाथाचे भव्य मंदिर आहे. रस्त्यापासून ते दीड-दोन पुरुष 
उंचीवर असून, तिथवर जाण्यासाठी प्रशस्त पायर्‍या आहेत. 
त्याच्यापुढे महाद्वार 
लागते. त्याच्या 
आतल्या अंगास 
दोन्ही अंगी देवड्या 
आहेत. त्यांच्या 
खली तळघरात 
देवाचे कोठार आहे 
माडीवरची जागा 
धमंशाळेसारखी 
मुक्तद्वार आहे. 
तिथून पुढे थोडी 
मोकळी जागा 
सोडून बदरीनाथाचे 
मंदिर आहे. पुढे 
सभामंडप व मागे 
गाभारा अशी 
त्याची रचना आहे. 
सभामंडप शंभर 
भाणसे बसू शकतील, असा असून, त्याच्या मोठमोठ्या कमानी- 
पेन ह्वा-उजेड भरपूर आत येतो. हे सबंध मंदिर दगडी आहे. 
सभामंडपावर डेरेदार उंव कळस आहे. गाभाऱ्यावर पागोडा 


बदरीनाथाचे मंदिर 


बदरीोनाथ 


पद्धतीचे दुछपरो शिखर आहे. हे शिखर सोन्याच्या पत्र्याने 
मढवलेले आहे. देवळाभोवतो प्रदक्षिणेचा मार्ग आहे. आवारातच 


डाव्या व उजव्पा हाताला सोपे व घरे आहेत. त्यांत पाकशाळा, 


कचेर्‍या व रावळजीचे (मुख्य पुजारो) वास्तव्यस्थान आहे. 


वदरीनाथ पंचायतन 


गाभाऱ्यात कंबरभर उंचीच्या सिंहासनावर शाळिग्राम 
शिळेचो नारायणाची मूर्ती आहे. वदरीनारायण म्हणतात तो 
हाच होय. मूर्ती पद्मारनावर ध्यानमुद्रेत विराजित आहे. ती 
चतुर्भुज असून, उंचोला २1।-२ फूट आहे. तिच्या चार हातांवैकी 
दोन हात जोडलेले असून, दोहोंत शंखचक्र आहेत. नारायणाला 
नेहमी सुवर्णाचा मुखवटा चढविलेला असतो. डोक्यावरचा 
मुकुटही सुवर्णाचा असून तो हिरेजडित आहे. नारायणाच्या 
डाव्या हाताला लक्ष्मी चवरी ढाळीत असून, तिच्या पलिकडे 
नरनारायणांच्या शंख-चक्र-पद्म-गदाधारी मूर्ती आहेत. उजव्या 
अंगाला कुबेर व गणपती आहेत. या मूर्तींच्या खालच्या पायरो- 
वर उजब्या बाजूला गहड, डाव्या बाजूला नारद व मध्ये उडव 
आ,हे. नारायणाच्या पलिकडे अक्षय्य नंदादोप आहे. 

सांप्रत बदरीनाथ हे क्षेत्र वैष्णव असले, तरी त्यापूर्वी ते शेव 
स्थान असावे, असे पुढील कथेवरून वाटते- 

शिवाने ब्रह्मदेवाच्या कोणत्या तरी घोर अपराधाबद्दल 
त्याचे शिरच्छेदन केले; पण ते शिर खाली न पडता शिवाच्या 
हाताला चिकटून बसले. त्यातून मुक्‍त होण्यासाठी शिव बदरी 
विशाला या क्षेत्राला आला. तिथे अलकनंदेच्या तीरी ते शिर 
शिवाच्या हातापासून गळून पडळे. त्यामुळे ब्रह्महत्येचे पाप 
अंशतः: दुर झाले. पण ते पूर्ग नष्ट होण्यासाठी शिवाने मग 
तिथेच वास्तव्य केले. 

यापुढची कथा गढ़वाली लोकगीतांत मिळते, ती अशो- 

शिव बदरो वनाच्या निर्जन एकांतात पार्वेीतीसह वास्तव्य 
करीत असता क्रषिगंगेच्या दक्षिण तीरावर पार्वतीला एक 


बदरोनाथ 


नवजात दिशू रडत असलेला दिसला. ते नारायणाचे वाल रूप 
होते; पण पार्वतीला ते कळळे नाही. तिने शिवाच्या विरोधाला 
न जुमानता त्या बालकाला उचलले आणि ती आश्रमात आली' 
तिथल्या गुहेत तिने त्याला स्नान घाळून झोपविले. नंतर शिव- 
पावंती तप्तकुंडावर स्नान करण्यासाठी निघून गेली. परत येतात 
तो गुहेचे द्वार आतून बंद झालेले. पार्वतीने बरेच प्रयत्न केले; 
पण तरीही ते उघडले नाही. त्यावर शिव म्हणाला. “ पार्वती, 
मी तुला सांगितले होते, को या बालकाच्या फंदात तू पडू 
नकोस; पण तू ऐकले नाहीस. '] 
विचारी पार्वती खाली मान घाळून उभी राहिली, एवढ्यात 
गुहेतून गंभीर वाणी उमटली. * दिवमहाराज, तुमच्या इथल्या 
वास्तव्याचा उद्देश पुरा झाला आहे. तुम्ही दोघे आता केदार- 
क्षेत्री जाऊन निवास करा. माझे भक्‍त प्रथम तुमचे दर्शन कर- 
तील आणि मग माझ्या दर्शनाला येतील. 
नारायणाचे हे देऊळ गढवालच्या महाराजांनी इ. स. च्या 
१३ व्या शतकाच्या अखेरीस वांधळे व अहल्याबाई होळकर 
यांनी त्यावर सोन्याचा कळस चढविला, असे सांगतात., 
इथली नारायणाची मूर्ती फार प्राचीन आहे, असे पुराणां- 
वरून कळते. इथे नर-नारायणांनी उग्र तपदचर्या केली. त्या- 
मुळे अलकनंदेच्या उभय बाजूंच्या पर्वतांना नर-नारायण अक्ली 
नावे पडली. वदरीनाथाचे मंदिर त्यांपेकी नारायण पर्वताच्या 
छायेत आहे. कलियुग सुरू झाल्यावर नारायण हे स्थान सोडून 
गेला. जाताना त्याने ब्रह्मादी देवांना तिथे आपली मूर्ती स्थापन 
करायला सांगितले. मग देवांनी शाळिग्राम शिळेची एक मूर्ती 
बनवून ती इथे स्थापली. पण ही मूर्ती अनेकदा स्थान भ्रष्ट 
झाल्याच्या कथा व आख्यायिका आहेत. 
बौद्ध धर्माच्या उदयानंतर व तो धर्म तिवेटात प्रसार 
पावल्यानंतर तिबेटी लोकांनी या क्षेत्रावर आक्रमण केळे आणि 
हे क्षेत्र नष्टभ्रध्ट करून इथली नारायणाची मूर्तीही नारद- 
कुंडात टाकून दिली. पुढे शंकराचार्यांनी जेव्हा वैदिक धर्माची 
पुन:प्रतिष्ठा केली, तेव्हा त्यांनी बदरीक्षेत्रात एक मठ स्थापन 
केला आणि नारदकुंडातली नारायणमूर्ती वर काढून पुनरच 
तिथे तिची स्थापना केली. 
दुसरा प्रकार याहून वेगळा आहे. कोण्यातरी काळी बदरी- 
नाथाला यात्रेकरूच येईनासे झाले. त्यामुळे पुजाऱ्याला उपवास 
पडू लागले. म्हणून त्याने नारायणमूर्ती तप्तकुंडात फेकून 
पांडूकेश्‍वराचा रस्ता धरला. कालांतराने घंटाकर्ण नामक एका 
कोण्या मक्‍ताच्या अंगात देवाचा संचार झाला आणि त्याने 
सांगितळे, की नारायणमूर्ती तप्तकुंडात आहे. मग रामानुजी 
संप्रदायाच्या एका आचार्याने तो मूर्ती तप्तकुंडातून काढून 


ष्‌ चु 


भारतीय संस्कृतिकोद 


पुनरच2तिची मंदिरात प्रतिष्ठा केली. 

इथे प्रतिदिवश्ी नारायणाच्या मूर्तीसाठी दोन-तीन मणांचा 
भात शिजतो. भातावरोबरच आमटीही असते. तिसऱया प्रहरी 
या भाताचा देवाला नैवेद्य दाखवतात. त्याला राजभोग म्हण- 
तात. या नैवेद्यानंतर तोच भात प्रसाद म्हणून यात्रेकरूंना विक- 
तात. श्राद्वाकरता लागणारे पिंडही त्याच भाताचे तयार 
मिळतात. 

शंकराचार्यांच्या काळापासून इथला पुजारी नंपूतिरी ब्राह्मण 
असतो. त्याला रावळ म्हणतात. परंपरेने त्यांच्याच वंशात 
पूजेचा व सबंध देवस्थानाचा अधिकार चालत आला आहे. रवी 
हे पुजारी ब्रह्मचारी असत. पण कालांतराने तिथे गृहस्थ 
पुजारी आले. देवस्थानाचा कारभार रावळाच्या हातात असला, 
तरी त्यावर सरकारी देखरेख आहे. देवस्थानाचे वार्षिक 
उत्पन्न २ ते २॥| लाखांचे असते. देवस्थानाच्या संपूर्ण माल 
कोची सुमारे २०० व अंशतः मालकीची १५० खेडी आहेत. 

या क्षेत्रात पाच तीर्थे असून यात्रेकरूला त्यांत स्नान करावे 
लागते. त्या तीर्थांची नावे अद्यी - (१) क्ररपिगंगा (२) कू 
धारा (३) प्रल्हादधारा (४) तप्तकुंड व (५) नारदकुंड- . 

तप्तकुंडातले पाणी नेहमी गरम असते. या कुंडाच्या खालच 
अंगाला गरुडझिला, नारदश्षिला, मार्कडेयक्षिला, नरसिहदिला 
व वाराहीशिला अश्या पाच शिला आहेत. 

बदरीनारायणापासून सहा मैलांवर लक्ष्मीवन नावाचे 
स्थान आहे. त्याच्या जवळच अलकापुरी आहे. तिथे सत्यपच 
पर्वतातून आलेले हिमप्रवाह एकत्र मिळतात. त्यातूनच अलक" 
नंदेचा उगम होतो. हे स्थान १४४०० फूट उंचीवर आ€' 
उगमापासून पुढे पाच-सहा मैलांवरील केशवप्रयागापर्यंत अलक" 
नंदा पूर्वाभिमुख वाहते. तिथून पुढे ती दक्षिणवाहिनी 
विष्णुप्रयागापर्यंत जाते. 

याच अलकनंदेच्या उजव्या तीरावर ब्रह्मकपाळ नावाचा 
एक प्रशस्त मुईसपाट खडक आहे. त्या ठिकाणी जाऊन पितर 
श्राद्ध अवश्यमेव करावे, असे सांगितले असून, बदरीमाहात्म्या 
त्याचे फल सांगितले आहे, ते असे - 

दद्यात्‌ ब्रह्मकपाे$स्मित्‌ पिण्डं पुत्रो$्थवा परः । 
_ नाम्नायस्यसवे ब्रह्मलोकं याति सनातनम्‌ ।। 

अथ - पुत्राने अथवा दुसऱ्या कोणा आप्तस्वकीयाने 
कपालावर पितरांना पिड द्यावा. ज्याच्या नावाने तो पिड दिटी 
असेल, तो सनातन अक्षा ब्रह्मलोकाला जातो. 
व केशवप्रयागाच्या जवळच माणा नावाचे एक गाव आहे. 
व समुद्रसपाटीपास'न १०५६० च आठे. तिथे जव 
ी. नदीच्या सोरी पवाकममात ज्रतगूशा आ 
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व्यासांनी या ठिकाणी भारत हा ग्रंथ लिहिला व भागवत हे 
पुराण लिहिले. शंकराचार्यांनो आपले भाष्यग्रंथही इथेच बसुन 
लिहिले, असे सांगतात. वैष्णवमतप्रवतक मध्वाचार्य यांनीही 
आपले कार्य संवल्यावर शेवटो याच आश्रमात येऊन समाधो 
घेतली, असेही सांगतात. तिथे त्यांचे समाधी-वृंदावनही बांध- 
लेले आहे. वष्णवपंथो यात्रेकरू तिथे जाऊन त्या वृंदावनाचे 
दर्शन घेतात. 

माण गावापासून थोड्याच अंतरावर मुचकुंदाची गुंफा आहे. 
मुचकुंदाने तिथे तपश्‍चर्या करून विष्णुयदाची प्राप्ती करून 
घेतली, अश्शी कथा आहे. माणाच्या वायव्येस अलकनंदातीरी 
मातामूर्ती हे स्थान आहे. दक्षप्रजापतीची मूर्ती नावाची मुलगी 
धर्माला दिलो होती. तिच्या पोटी नर-तनारायणच पुढे कृष्णा- 
र्जुनरूपाने अवतरले. त्यांच्या मातेचे हे स्थान असल्यामुळे 
त्याला मातामूर्ती असे नाव मिळाले. तिथे तिचे मंदिर आहे. 
गोकुळाष्टमीपासून वामनद्रादशीपर्यंत तिथे मोठी यात्रा भरते. 
त्या देळी बदरीनाथाहून उद्धवाची मूर्ती मिरवणुकीने तिथे 
नेली जाते. 

बदरीनाथाच्या पदिचिमेस पाच मैलांवर २१६४० फूट उंचोचे 
नोलकंठ शिखर आहे. ते सदेव बर्फाच्छादित असते. त्या बर्फात 
नारायणाच्या चरणपादुका आहेत. श्रावणात त्या बर्फातून 
मोकळ्या होतात. त्याच्या वरच्या अंगाला उवंशीकुंड आहे. 
तिथेच नारायणाने आपल्या मांडीतुन उवेशी नामक अप्सरेला 
अन्म दिला, असे सांगतात. 

जोक्ीमठाहून जो मार्ग नीतिघाटावरून कैलासाला जातो, त्या 
मार्गावर जोशीमठापासून सहा मैलांवर तपोवन नावाचे एक 
क्षेत्र आहे. तिथून तीन मैल पुढे एक विष्णुमंदिर आहे. त्या 
स्थानाला भविष्यबदरी म्हणतात. तिच्य़ाविषयीचो एक आख्या- 
यिका सांगतात, ती अशी - जोशीमठ येथे नरसिहाचो एक 
चतुर्भूज मूर्ती आहे. तिची एक भुजा अत्यंत क्षीण आहे. असे 
वाटते, की पूजा करता करता पूजकाचा हात लागून ती सहज 
गळून पडू शकेल. कधी तरी एक दिवस ती गळून पडणार आहे, 
मग विष्णुप्रयागाच्या पुढचे सांप्रत जवळ जवळ दिसणारे नर- 
नारायण हे पर्वेत एकमेकांना चिकटणार आहेत. मग बदरी 
नाथाच्या यात्रेचा मार्ग कायमचा बंद होईल. तेव्हापासून यात्रे- 
करू भविष्यबदरीची यात्रा करू लागतील. 

बदरीनाथापातून पुढे काही मेलांवरच भारताची सीमा संपून 
तिबेटची सीमा लागते. बदरीनाथाची यात्रा पूर्वी फार कध्टमय 
होती. यात्रेकरूंना पायी किवा कंड्यात बसून जावे लागे. पण 
आता तिथवर पक्की सडक झाली असून, यात्रेकरूंना हा सगळा 
वास बसमधून करता येतो. 


५५ 


बधोयो 


या क्षेत्रात कालीकंबलोवाल्याच्य़ा अनेक धर्मशाळा आहेत. 
तिथे यात्रेकरूंना पांघरण्यासाठी कांबळी मिळू शकतात. गरीब 
यात्रेकरूंच्या भोजनासाठी तिथे सदावतंही आहे. या क्षेत्रात 
हवाळथयामध्ये दहा ते पंघरा फूट उंचीचे बफे पडते. त्यामुळे 
मार्गशीपं ते वैशाख या काळात तिथे कोणीही राहू शकत 
नाही. म्हणून तेवढ्या काळात तिथले देऊळ बंद करून नारा- 
यणाची उत्सवमूर्ती खाली जोशीमठात आणतात व तिथे तिची 
पुजाअर्चा चालू ठेवतात. वेशाखात बफ वितळून गेल्यावर उत्सव- 
मूर्ती परत बदरीनाथाला नेतात. त्या दिवसापासून बदरीनायाचो 
यात्रा सुरू होते. [ हिमालयदर्शन ] 


बदद्‌ एक भटको जमात. हे लोक मुसलमान अतून, मूळचे 
न॒ अरब आहेत. वाहले, धार आणि बलारे अशा यांच्या 
तीन प्रमुख टोळया आहेत. पंजाबमधील सतलज आणि बियास 
या नद्यांच्या खोऱ्यांत यांची वस्ती आढळते. हे इमाम शरीफाचे 
अनुयायी आहेत. इतर मुसलमान यांना जातिवाह्य मानतात. 
गवताचो खेळणी व इतर वस्तु बनविणे हा यांचा प्रमुख धंदा 
आहे. यांच्या स्त्रिया तुंबड्या लावतात आणि काही वेळा फेरी- 
वालीचेही काम करतात. [पं. का. ] 
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वोवी ओडिसातील एक जात. ओडिया सुतारांना हे नाव 
ब आहे. संस्कृत भाषेतील वर्धेकी या शब्दावरून 
ओडिया भाषेतील बर्धेकी - (लाकडाचे) आकार बदलणारा, 
हा शब्द निर्माण झाला आणि त्यावरून बघोयो हा शब्द 
बनला आहे. 

ओडिसातील जमीनदारांनी व सरकारनेही त्यांच्या कारा- 
गिरीबद्दल खूष होऊन त्यांना काही जमिनी इनाम दिल्या 
आहेत. त्याबद्दल दरवर्षी गावच्या देवीच्या जत्रेच्या वेळी ते 
देवीला एक रथ तयार करून देतात. पुष्कळ ठिकाणी जत्रा 
संपल्यावर तो रथ जाळून टाकतात. त्यामुळे तो दरवर्षी तयार 
करावा लागतो. गावातल्या लोकांना ते शेतीची अवजारेही 
बनवून देतात. 

त्यांच्या प्रमुखाला महाराणा असे नाव असून, ते पद वंशपरं- 
परा,असते. काहो ठिकाणी महाराणा, दोंडोपाटो महाराणा आणि 
सांगंसो महाराणा असे तीन अधिकारी असतात. त्यांना भलो- 
भय्या किंवा दोलोबेह्रा नावाचा एक मदतनीस असतो. 

यांची पंचायत असते. ती गुन्हेगारांचा न्यायनिवाडा करते व 
त्यांना दंडही करते. दंडाची रक्‍कम लहान असल्यास जातिप्रमुख 


घेतो व मोठी असल्यास गरीब लोकांच्या लग्नप्रसंगी खर्च 
करण्यासाठी ठेवून देतो. 


योबधो 


विवाहप्रथा - लग्नासाठी वधूच्या घरी जाताना वराच्या 
कपाळावर दोन वाशिंगे बांधतात. वाटेत ववूपक्षाचा पुरोहित व 
नातेवाईक त्याला सामोरे येतात. त्या वेळी ववूपक्षाकडील न्हावी 
त्याचे पाय घुतो आणि त्याला पिवळे वस्त्र, फुले व दुर्वा देतो. 
वधूगृही पोचल्यावर पुरोहित मंत्र म्हणतो. वादक वाद्ये आणि 
शंख वाजवून त्याचे स्वागत करतात आणि स्त्रिया तोंडाने हुल- 
हुळली असा आवाज करीत त्याच्यावर दर्भ उघळतात. मग तो 
बोहल्यावर जाऊन वसतो. ववूचा मामा वधूला घेऊन मांडवात 
येतो. ती वराच्या मस्तकावर मीठ, पिवळ्या अक्षता आणि 
लाह्या ओतते व त्याच्या शेजारी वसते. मग वराच्या कपाळाचे 
एक वाशिंग काढून तिच्या कपाळावर वांधतात. यांचे रग्नातीळ 
वरेचसे विधी ब्राह्मणांच्या सारखेच असतात. ते झाल्यावर वधूचा 
पिता तिचा हात वराच्या हातात देतो. मग गवताचा एक भारा 
वेदीवर ठेवतात आणि त्याच्यावर वध पडचिमेळा व वर पुर्वेला 
तोंड करून बसतात. पुरोहित थोडा गूळ वराच्या उजव्या हाताला 
चोळतो व वधूचा हात त्याच्या हातात देऊन दोघांचे हात 
दर्भाच्या दोरीने बांधतो. नंतर ववू-वरांच्या वस्त्रांना एक पिवळे 
वस्त्र बांधून ते त्यांच्या खांद्यावर टाकतात. एक सुवासिनी 
त्य़ांचे बांधलेले हात सोडते. वितृश्राद्ध झाल्यावर पुरोहित वधू- 
७वरांवर पिवळ्या अक्षता टाकतो व त्यांना आशीर्वाद देतो. 

हाव्य़ा दिवशी नवरामुलगा रुसल्याचे सोंग करून सासऱ्याच्या 

घरून निघून दुसर्‍या एखाद्या नातेवाईकाकडे जातो. नंतर 
त्याला शोधतात व त्याच्या तोंडाला थोडा गूळ फासून घरी 
घेऊन येतात. । 

देवधर्म - हे चंतन्य मताचे अनुयायी आहेत. ते अनेक 
ग्रामदेवतांनाही भजतात. 

मतिकप्रथा - ते मृतांना जाळतात. जाळण्यावुर्वी स्मशानात 
मृतांना स्नान घालतात. [ का. द्रा. सं. इ. | 


का एक जात. यांचो वस्ती प्रामुख्याने पुणे जिल्ह्यात 
आहे. आमचो मूळ माहिती बसवपुराणात आहे 
आणि आम्ही सुमारे तीनशे वर्षापुर्वी आमची मूलभूमी सोडून 
महाराष्ट्रात आलो, असे हे सांगतात. हे व्यापारी आहेत. 
यांच्यांत पोटभेद नाहीत. जिरसाळे, खटावकर, 
म्हसूरकर, तांबे, वाईकर ही आडनावे असलेल्या मंडळींत 
यांचा रोटीव्यवहार होतो, परंतु बेटीव्यवहार मात्र होत नाही. 
हे गळ्यात लिंग घालतात व भस्म आणि गंधही लावतात. 
ह महादेवाला भजतात. जंगम हा त्यांचा धमंग्‌रू असतो. 
यांच्यांत जातपंचायत असते. जाति-प्रमुखाला शेट्या असे 
म्हणघात. तो जातीच्या तंट्याचा निवाडा करतो. 


फुटाणे, 


५६ * __ भारतीय संस्कृतिकोश 


विवाहप्रथा - मुलगी वयात येण्यापूर्वीच तिचा विवाह किडा 
तात. मुलगी पाहून लग्न ठरळे, की वरपक्ष मुलीला पायातले 
चांदीचे दागिने देतो. मुहृतं ठरल्यावर नवरोला हिरवी साडी- 
चोळी आणि नवर्‍या मुलाला उपरणे व पागोटे यांचा अह्र 
करतात. लग्न लागण्यापूर्वी मातीचे दोन रंगोत घडे आणून ते 
फोडतात. मग त्याचे खालचा व वरचा असे दोन भाग कर- 
तात. वरच्या भागावर खालचा भाग ठेवून त्यात राख 
भरतात. या राखेत तेळाने भिजलेल्य़ा वाती ठेवून त्या पिढेब* 
तात. नंतर घड्याभोवती पंघरा पत,क्रा लावतात. या सर्व 
प्रकाराला कुल्धर्माचा दिवा असे म्हणतात. नवरा मुलगा व 
त्याची आई हे दिवे डोक्यावर घेऊन महादेवाच्या मंदिरात 
जातात आणि तिथे देवाला ओवाळतात. नंतर नारळ फोडून 
त्याच्या पाण्याने दिव्याच्य़ा वातो विझ्ववात. यानंतर देवक 
वसवून मग लग्न लावतात. की 

प्रसुतिप्रथा - मूळ जन्मल्यावर पाचव्या दिवशो सटवाईची 
दजा करतात. सातव्या दिवशी जंगमाळा बोलावून त्याच्या 
पायाचे तीर्थ घेतात. त्या वेळी जंगम मुलाच्या उद्यागती लिंग 
ठेवतो. बाराव्या दिवश्यो मुळाचे नाव ठेवतात. हे जननाीच 
मानीत नाहीत. 

मतिकप्रथा - मृताळा वसलेल्या स्थितीत पूर्वेकडे तोंड करून 
पुरतात. त्याची प्रेतयात्राही बसलेल्या स्थितीतच झोळीतून 
काढतात. या वेळी जंगम पुढे शंख वाजवीत जातो. पुरताना 
शंखातुन पाणी आणून ते व बेलाचे पान मृताच्या तोंडात घाल” 
तात. प्रेत पुरल्यावर त्या जागेवर उभा राहून जंगम काही मंत्र 
म्हणतो व त्या जागी बेलाचो पाने पसरतो. हे लोक सुतक पाळीत 
नाहीत. तिसर्‍या अथवा पाचव्या दिवशी ज्ञातिभोजन वालतात॑. 
प्रतिवर्षी श्राद्धही करतात. [ पूना गॅझे. ] 


बनशंकरी शेव देवता. हिचे मूळ नाव क्लाकंभरी असे 

*नशकरस आहे. बादामी येते तिचे मंदिर आहे. तिथे तिठा 
वनशंकरी असे म्हणतात. ी 

ही देवी अध्टभुजा असून, तिच्य़ा आठही हातांत आयुधे 
आहेत. ती सिंहावर बसलेली असून, त्या सिहाच्या पायांखाली 
दोन हत्ती आहेत. देवीच्या प्रमुख मतोंच्या डाव्या उजव्या 
बाजूंस बाहुल्यांप्रमाणे चार मूर्ती आहेत ी 

गर्भागारात देवीजवळ नंदादीय तेवत असतो. दर शुक्रतव्रार 
तिची पाळखी निघते. देवीची नित्य त्रिकाळ पुजा होते. 

हिचा रथोत्सव मोठा होतो. रथ ओढण्यात भाग घेणे 
उुण्यकृत्य मानतात. अनेक लोकांची ही कुलदेवता असून, त 
नवसाला पावते, असे समजतात. [ पुरुषार्थ, जून-जुळे, १९६ ३ 


महाराष्ट्र ग्रथोसेंञड संस्था 


खंड सहावा ( (१२ क८.१८« ५३ मजे वाढा, 
शञुत्या वूरबाबर वाक, बुजे-१॥ ०३७ 
" उत्तर कानडा जिल्ह्यात शिरसीपासून १५ मंलां- 
बनवासा बर हे गाव आहे. पुर्वी याचे नाव बनवासी किवा 
वैजयंती असे होते. कुंतलाधिपती कदंब वंशाची ती राजधानी 
ती. मोर्य सम्मगराट अशोक व सातवाहन नपती शातकर्णी 
यांच्या शिलाळेखांत बनवासीचा उलेख आहे. रक्‍्खिन नामक 
भिक्ष सन[्वे २ र्‍या शतकात बोद्ध धर्माचा प्रचार करण्यासाठी 
बनवासीला गेला होता, असे महावंद या ग्रंथात सांगितल आहे. 
महाभारतात या प्रदेशाला वनवासक म्हटले आहे ( भीष्म. 
९५.३६६). पांडवांचा वनवास या प्रदेशातच घडला. वबनवासी- 
पासुन सुमारे १६ मैलांवर हनगल नावाचे गाव आहे. तिथे 
विराट राजाची राजधानी होती. पुराणांत ज्या वनवासक जन- 
पदाचा उल्लेख आहे, ते याच प्रदेशात असावे, असे म्हणतात. 
सातवाहनांची सत्ता दुबळी झाल्यानंतर कुंतल देशावर चृट्‌ 
वंशाचे राज्य होते. वनवासी ही त्याची राजधानी होती. त्या 
नंतर काही काळ या प्रदेशावर पल्लवांची सत्ता आली. पुढे 
इ. स. च्या चौथ्या शतकात तिथे कदंबांचे राज्य सुरू झाले. 
इ. स. च्या सातव्या शतकाच्या प्रारंभी बादामीच्या चालुक्य 
राजाने कदंवांचा पराभव करून वनवासी नगरी जिकली. त्या- 
नंतर कदंव वंशातील राजांनी बनवासी येथे अनेक शतके राज्य 
केले. मांत्र ते स्वतंत्र नसून मांडलिक होते. या गावात कदंब 
शातील कोतिवर्मा राजाचे दोन शिलालेख सापडले आहेत. 
इथे मधुकेश्‍्वराचे मंदिर आहे. मधुकेश्‍वर हा कदंबांचा 
संरक्षक देव होता. या मंदिरात एक प्राचीन शिलालेख आहे, 
त्यात हारीतीपुत्र श्ातकर्णीचा उल्लेष आढळतो. वनवासी 
गावात असे अनेक शिलालेख आहेत. त्यांतून पुष्कळ ऐतिहासिक 
माहिती मिळते. [हि. जॉ. ए. इं.; क. द.; जॉ. पु. ] 


(१५८६ ते १६४३ इ. स.) एक कवी व 
बनारसादास ग्रंथकार. याचा ब][प़ खरगसेन हा जेन असून 
जवाहिर्‍याचा धंदा करीत असे. वनारसीदासाचा जन्म जना- 
पूर येथे झाला. त्याचे पाळण्यातील नाव विक्रमाजित असे होते. 
हा नवसाचा असल्याने पुढे पारवंनाथाच्या आदेशानुसार याचे 
नाव बनारसीदास ठेवण्यात आले. याच्या गुरूचे नाव भानुचंद्र 
असून तो ख रतरगच्छाचा होता. त्याशिवाय पंडित देवदास व 
अभयधर्म या दोन गुरूकड्नही त्याने विद्या मिळवली. हा प्रथम 
इवेतांबरपंथी होता; पण पुढे त्याने दिगंबर पंथाचा स्वीकार 
केला. याचे एकण तीन विवाह झाले. आचारापेक्षा तत्त्वज्ञाना- 
कडे याचा ओढा अधिक असल्यामुळे आचाराचे स्तोम माज- 
विणार्‍्यांचा याच्यावर राग झाला. मेघविजय नामक दइवेतांबर- 
पंथी उपाध्य]याने युक्‍्तिप्रबोध नावाचे प्राकृत नाटक लिहून 


ष्‌७ 


बनारसीदास 


त्यात बनारसोदासावर सडकून टीका केली आहे 
वनारसी दासाचे रूपचंद, कुवरपाल, इ. पाच साथीदार होते. 
ते सगळे मिळून रात्रंदिवस अध्यात्माची चर्चा करीत व तद- 
नुसार लेखनही करीत. वनारसीदासाचे बनारसोविलास, 
नाटकसमयसार, अर्धकथानक व नाममाला हे चार महत्त्वाचे 
ग्रंथ असून, त्याशिवाय नवरसरचना, मोह्विवेकयुद्ध, मांज्ञा, इ. 
ग्रंथही त्याने रचले आहेत. वयाच्या १५ व्या वर्षी त्याने नवरस- 
रचना हा ग्रंथ लिहिला. त्यातला मुख्य रस शृंगार हा होता, 
पण पुढे अध्यात्माची गोडी लागल्यावर त्य़ाने तो ग्रंथ गोमती 
नदीत बुडवून टाकला. 
अर्धकथानक हे त्याचे आत्मचरित्र असून, हिंदी साहित्याला 
ती मोठी देणगी आहे, असे समजतात. प्राचोन व मध्यकालीन 
साहित्यातील हे पहिलेच आत्मचरित्र मानले जाते. चरित्रलेखन- 
समद्री लेखकाचे वय ५५ वर्षाचे असल्याने या आत्मचरित्राला 
अर्धशतक असे नाव ठेवण्यात आले आहे. तीन वायका व नऊ 
मुले यांचा वियोग, व्यवसायात अपयश, कुळ रोगाची असह्य 
व्यथा, प्रेमाचे चटके, भोळेपणा व व्यवहारशन्यता या सगळया 
गोष्टींमुळे त्याला जगात जे नाना प्रकारचे ताप सोसावे लागले 
त्यांचे प्रतिविव त्याच्या आत्मचरित्रात दिसते. तो म्हणतो- 
यह संसार विडंबना, देखि पगट दुख खेद । 
चतुर चित्त त्यागी भये, मूढ न जानहि भेद । 
भावा्थे -हा संसार म्हणजे शुद्ध विटंबना आहे. त्यात दःखे 
व खेद भरलेले दिसतात. चतुर माणसाचे मन त्यागी बनते 
परंतु मूर्खाला मात्र त्यातोल भेद कळत नाही 
याने आत्मचरित्रात माणसांच्या तीन श्रेगी सांगितल्या असुन 
तो स्वतःला मध्यम श्रेणीचा मानतो- 
ने पर दोष छिपाइके, परगुन कहे विशेष । 
गुन तजि निज दूषन गहे, ते नर उत्तम भेष ॥। 
जे माखहि पर दोष-गुन, और गुन-दोष सुकोऊ । 
कहहि सहज ते जगत में, हमसे मध्यम जीउ ॥। 
जे परदोष कहे सदा, गुन गोपहि उर बीच । 
दोस लोपि निज गुन कहे, ते जग सें नर नीच ॥ 
भावाथ - जं दुसर्‍यांच्या दोषांवर पांघरूण घालन फक्त त्यांचे 
गुणच पाहतात व दोष टाकून गुण घेतात, ते नर उत्तम होत.. 
जे दुसर्‍यांच्या गुण-दोषांची चर्चा करतात आणि गण-दोष शिक- 
तातही, त्यांना जगात आमच्यासारखे मध्यम पुरूष म्हणून 
म्हणतात. पण जे केवळ दुसऱ्यांचे दोषच पाहतात आणि गणावर 
पडदा पाडतात आणि स्वत:चे दुर्गुण लपवून ठेवून गणांचेच 
वणंन करतात, त्यांना नीच नर असे म्हणावे 
केवळ सांसारिक अनुभवच नाही, तर त्या काळच्या राज 


बनारसीदास 


नैतिक व साहित्यिक परिस्थितीचे प्रतिविबही त्या ग्रंथात उमटले 
आहे. ग्रंथाची भाषा सुंदर आणि वणंने स्वामाविक व हृदयस्पर्ी 
आहेत. 

नाटकसमयसार ही वनारसीदासाची सर्वोत्क्रष्ट कृती आहे 
कुंदकुंदाचार्याच्या समयसार नावाच्या ग्रंथावर अमृतचंद्रा- 
चार्याची टीका आहे. या दोहोंच्या आधारे वनारसीदासाने एक 
नाटक रचले आहे. दिगंवर-दवेतांवर या दोन्हो संप्रदायांमध्ये 
या ग्रंथाला मान्यता आहे. याने आपल्या नाटकात आत्मानु- 
मवाला मुख्य नायक वनवले आहे. आत्म्याचे क्षेत्र ज्ञान नसून 
मावजगत आहे, असे तो म्हणतो. 

नाममाला हा याचा ग्रंथ धनंजयाच्या नाममाला व अनेका- 
थेनाममाला या ग्रंथांच्या आधारावर रचलेला आहे. हा १७६ 
दोह्यांचा एक लहान शब्दकोश आहे. हिंदी जैन कोबगग्रंथांत 
याला प्रथम शब्दकोद म्हणून मान आहे. याची फुटकळ रचना 
वनारसीविलास या नावाने संग्रहीत आहे. [ म. ज्ञा. को.; हि. 


> 


जे. भ. क.; हि. सा., द्वितीय खंड.; हि. नी. वि. ] 


टर एक व्यापारी जात. यांना वाणी, वाणिया, बंजिग 
वानया अक्ीही नावे आहेत. संस्कृतमधील वणिज्‌ >< 
व्यापारी या शब्दावरून वरील नावे आळी आहेत. या लोकांची 
सर्वात जास्त वस्ती उत्तर प्रदेशात असून, त्याच्या खालोखाल 
महाराष्ट्र, गुजरात, विहार, ओडिसा, मध्यभारत, कार्मीर व 
राजस्थान या भागात आहे. व्याजाने पैसे देणे व धान्य, किरणा- 
माल, कापड, इ. वस्तूंचा व्यापार करणे हा यांचा प्र ख 
व्यवसाय आहे. 
र काही बनिये मुसलमानही आहेत. हिंदू बनिये स्वत:ला 
व्य समजतात व काहीजण जानवेही घालतात. 
या लोकांच्या खंडेळवाळ, लाड, मोढ, नागर, काठी, अद्वास, 
मिसरी, कसेर उमरा, वागरिया, धुसार, अग्रवाळ, ओसवाल, 
परवार, लिंगायत, मराठा, माहेश्वरी, गहोई, श्रीमाळी, जेस- 
वाल, इ. अनेक पोटजाती आहेत. या बहुतेक पोटजातींची नावे 
गावावरून पडली आहेत. त्यांच्यांत उच्च-नीच असे भेदही 
आहेत. मात्र यांच्यांत परस्पर रोटीव्यवहार चालतो व क्वचित 
बेटी-- व्यवहारही होतो. वहुतेक बनिया हे मूळचे राजस्थान, 
बृंदेळखंड व गुजरात या भागातले आहेत. राजस्थानमध्ये पूर्वी 
बनिया जातीचे बरेच प्रधान होऊन गेले. बरेच बनिया जैन 
असून, बाकीचे वेष्णव आहेत. पण त्यांच्या चालीरीतींत फारसा 
फरक नाही. जेनांचे उपाध्याय ब्राह्मण असतात. त्यांच्यांत वीसा 
* कारण दसा वर्गात पुनविवाहाची 


ष्ट 


भारतीय संस्कृतिकोद 


संतती, गांधर्व विवाहाची संतती व कडक जातिनियमांपासून 
च्युत झालेले, अशांचा समावेश होतो. या दोन वर्गांत विवाह- 
संबंध होतो. आणि श्रीमंत व मानमरातब मिळालेल्या दसा 
लोकांना वीसा वर्गात जाता येते. असे दसा पुनविवाहाच्या 
संततीवर बहिष्कार घालतात. त्यामुळे अद्या लोकांचा गवत 
नामक एक नवा वर्ग निर्माण झाला आहे. बनिया लोकांत 
बहुतेक वारा गोत्रे आहेत. मातृवंश किवा पितृवंद्य यांच्या पाच 
पिढ्या तुटल्याल्रिवाय परस्पर लग्नसंवंध होत नाही. जैन वनि- 
यांच्या लग्नात वधू अग्नीऐवजी वराच्याच भोवती सात प्रद- 
क्षिणा घालते. प्रत्येक प्रदक्षिणेच्या वेळी, वर तिच्या मस्तकावर 
साखर टाकतो. उत्तर भारतात, वघूची पाठराखीण म्हणून 
अनेक स्त्रिया वरातीबरोबर वरगृही जातात. घरात मुलगा 
झाल्यास आनंद प्रदश्ित करण्यासाठी थाळा वाजवतात व 
मुल्गी झाल्यास शोकप्रद्शंनाथं मडके फोडतात. 
ध्यप्रदेशातील बनिया, शिराळशेटासारखी नाथूरामाची एक 

मूर्ती शिमग्यात मिरवतात. तिच्या मोवती स्त्रीपुरुष फेर धरतात 
व एकमेकांवर धूळ आणि गुलाळ फेकतात. येथील बनियांच्या 
लग्नात वराने कुंभाराच्या गाढवाला लाथ मारण्याची पद्धत आहे. 

नेमाडात लग्नानंतर स्त्रीला अपत्यप्राप्ती होईपर्यंत ज्वारी 
खावी लागते. मूल झाल्यावर दिल्लीजवळच्या महाऊरच्या 
देवीचे दर्शन घेतल्यावर तिला गहू खायळा परवागी मिळते. 

जबलपुर-रायपूर या भागातील काही वनिये नानक१ थी 
आहेत. त्यांच्यांत, औधिये, साधी, चरणासम्री, भार्गव, गहोई, 
गोलपूरव, कसखानी, कसौंधन वगरे पोटजाती आहेत. माहेरवरी 
लोकांत लग्नाच्या वेळी वराची सासू त्याच्या गळयात दावे 
बांधते व त्याचे नाक धरून त्याला मांडवात नेते. तिथे ती 
त्याला जोड्याची पूजा करायला लावते. माहेश्‍वरी हे बहुतेक 
शेव आहेत. यांचा पोषाख साधा असतो. कमरेत चांदीची 
साखळी घालण्याची त्यांना, फार आवड आहे. सकाळी देवदर्शन 
घेऊन ते आपल्या कामाला सुरुवात करतात. 

बनियांच्या काही पोटजातींची माहिती पुढीलप्रमाणे - 

गहोई - वुंदेलखंड व मोरादाबाद या ठिकाणी यांची व 
आहे. एकदा भूकंपाच्या वेळी बियापानरी नामक एका ब्राह्मण 
शिक्षकाने गहोई लोकांची बारा मुळे वाचविली व बारा गोत्रांत 
त्यांची विभागणी केली. त्याचे स्मरण म्हणून लग्नकायंप्रसं 
भितीवर त्याचे चित्र काढून त्याची पूजा करण्याची प्रथा य़ा 
लोकांत आहे. लग्नाच्या वेळी वधू वराभोवती सात प्रदक्षिणा 
घालते. यांच्यांत सगोत्र विवाह होत नाही. हे लोक वेष्णव असून, 
श्रीकृष्ण किवा बिहारीलाळ ही त्यांची उपास्य देवता आहे 
मृतच्या तेराव्या दिवशीश्राद्ध करतात व पितळेची किता 
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मातीची तेरा पात्रे त्यांत पीठ भरून ब्राह्मणांना दान देतात. 
औघिया - यांचे मूळ स्थान औध हे असल्यामुळे यांना हे 
नाव मिळाले आहे. हे लोक खोटी रत्ने विकतात. त्यासाठी ते 
ब्राह्मण, बैरागी, फेरीवाले, इ. सोंगे घेतात. यांचे विवाह उच्च- 
वर्णीय हिंदूंच्या पद्धतीने होतात. हे व्यभिचारी स्त्रीला जाति- 
वहिष्कृत करतात. हे देवीला भजतात व दसऱ्याला _तिला 
बकरा वळी देतात. मृताला जाळतात किवा पुरतात. प्रेताला 
प्रथम मीठ, तूप, हळद व दूध लावतात आणि मग पुरतात. 
पुरळेल्या जागेवरील थोडी माती नदीत नेऊन टाकतात. सांस- 
गिक रोगाने मेलेल्या माणसाला गंगेच्या प्रवाहात टाकतात. 
नंतर वर्षाच्या आत त्याची पिष्टमय मूर्ती करून तिचे विधि- 
पु्वेक दहून करतात. 
असाधी - बुंदेलखंडातील टिकमगढ जिल्हा हे यांचे मूळ 
स्थान आहे. यांच्यापैकी काही जेन आहेत. पूर्वी हे लोक प्रेत 
अर्धे जाळीत असत व अर्धे पुरीत असत. 
दोसन - यांची वस्ती मुख्यत्वे गंगायमुनांचा दुआव व ओध 
या ठिकाणी आहे. हे वेष्णव आहेत. हे सोन्याचांदीचे दागिने 
विकतात; तसेच तंबाखू, धान्य वगेरे वस्तूंचाही व्यापार 
करतात. 
परवार - जबलपुर व नर्मदेच्या काठचा प्रदेश, यात या 
लोकांची मुख्य वस्ती आहे. ते राजपूत वंद्याचे असून, बुंदेली व 
मारवाडी या बोली बोलतात. ते जेन असून मंदिरांत तीर्थकरां- 
ऐवजी जेन ग्रंथांची पूजा करतात. यांची बेनाइकिया नामक एक 
निकृष्ट दर्जाची शाखा असून, पुनविवाहित स्त्रियांची संतती व 
अनेतिक संबंधांतून निर्माण झालेली संतती यांचा या शाखेत 
अंतर्भाव होतो. यांच्यांत बारागोत्रे असून, सगोत्र विवाह होत 
नाही. विवाहाच्या वेळी वधू वराभोवते; सात प्रदक्षिणा घालते. 
विवाहाच्या पाचव्या दिवशी वधूपिता नव्या पलंगावर लालवस्त्र 
अंथरतो. नूतन दांपत्य त्यावर बसते व नातेवाईक त्यांना अहेर 
करतात. हे लोक ब्राह्मणाला विचारून मुलाचे नाव ठेवतात. 
हे जननाशौच पाळीत नाहीत. 
लोक मृताला जाळतात. प्रेत दहनानंतर जवळच्या जला- 
शयात स्नान करून घरी जातात. दुसर्‍या दिवशी मृताचे कुटुंबीय 
पाशवेनाथाच्या मंदिरात जाऊन त्याच्यासमोर थोडी ज्वारी ठेव- 
तात. मध्य प्रदेशातील परवार लोक घराला पांढरा रंग देतात. 
घरातील मातीची मडकी फेकून देतात व ज्ञातिभोजन घालतात. 
गुजराती वाणिया - हे स्वतःला वेश्य समजतात. यांच्यांत 
अगरवाल, बगरिया, बाज, देशावाल, गुर्जर, जेलवाल, नागर, 
पल्लीवाल, उम्मद, इ. चाळीस पोटजाती आहेत. यांच्यापैकी 
काही जेन असून, त्यांना श्रावक व बाकीच्यांना मेश्री असे म्हण- 
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तात. बहुतेक पोटजातोचे वीसा व दसा असे भेद आहेत. वीसा 
हे स्वतःला दसांपेक्षा शुद्ध रक्‍ताचे समजतात. यांच्यांत पंच 
असाही एक भेद असुन, तो निकृष्ट दर्जाचा मानला जातो. इतर 
वनिया त्या लोकांशी रोटीव्यवहार करीत नाहीत. उ. गुजरात, 
कच्छ आणि काठियावाड या भागातील मेश्री व श्रावक यांच्यांत 
रोटीव्यवहार चालतो. गुजरातेतील पोटजातोंत लग्नाच्या दृष्टीने 
गोल किवा विभाग पाडलेले असऴात आणि त्या त्या गोलातील 
मुली त्या गोलातील तरुणांसाठी वधू म्हणून राखून ठेवलेल्या 
असतात. एखाद्या तरुणाला त्याच्या गोलातून मुलगी मिळाली 
नाही, तर त्याला दुसऱ्या गोलातील पंचायतीच्या संमतीने त्या 
गोलातील मुलीशी लग्न करता येते. 
मेश्री आणि श्रावक यांच्यांत वेषभूषा व आचारविचार या 
बाबतींत साम्य आहे. हे लोक धोतर, जाकिट, अंगरखा, उपरणे 
व पागोटे असा पोषाख करतात. त्यांच्या स्त्रिया घागरा, साडी 
व चोळी हे कपडे वापरतात. त्यांचे कपडे भडक रंगाचे व उंची 
असतात. श्रीमंत बनिया पुरुष कमरेत चांदीची साखळी, दंडात 
सोन्याचे कडे, कानात भिगबाळी, गळ्यात सोन्याचा किदा 
मोत्याचा हार व हाताच्या बोटांत अंगठ्या घालतो. बनिया स्त्री 
सोने व मोती यांची कणंभूषणे, नाकात नथनी, सोन्याचा किवा 
मोत्यांचा हार, बांगड्या, पायांत चांदीच्या साखळ्या अंगठ्या 
वगैरे अलंकार घालतात. 
यापैकी मेश्री वाणिया यांच्यासंबंधी विशेष माहिती अशी- 
विवाहप्रथा-सर्वसाधारणपणे मुलाचे आईबाप मुलीला मागणी 
घालतात. मुला-मुलींच्या पत्रिका जुळल्यास साखरपुडा करतात. 
त्यानंतर लगेच किवा काही वर्षांनी प्रत्यक्ष विवाह होतो. साखर- 
पुड्यानंतर मुलीचा बाप एका शुभ दिवशी दवातिफंडाला एक 
रुपया देतो. त्यानंतर मुलाचा पिता मुलीच्या घरी जाऊन 
तिच्या बापाला दोन किवा तीन रूपये देतो. यानंतर मुलाला व 
मुलीला परस्परांच्या घरून पाच ते दहा रुपयापर्यंत अहेर 
मिळतो. दसरा, दिवाळी, होळी यांसारख्या सणाच्या वेळी 
मुलीला भावी सासरहून नवे कपडे मिळतात. 
मुलींचा विवाह साधारणपणे अकरा वर्षांपर्यंत होतो. 
लग्नाचा मुहुते एका कागदावर लिहितात व मुलीकडचा पुरो- 
हेत तो कागद मुलाच्या घरो घेऊन जातो. तिथे त्याला मिष्टात्त- 
भोजन व बक्षोस मिळते. लग्नापूर्वी तीन किवा पाच दिवस 
वधू-वरांच्या घरी मांडव घालतात. त्या वेळी मांडवाच्या एका 
कोपऱयात सहा इंच खोल खड्डा खणतात. मुलाचे' किवा 
मुलीचे आईबाप व आप्तेष्ट त्यात कुंकू, दुध, दही, सुपाऱ्या व 
पसा टाकतात आणि एका विशिष्ट झाडाचा एक फट लांब 
ओंडका वाद्यांच्या गजरात त्यात पुरतात. वधूच्या व वराच्या 
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घरच्या श्त्रिया स्वतंत्रपणे वाजतगाजत कुंभाराच्या घरी जातात, 
त्याच्या चाकाला गंध-फुळे वाहतात आणि लग्नसमारंभात 
लागणारे मातोचे घडे घेऊन घेतात. मुलाला व मुलीला आपा? 
पल्या घरी हळद लावतात. लग्नाच्या दिवशी घराच्या दारा- 
पुढच्या मांडवात सावारण चार चोरस फूट जागेवर चार खांब 
पुर्न आडोता करतात. या आडोक्षाच्य़ा प्रत्येक कोपर्‍यात 
आणखी तीन खांव उभारून त्यांत सात घटांची उतरंड रच- 
तात. या उतरंडीच्या मधल्या चौरसाला चोरी असे म्हणतात. 
तिथे लग्नविधी पार पाडतात. लग्नाच्या दिवशी मुलाचा व 
मुलीचा मामा त्यांच्यासाठी वाजतगाजत अहेर घेऊन येतो. तो 
दिल्यावर वधूकडीळ स्त्रिया वरगृही रुखवत घेऊन जातात. मग 
वधू-वरांना आपापल्या घरी चार सुवासिनी स्नान घालतात 
आणि मामाने दिलेळे वस्त्रालंकार त्यांना घालायला देतात. 
संध्याकाळी ववूगृही जाण्यासाठी वराचा मामा त्याला घोड्या- 
वर वसवितो. वराच्या ओंजळीत सात विड्याचो पाने, सात 
सुपाऱ्या, नारळ व रुपाया असतो. वधूगृही आल्यावर तो खाली 
उतरतो व वधूची आई त्याच्या कपाळी कुंकू लावते, त्याचे 
उत्तरीय ओढते आणि त्याला नांगर, मुसळ, रवो आणि वाण 
यांच्या प्रतिकृती दाखवते. मग दह्याचो दोन गाडगी एकांवर 
एक ठेवून ती त्याच्या भोवती सातदा ओवाळून जमिनीवर 
ठेवते. नवरामुलगा त्यांच्यावर पाय देऊन ती फोडतो व मांड- 
वात जातो. नंतर वधू-वर चोरीत पाटावर समोरासमोर उभे 
राहतात. त्यांच्या मध्ये अंतरपाट धरतात व पुरोहित मंगला- 
ष्टके म्हणत. मुहुर्ताच्या वेळी वधू-वरांचे हात जुळवतात आणि 
त्यांच्या वस्त्रांच्या पदराची गाठ मारतात. आप्तेष्ट त्यांना 
अहेर करतात. मग विवाहहोम होतो व वधू-वर अग्नीभोवती 
चार प्रदक्षिणा घालतात. नंतर एकमेकांना लाडवाचे चार घास 
देतात. त्यानंतर अरुंधतीदर्शंत व एकीबेकी हा खेळ होतो. मग 
वधूचा सासरा तिला दागिने भेट देतो. वधू-वराकडील मंडळी 
परस्परांना अहेर करतात. दोन्ही पक्षांतील वडीलधारी पुरुष- 
माणसे एकमेकांच्या हनुवटीला व गालांना कुंक्‌ फासतात 
आणि कुंकवाच्या पाण्यात हात बुडवून त्याचा छप्पा कोटाच्या 
पुढच्या व मागच्या बाजूला उमटवतात. मग वरात वरगृही जाते 
व विवाहसमारंभ समाप्त होतो 

प्रसूतिप्रथा - प्रथम गर्भवती असलेल्या स्त्रीचा पाचव्पा 
महिन्यात पंचमासी व सातव्या महिन्यात सीमंत नामक संस्कार 
करतात. पंचमासी संस्कारात तिची ओटी भरून तिला नवी 
वस्त्र देतात व पुरोहित तिच्या उजव्या हाताला लाल दोरा 
लोखंडी वलय, शेंदूर, ज्वारीचे पाच दाणे, काळ्या रेशमाचा 
तुकडा, इ. वस्तू बांधतो. 
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सीमंत संस्काराच्या आघी चार दिवस रोज संध्याकाळी 
गर्भवतीळा हळद लावतात व वस्त्रालंकारांनी सजवून तिला 
एका चौरंगावर वसवतात. मग तिच्या भोवती वसून अनेक 
स्त्रिया दोन - तीन तास गीते गातात. चौथ्या दिवक्यी गर्भवती 
माहेरी जाते व तिथे स्नान करून सासरी येते. त्या वेळी तिला 
पायघड्या घालतात. मग ती पतीसह घरातल्या देवांची पूजा 
करते. त्यानंतर माहेरची माणसे तिला अहेर करतात. संध्या- 
काळी आप्तेष्टांना जेवण देतात. नंतर ती प्रसुतीसाठी माहेरी 
जाते. स्त्री प्रसूत झाल्यावर ज्योतिषी मुलाची पत्रिका तयार 
करतो. मुलाचा वाप व इतर नातेवाईक त्याला पाहण्यासाठी 
यंतात व मुलाला काही पसे देतात. तसेच दहा दिवस बाळ- 
तिणीच्या आप्तेष्ट स्त्रिया तिच्यासाठी तूप, गळ व इतर पदाथ 
पाठवतात. सहाव्या दिवशी पष्ठीपूजन होते. बाराव्या दिवशी 
वाळंतीण तांदुळाच्या वारा लहान ढिगांची पुजा करून त 
पुरोहिताला देते. तसेच ती विहिरोचो व दाराच्या खांबाचीही 
पूजा करते. वाराव्या दिवशी मुलाची आत्या त्याचे नाव ठेवत. 

देवधर्म - हे लोक वल्लभपंथी वै८्णव आहेत. ते रोज 
देवाची पूजा करतात. स्त्रियांच्या व पृरुषांच्या गळयात तुळ- 
शीची माळ असते. 

मतिकप्रथा - एखादा मनुष्य आसन्नमरण ज्ञाला असता गाय 
दान देतो किवा त्याबद्दल सव्वा रुपया देतो. नंतर तो, माझ्या 
मृत्युनंतर इतकी रक्‍कम दानघर्मात खर्च केली जाईल, असे म्हणून 
उदक सोडतो. त्याचा मृत्यू जवळ आला आहे असे दिसताच 
त्याला स्नान घाळून व त्याचे डोके उत्तरेला करून त्याला 
जमिनीवर ठेवतात. मग त्याच्या तोंडात गुरूचे चरणामृत, 
गगाजल तुलसीदळे व लाड घालतात आणि त्याच्या जवळ 
दिवा लावून ठेवतात. 

प्रेत तिरडीवर घाळून स्मश्यानात नेतात. अर्ध्या वाटेवर 
तिरडी फिरवून जमिनीवर ठेवतात व मताचे पाय पुढच्या 
बाजूला येतील, अक्या रीतीने तिरडी उचलतात. मग त्या जागी 
तांदूळ, सुपारी व पैसा ठेवतात. स्मशानात पुन्हा प्रेताला स्तात 
घालून चितेवर ठेवतात. मृताचा उत्तराधिकारी चितेला अग्नी 
देतो. प्रेत जळल्यावर रक्षा गोळा करून नदीत किवा समुद्रात 
टाकतात. दहनाची जागा स्वच्छ करून तिच्यावर एक्रा गा 
घार पिळतात. नंतर प्रेतवाहक मोठ्याने रडतात व तिथून निघून 
जातात. मृताच्या घरो दहा दिवसपर्यंत नातेवाईक येऊन शोक 
करतात. दहाव्या, अकराव्या, बाराव्या व तेराव्या दिवशी 
मृताचे अंत्यसंस्कार करतात. अकराव्या दिवश्ो गोऱ्हा व पार्ड 
यांचे लग्न लावतात. बाराव्या दिवशी कावळ्याला अन्न घालतात 
व तेराव्या दिवशी ब्राह्मणाला शय्या दान देतात. वर्षभर मृताचे 


खंड सहावा 


मासिक श्राद्ध करतात. वापिक श्राद्धाच्या वेळी ज्ञातिभोजन 
घालतात. 

श्रावक वाणिया या लोकासंवंधी विशेप माहिती अशी- हे 
लोक जानवे घालीत नाहीत. देवाची पूजा करताना ते रेशमी 
दोरा किवा सोन्याची साखळी जानव्प्रासारखी गळ्यात घालतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यातील लग्नविधी मेश्री वाणियांतील 
लग्नविधीसारखाच आटे. ओसवाल नवरामुलगा डोक्यावर मुगुट 
घालतो आणि वाकीचे पागोटे घालतात. नवरदेवाच्या हातात 
तलवार अःते. श्रावक वाणियात वरात वरगृही आल्यावर 
वधू-वर जोडीने गणपतीची पूजा करतात. लग्नाच्या दुसर्‍या 
किवा तिसऱ्या दिवश्यी वधूपिता वराला व त्याच्या आप्तांना 
अहेर करतो. 

प्रसूतिप्रथा - सर्वसाधारणपणे स्त्रीची पहिली प्रसूति माहेरी 
' होते. अपत्यजन्माची वार्ता कळताच पिता आपल्या घराच्या 
दारावर तोरण बांधतो. नंतर आप्तेष्टांना धने व गूळ वाटतात. 
सहाव्या दिवशी पष्ठीपूजा होते. मुलाचे नाव बाराव्या किवा 
चाळिसाव्या दिवशी ठेवतात. मुलाची आत्या प्रथम घरातील 
कुलदेवतेची पुजा करते आणि मग मुलाचे नाव ठेवते. मुलाच्या 
नावाच्या शेवटी बहुधा चंद किवा जी असते. चाळिसाव्या 
दिवशी स्त्रो स्वान करून विहिरीची पुजा करते. मुलगा तीन, 
पाच किवा सात वर्षांचा झाला, की त्याचे जावळ करतात. 
मुलीच्या बावतीत तिच्या डोक्याच्या पाठीमागची एक वट 
कापतात. मुलाला प्रथम शाळेत पाठवताना वाजत गाजत पाठ- 
वतात आणि त्या वेळी आप्तेष्टांन। मेजवानी देतात. 

देवधर्म - श्रावक जेन असून, त्यांचे श्‍वेतांवर व दिगंवर असे 
दोन भेद आहेत. गुजरातेत श्‍इवेतांवर लोक अधिक संख्येने 
आहेत. इवेतांवरांमध्ये चोऱ्यायंशी गच्छ असून, त्यांपैकी लोंका 
गच्छाचे अन॒यायी प्राणिहिसा न करण्याबाबत विशेष दक्ष 
असतात. श्रीपुज्य म्हणजे या गच्छाचा प्रमुख, बडोदा येथे 
राहतो आणि दर वर्षी दौरा काढून आपल्या शिष्यांना भेट 
देतो. याच गच्छातून निघालेल्या ढूंढिया गच्छाचे लोक काठिय़ा- 
वाडात बहुसंख्येने आढळतात. हे लोक मूतिपुजा व मंदिर 
बांधणे याच्या विरुद्ध आहेत. या गच्छातील मुनी भिक्षा न 
मागता लोकांनी आपण होऊन दिलेले अन्नवस्त्र स्वीकारतात. 
ते प्राणिहत्या होऊ नये, म्हणून तोंडावर पट्टी बांधतात. 
यासाठीच ते पावसात फिरत नाहीत, कपडे धूत नाहीत व 
स्तानही करीत नाहीत. श्रावक वाणिया तीर्थकरांची पूजा 
करतात. त्यांच्या मंदिरातले पुजारी बहुधा श्रीमाळी ब्राह्मग 
असतात. पर्युषण व सिद्धचक्रपुजा हे यांचे मुख्य उत्सव आहेत. 
इवेतांवरांचे पर्युषण पर्वे श्रावण वद्य हवादशीला सुरू होऊन 


६१ 


बभ्रू आत्रय 


भाद्रपद शुद्ध पंचमोला समाप्त होते; तर दिगंबरांचे पर्युषण 
पर्वे भाद्रपद शुद्ध पंचमीला सुरू होऊन भाद्रपद वद्य पंचमीला 
संपते. या पर्वकाळात उपवास करायचा असतो. पग थोडे. 
मक्‍त वगळल्यास बाकीचे सर्व फक्त शेवटच्या रिवश्ी उपवास 
करतात. सिद्धचक्रपुजा वर्षातुन दोनदा, चेत्र व आदिवन या महि- 
न्यांत शुद्ध सप्तमीला सुरू होऊन पौणिभेला संपते. 

मतिकप्रथा- एखादा मनुष्य आसन्नमरण जाला असता, 
त्याला पुण्य-प्रकाश या ग्रंथातील काही भाग वाचून दाखवतात 
आणि मंदिरांतुन तीर्थकराची एखादी मूर्ती आणून त्याला तिचे 
दर्शन घडवतात. नंतर तो ब्राह्मणांना धान्य व पैसे दान देतो. 
ओसवाल व श्रीमाळी लोकांत मृत्युशय्येवर असलेल्या माणसाला 
पुर्ण पोपाख चढवतात आणि शेणाने सारवलेल्या भूमीवर ठेव- 
तात. त्याचा प्राण गेला म्हणजे रस्त्यावरील कुत्र्यांसाठी लाडू 
फेकतात. प्रेत तिरडीवर घालून स्मशानात नेतात आणि 
चितेभोवती तीनदा प्रदक्षिणा घालून प्रेत चितेवर ठेवतात. 
प्रेतदहन झाल्यावर कोक स्नान करून मृताच्या घरी जातात, 
तिथल्या विहिरीत डोकावतात आणि माती लावून हात धुतात. 
मृताशोच पाच ते दहा दिवस असते. या दिवसांत ओसवाल 
लोकांतील मृताचा उत्तराधिकारी बैल व रेडे यांना खाऊ 
घालतो. भावसार, साळवी व इतर कारागीर लोक सोडल्यास 
इतर लोक दहा ते तेरा दिवसांत श्राद्ध न करता धान्य, तुप, 
गूळ व पैसा ब्राह्मणाला दान देतात. तेराव्या दिवशी मृताचा 
उत्तराधिकारी मंदिरात जाऊन पुजा करतो आणि शक्य अस- 
ल्यास देवाला वस्त्रालंकार अर्पण करतो. नंतर तो मृताच्या 
स्मरणार्थ आप्तेष्टांना, ज्ञातीला किवा सर्व गावाला जेवण 
घालतो. मृताचे मासिक किवा वाषिक श्राद्ध करीत नाहीत. 

बनियांच्या काही पोटजाती आपल्यांत गोत्रे असल्याचे 
सांगतात. त्यांच्यांत सगोत्र विवाह होत नाही. जवळच्या नाते- 


-वाईकांत व आते, मामे किंवा मावस भावंडांत विवाह होत 


नाही. ओसवालांपैकी काही लोक सोडल्यास, यांच्यांत पूर्वी 
विधवाविवाहाला बंदी होती. घटस्फोटही त्यांना मान्य नव्हता. 
[ एन्सा. रि. ए.; म. ज्ञा. को.; ट्रा. का. बाँ.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


आने एक सूक्तद्रष्टा. क्र॒ग्वेदाच्या पाचव्या मंडला- 
बश्नू आत्रथय तोल तिसावे सुक्‍त याच्या नावावर असून, इंद्र- 
स्तुती हा त्या सूक्ताचा विषय आहे. त्याने त्यात स्वतःसंबंधीही 
बरीच माहिती दिली जाहे. अकराव्या व चौदाव्या क्रचेत 
त्याचे-नावही आले आहे. हा क्रणंचय नामक राजाच्या आश्र- 
याला होता. राजा एकदा संकटात सापडला असता, बभ्रू त्याच्या 
मदतीला धावून गेला व त्याने राजावरील संकट दूर केले, 
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म्हणून राजाने याला बर्‍याच गाई दान दिल्या. क्रणंचय हा 
रुशम लोकांचा राजा होता. या रुशम लोकांनीही वभ्रूचा मोठा 
. गौरव केला. इंद्राच्या पराक्रमाचे वर्णन करताना तो म्हणतो - 
प्र नु वयं सुते या ते कृतानौन्द्र ब्रवाम यानि नो जु जोष: 
वेददविद्वाऊछूणवच्च विद्वान्‌ वहते$्यं मघवा सर्वसेन: ।। 
(क्र. ५.३०.३) 
अर्थ - सोमरस पिळून सिद्ध ज्ञाला असता ज्या महत्क्रृत्यांनी 
हे इंद्रा, तू आम्हांला आनंदित केळेस, त्या सर्व पराक्रमांचे वणन 
आम्ही करू. ते पराक्रम ज्याला अजून विदित नसतील, त्याने ते 
अवद्य माहीत करून घ्यावे आणि ज्याला ते विदित असतील 
त्याने ते पुनः पुन: श्रवण करावे, म्हणजे हा सकलेद्वर्यसंपन्न सर्व 
सैनिकांसह त्याच्याकडे वेगाने येईल. 
एकदा अदवींनी कोणत्या तरी प्रसंगात याचे रक्षण केले 
होते. (क्र. ८.२२.१०) [प्रा. च. को. ] 
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७ एक ग्रामदेवता. मध्य प्रदेशातल्या छत्तीसगढ भागा" 
बसळाइ कोळ डोंगरगढ नामक पर्वतश्रेणीतील एका पर्वता- 
वर ही देवी एका लहानश्या घुमटीत आहे. हिची उपासना 
तांत्रिक पद्धतीने चालते. त्या भागातले लोक या देवीला भजतात. 

वमलाई हे विमलादेवीचे ग्रामीण रूप असावे, असे पंडितांचे 
मत आहे. कालिका पुराणात विमलादेवीला वासुदेवाची नायिका 
म्हटले आहे. देवी पुराणातही हिचा उल्लेख आहे. हिचे मूल- 
स्थान बालाघाट जिल्ह्यातले कोहरगढ हे असून, तिथून ही देवी 
डोंगरगढावर आली, असे तिथले लोक मानतात. गुप्त राजांच्या 
काळात या देवतेचे माहात्म्य वाढले असावे. 

वमलाई देवीच्या मागच्या अंगाला ढदुहूनी बमलाई नावाची 
आणखी एक देवता आहे. तिची पूजा फक्त नवरात्रातच होते. 

या डोंगरावर भग्न मूर्तीचे विपुळ अवशेष आहेत. त्यांत 
दत्तेश्‍वरी नावाची एक मूर्ती आहे. या देवीला एकरे आठ हात 
आहेत. सार्‍या भारतात इतक्या हातांची देवी नाही, असे म्हण- 
तात. तंत्रशास्त्रातही अश्या देवीचे पूजाविधान कुठे मिळत नाही. 


30 आसामातला एक वेष्णव संप्रदाय. शंकर- 
बसुना संप्रदाय दैवाचा शिष्य ह्रिदेव याने या पंथाची 
स्थापना केली. पाहा - हरिदेव. [सो. हि.का. २] 


बयाबा? (इ. स. चे १७ वे शतक) रामदासी संप्रदायातली 

बाइ एक संत कवयित्री. हिला बयाबाई रामदासी असेही 
म्हणतात. लहानपणीच तिच्यावर रामकृपा झाली व तिला 
रामदर्शनही झाळे असे सांगतात. तिचे जन्मस्थान, माहेर, सासर, 


|: 
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इ. कोणत्याही गोष्टींचा उल्लेख वाळऊमयात सापडत नाही. 
वयावाईची अल्पक्षीच काव्यरचना आहे. मात्र ती रामदासी 
थाटाची नसून स्वतंत्र आहे. तिच्या कवितेवरून रामदास- 
चरित्रावर काही प्रकाश पडतो, असे श्री. राजवाडे म्हणतात. 
पतित्रतेची पतीवरही नसेळ इतकी बयावाईची गुरूवर मकती 
होती. गुरूला तिने आई, बाप, नवरा, परमेश्‍वर, श्रीकृष्ण, इ. 
शब्दांनी आळवले आहे. गुरूविषयक तिचे एक पद्य असे- 

या गुरुंनं मज वेडची लाविलं । 

अहो मन हें तत्पदीं तन्मय जालें ॥धृ.॥॥ 

सांवळी सुरत नयनांत बेसली । 

पाहतां पाहणें समूळचि गेलें 

पठ्चिमपंथ हे अवघड वाट । 

ब्रह्मगिरोच्या गिखरीं नेलें 

सत्रावीचा पाजुनि पान्हा । 

नेऊनियां निजीं निजविलं 

रामदास गुरुराजकृपेन 

दास बया हें मोपण गेले न 

मिरज येथीळ वेणाबाईच्या मठाचे अधिकार बयाबाईकड 

असावे, असे गिरिघर या तिच्या किष्याच्या ग्रंथावरून अतु- 
मानता येते. हिला ८४ वर्षांचे आयुष्य लाभले व तिने ते स्व 
परमार्थात व्यतीत केले. [म. सं. क. ] 


एक जात. उ. प्रदेश, मध्य प्रदेश, बंगाल, इ. ठिकाणी 
बरगा या लोकांची वस्ती आढळते. उ. प्रदेशातील बरगा 
हे अहीर गवळ्यांशी आपला नातेसंबंध जोडतात; तर ईतर 
ठिकाणचे बरगा आपण राजपूत असल्याचे सांगतात. हे आपल्या 
जातीची उत्पत्तिकथा सांगतात, ती अश्ली- 

श्रीकृष्ण गोकुळात गुरे चारीत असता एके दिवशी ब्रह्मा 
देवाने त्याची गायी-वासरे चोरून नेली. बरोबरच्या गोपाळा 
नाही अदृश्य केले. कृष्णाने ब्रह्मदेवाचे हे कृत्य जाणले व त्याचा 
गर्वमार उतरवण्यासाठी नव्या गायी व नवे गोपाळ निर्माण केले” 
हे जे नवे गोपाल तेच या जातीचे पुर्वज होत. 

या जातीत चंदेल, बुंदेल, बा्घेल, राणा, राठोड, चौहान, 
इ. राजपुत आडनावे असून, त्यांच्यांत व राजपुतांत विवार्ह 
संबंध होतो. हे लोक मुख्यत्वे शेतकरी पेशाचे आहेत. शेतीवरच 
हे सधन झाले असल्यामुळे यांचा सामाजिक दर्जा उच्च आहे- 

विवाहप्रथा - या जातीत मुलींची संख्या कमी असल्यामु 
मुलीसाठी बरेच देज द्यावे लागते. विवाहमंडपाच्या द्वारात 
गवताची चटई टांगतात व नवरा मुलगा तिच्यात खंजीर खुप 
सून आत प्रवेश करतो. त्या वेळी त्याच्या हातात गवताचेच एक 
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कडे असते. वधूच्या तळहातावर वराचा तळहात ठेवून ते 
दोन्ही हात दोऱ्याने बांधणे हा लग्नातला मुख्य विधी असतो. 
हे लोक विवाहबंधन अत्यंत पवित्र मानतात. स्त्रीने अगर 
कुमारीने व्यभिचार केल्यास तिला जातिबहिष्कृत करतात. 
[ट्रा. का. सें. प्रा. इं. ] 


एक भटकी जमात. या लोकांची वस्ती हिमाचल प्रदेश, 
थरड दजाव व उत्तर प्रदेश या भागात आहे. पूर्वी हे लोक 
कांगडा जिल्ह्यात राहत होते. कांगडाच्या बरडवाड नामक 
एका राजाने त्यांना आश्रय दिला होता. त्याच्या नावावरूनच 
या लोकांना बरड असे नाव मिळाले. आतापर्यंत भीक मागणे, 
हा यांचा मुख्य धंदा होता. सांप्रत हे लोक गवत कापणे, 
चाळण्या बनवणे, गवताच्या टोपल्या, पेट्या, सुपे, चुंबळी, इ. 
वस्तु तयार करून विकणे हे धंदेही करतात. विविध रंगांचे 
मणी व रंगीबेरंगी सुत वापरून ते चुंबळी अत्यंत आकषंक 
बनवतात. नवऱ्यामुलाची शिरोमूषणेही ते भिंगे वगेरे बसवून 
कलात्मक अशी तयार करतात. ढोल, नगारा, तबला, इ. वाद्ये 
तयार करणे व वाजवणे हे कामही त्यांना अवगत आहे. 

राजाश्रय सुटल्यावर यांच्यापैकी काही लोक भीक मागत, 
फिरत फिरत हिमाचल प्रदेशातील सलोगडा गावी येऊन राहिले. 
तिथे भीक मागणे व चोरी करणे हे त्यांचे मुंख्य धंदे होते. पण 
भारतीय आदिम जातीय सेवकसंघाने सलोगडा येथे आपली 
एक शाखा उघडली व या लोकांची खूप सुधारणा केली. त्यांच्या- 
साठी संघाने पक्की घरे बांधली आणि त्यांचे भटके जीवन 
संपुष्टात आणले. त्यांना काम दिले आणि शिक्षण द्यायलाही 
सुरुवात केली, बरड लोक सांप्रत सरकारी कचेऱ्या, रेल्वे व 
गिरण्या यांत काम करतात, शेती करतात, फळबागा लावतात, 
फळांचा व्यापार करतात व पहाडी प्रदेशात खेचरांवरून 
लोकांच्या सामानाची ने-आणही करतात. त्यांच्या स्त्रिया 
टोपल्या, पेट्या वगैरे बनवतात आणि वनोषधी गोळा करून 
दुकानदारांना विकतात. 

वेषभूषा - पूर्वी बरड पुरुष केवळ एक लंगोटी, जाकिट व 
टोपी एवढाच पोषाख करीत असत. आता ते पायजमा किवा 
विजार, कुडता, कोट व पगडी असा वेष चढवतात. त्यांच्या 
स्त्रिया रंगीबेरंगी सलवार, कुडता व दुपट्टा असा पोषाख 
केरतात व दागिने घालतात. 

बरड स्त्रिया पुर्वी दाईकाम करीत असत. बाळंतिणीच्या 
अंगाला तेळ लावणे व लहान मुलांना ओषधपाणी देणे, या- 
साठी पूर्वी लोक त्यांना बोलावीत असत. 

बरड लोकांची बोली कांगडी भाषेशी मिळतीजुळती आहे. 
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विवाहप्रथा - वरड लोकांत चांदला, पालमू, सीमार, इ. 
नऊ शोत्रे असून, समान गोत्रांत विवाहसंबंध होत नाही. मुलीचे 
लग्न सात ते वारा व मुलाचे दहा ते चोदा या वयात होते. 
मुलाचा बाप मुलीच्या घरी जाऊन तिला मागणी घालतो व 
तिच्या घरच्या लोकांना मध देतो. त्यांनी मधाचा स्वीकार 
केला, तर त्यांना हा संबंध पसंत आहे, असे समजतात. मग 
मेजवानी होते. त्यानंतर ज्योतिषी मुहूर्त काढून देतो. विवाह 
उन्हाळ्यातच होतात आणि गावातील सर्व लोक लरनाला 
जमतात. लग्नाच्या आधी वधू-वरांना सात वेळा तेल-हळद 
लावणे व सात वेळा स्नान घालणे, हा विधी होतो. लग्नासाठी 
वर मांडवात येण्यापुर्वी वधूचे आई-बाप जेवून घेतात. कारण 
नंतर वधूचे कन्यादान करीपर्यंत त्यांना जेवता येत नाही. वर 
मंडपात आल्यावर वधूची आई त्याच्यावरून काही पदार्थ 
ओवाळून टाकते. त्यानंतर जलपूर्ण कलशात स्त्रिया पैसे टाक- 
तात व जलाची पूजा करतात. हा शुभ शकुनात्मक विधी मान- 
तात. मग वराला मांडवात नेऊन एका टोपलीत किंवा एका 
खाटेवर घोंगडी पसरून तिच्यावर बसवतात. वधू त्याच्या 
शेजारी बसते. पुरोहित मंत्र म्हणतो. वधू-वर प्रदक्षिणा घाल- 
तात व विवाहविधीपुर्ण होतो. विवाहानंतर सर्वे लोक पाच- 
सहा दिवस तिथे राहतात व मग आपल्या गावी परततात. 
यानंतर नवीन वधूला घराण्यातील रीतिरिवाज समजावून 
देण्याचा एक विधी होतो. 

प्रसूतिप्रथा - हे लोक मुलीपेक्षा मुलाला अधिक मान देतात. 
मुलगा जन्मला तर स्त्रिया तिथे जमून गीते गातात व सर्व 
नातेवाईक स्त्रियाही त्या घरी गोळा होतात. जननाशौच दहा 
दिवस असते. मूल चार-पाच महिन्यांचे झाले, की उष्टावण व 
वर्षाचे झाले, की जावळ करतात. त्या वेळी जमलेल्या लोकांना 
मध वाटतात. 

देवधमं - हे लोक सवे देवदेवतांना मानतात. पण सिद्ध- 
बाबा, ज्वालादेवी व गुरू नानक यांना विशेष भजतात. यांनी 
सांप्रत भीक मागण्याचे सोडून दिले असले, तरी अजूनही रवि- 
वारी ते सिद्धवबाबाचे नाव घेऊन भीक मागतात. संकटकाळी 
त्याला बकरा बळी देतात. हे लोक देवतांना मद्याचा नेवेद्य 
दाखवतात व आपणही नंतर खूप मद्य पितात. हे गाईची पूजा 
करतात व गाय दान देतात. नागपंचमी, रक्षाबंधन, दसरा, 
दिवाळी, होळी, रामनवमी, कृष्णजन्माष्टमी हे सवे सण व 
उत्सव हे लोक पाळतात. 

म्तिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात. माणूस आसन्नमरण 
झाला, की त्याच्या मुखात गंगाजल व तुलसीदल घालतात. 
मृताला तूप लावून स्नान घालतात व नवे कपडे नेसवतात. 
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दहनापुर्वी त्याच्य़ा तोंडात थोडे तुप घालतात. मृताशीच दह 
दिवस पाळतात. तेराव्या दिवली श्राद्ध करतात व लाकांना 
जेवण देतात. मृताच्या अस्थी गंगेत टाकतात. मृतात्मा एकशे 
एक वेळा निरनिराळ्या योनीत जन्म घेतो व आपल्या शुभ 
कर्माने अंती मक्‍त होतो, अल्ली यांची समजूत आहे. [श्री. ज. ह 


चिचाळक र- वन्यजाती, जल १९६३ ] 
म. एक आदिवासी जमात. हे छोटा नागपूरच्या 
वरलारथया 


पठारावर वसळे आहेत. दाट जंगलात यांचा 

लहान गावे दिसतात. शिकार हा यांचा प्रमुख व्यवसाय 
असन, कधी कधी ते दोतीही करतात. या लोकांना नृत्याची 
फार आवड असन, सणावारी व लग्नकार्यादी मंगळ प्रसगा त 
नत्य करतात. किरीट, दुर्गा, संथाळी, करमा, इ. काहो त्याच्या 
नृत्यांची नावे आहेत. हातात ढाल-तळवार धेऊन ते वीररस- 
प्रधान नृत्ये करतात. त्यांच्या नृत्याला ढोलाची साथ असत. 
फो. डा. इं. - इं. नॅ. थि., १९५६] 


*. एक प्राचीन नगर. याला वरसानू, ब्रह्मसानू 
वरसान लाळ णि वृषभानुपूर अद्लीही अन्य नावे आहेत. 
गोकळात वास्तव्य करीत असता श्रीक्रृष्णाचा या नगराक्ी 
संवंध येत होता. राधेचे माता-पिता कीर्ती व वृषभानू यांचा 
ही राजधानी होती. वृषभानूच्या नावावरूनच या नगराला 
वृषपभानुपूर असे नाव मिळाले आहे. इथे एक लहान डोंगर असून, 
त्याला चार दिखरे आहेत. या डोंगराला ब्रम्ह्याचे प्रतीक मान- 
तात आणि त्याची चार शिखरे ही त्याची चार तोंडे समजतात. 
माद्रपद शुद्ध अष्टमीपासून चतुर्दैशीपर्यंत इथे मोठी यात्रा भरते. 
त्याचप्रमाणे फाल्गुन शुद्ध अष्टमी, नवमी आणि दशमी या 
तिथींना इथे होलिकोत्सव होतो. इथेच राधा व गोपी यांच्या- 
सह कृष्ण होळीचा रंग खेळला होता, अशी लोकांची श्रद्धा आहे. 
[अ. अ.; सू. साः र. ] 


र्र एक लोकनृत्य. जौनसार बावर या भागात 
बग तती क दया य क साचा 

धार्मिक व क उत्सवांच्या प्रसंगी भड 
पोषाख घातलेले स्त्री-पुरूष वेगवेगळ्या अरधंगोलाकार रचनेत 
उभे राहून प्रश्‍नोत्तरात्मक गीते गात नाचतात. स्त्रिया बोटावर 
परात फिरवतात. पाहा - थाळी नत्य़. 


क बिहारमध्ये गयेच्या रे 

बराबर टकड्या झल री 
मै वर जो एक टंकड्यांचा समदाय आह, 

त्याला बराबर असे नाव आहे. या टेकड्यांमध्ये काही प्राचीन 


द्ध भारतीय संस्कृतिको] 


गठा आहेत. या गहांचे दक्षिणेचा व उत्तरेचा असे दोन गट 
देत. त्यांपेकी दक्षिणेकडच्या चार गुहा इतर गुहाहून अधिक 
प्राचीन आहेत य़ा गुहा वज जातीच्या (ग्रॅनाड ) एका मोठ्या 
खडकात खोदल्या आहेत. हा खडक सुमारे १२० फूट लाव ब 
१५ फट उंच आहे. यातली सुदामा किवा न्यग्नांव ही गुहा 
किणाभिमख आहे. गहेतल्या शिळाळेखांवरून असे समजत, का 
अशोकाने ती गहा खोदवन आजीवकांना दान केली. दुसरा 
सुदामा गुहा दोन खार यांची अवून, त्यांपकी आतला खोली 
वाटोळी आहे. प्रवेशद्वारावरच्या शिलालेखावरून हो गुहाह 
अशोकर्निमितच असल्याचे कळते 

ळोमशा क्षी ही गुढा सुदामा गुहेसारखीच असून, तिचा वा 
रचा भाग नक्षीदार असला, तरी अंतर्भाग खडवडीत आह्‌ ही 
गठा म्हणजे चैत्यविहाराचे प्रारंभिक स्वरूप समजत।त. विश्‍व- 
झोपडी अर्थात विशवामित्राची पर्णक्रुटी ही गुहा अनेक खोल्यांचा 
असन, त्यांच्या आतळे खोदकाम अपूर्ण आहे. तिची बाहेरची बाजू 
अत्यंत गळगळीत आहे. ही ग॒हाही अशोकनिमितच आह या 
गुहांचे काम पाहिल्यानंतर सन पूर्व २ र्‍या शतकातला! भारतीय 
कला किती पुढे गेली होती, हे कळून येते. या गुहांचा श्राध 


लोमश क्र्रषीची गुहा 


लागल्यापासून बोद्ध क्षेत्रात त्या स्थानाला महत्त्व लाभले आह 
पण बौद्धांच्याही पूर्वी हे हिदंचे पुण्यक्षेत्र होते, असे तिथल्या 
सिद्धेश्‍वराच्या मंदिरावरून कळन शिवमंदिर असून! 
त्याच्या बाजूस ब्रह्मदेवाच्या काही मूर्ती खोदल्या आहेत सिड 
शवराच्या दक्षिणेस टेकडीच्या पायथ्याशी दोन जलप्रवाह वार्हत 

असून, ते एका ठिकाणी भूमीत ग॒प्त होतात व दुसर्‍या ठिकाण 
वरु यतात. त्या प्रवाहाला पाताळगंगा म्हणतात. त्या याचावर. 


खंड सहावा 


स्नान करण्यासाठी भाद्रपद महिन्यात येथे मोठी यात्रा भरते. 
[ गया गॅझे.; हि. जॉ. ए. इं.] 


एक सूक्तद्रष्टा. हा आंगिरस कुळातला होता. क्रग्वे- 
दाच्या दहाव्या मंडलातील ९६ वे सूक्त याच्या नावा- 
वर आहे. इंद्र आणि त्याचा अश्‍व असे दोन विषय या सूक्तात 
आले आहेत. त्यातील एक क्रचा अशी - 
आ त्वा हयंन्तं प्रयुजो जनानां रथे वहन्तु हरिशिप्रमिन्द्र । 
पिबा यथा प्रतिभूतस्य मध्वो ह्यन्‌ यज्ञ सधमादे दशोणिम्‌ ।। 
(क्र. १०.९६.१२) 
अर्थ - हे हरितमुकुटघरा इंद्रा, सर्वे जनतेच्या आकांक्षा तुज 
भक्तप्रेमी देवाला रथातून इकडेच घेऊन येवोत आणि नंतर 
तु ह्षप्रद (सोमाच्या) सवनप्रसंगी (हाताच्या) दहा अंगुलींनी 
घरलेली आहुती देऊन संपादिलेला यज्ञ मान्य करून घे आणि 
अर्पण केलेला मधुर रस प्राशन कर. 
ऐतरेय ब्राह्मण (६.२५) व झ्ञांखायन ब्राह्मण (२५.८) 
या दोन्ही ठिकाणी बरूचा उल्लेख आहे 


02. एक प्राचीन रानटी जमात. बब्बल, बाबल ही याचीच 
अपभ्रष्ट रूपे असावी. हे लोक संकौर्गयोनी आहेत. 
महाभारतात रक, शबर, यवन, इ. आर्येतर टोळ्यांबरोबर 
यांचा उल्लेख आलेला आहे. 
सगर राजाने शक इत्यादी ज्या जमातींचा पराभव केला, त्यांत 
बबेरांचाही निर्देश आहे (भाग. पु. ९.८.५.). कोटिलीय अर्थ- 
शास्त्र, राजनिघंट्‌ या ग्रंथांतही त्यांचा उल्लेख आहे. 
सिंधू नदीच्या त्रिभुज प्रदेशातील बाबेरिआ व पाटल ही 
त्यांच्या राजधानीचो शहरे होती. पेरिप्लसचे बर्बरीकम व टॉले- 
मोचे बर्बेराई म्हणजेच बाबेरिआ होय. पण बृहत्संहितेत, यांची 
वस्ती वायव्य प्रदेशात होती, असे म्ह॒टळे आहे; तर ब्रह्मांड, 
त्स्य व वायू या पुराणांत बबेरांना उदीच्य देशान्तर्गत एका 
म्लेच्छ देशातील मानलेले आहे. श्री. त्र्यं. गु. काळे यांच्या मते 
हे लोक मूळ ज्ाकद्वीपातील होत. तिकडून ते सन पूर्व ६०० च्या 
सुमारास इलावृत दर्षात आले. चक्षू नदी या देशाला पाणीपुरवठा 
करते व ती सिंधु-मरू या देशांतून वाहते, असा उल्लेख वायू 
पुराणात आहे. अष्टाध्यायीतही (४.३.९३) बबरांचा एक जन- 
पद म्हणून उल्लेख आहे. [ ट्रा. ए. इं.; पा. का. भा.; क. हि. 


वोः पु.) पू. नि; पु.इं.; पू: विः] 

बहिं पितरांचा एक वर्ग. बाहिषद हे अनेक आहेत. पित- 
नेद रांचे मूतिवान व अमूतिवान आणि यज्वान व अय- 
भा. सं.को. ...५ 


६५ बलदेव रथ 
ज्वान असे जे दोन भेद आहेत, त्यांतले वहिषद हे दुसरे होत 
क. १०.५.४, अथवे. १८.१.५१ व ते. सं. २.६.१२.२ 
यांत यांचा उलेख आहे. जे गृहस्थ अग्निहोत्रादी हविर्यज्ञ करून 
मृत्यू पावतात ते मेल्यानंतर या गणात प्रवेश करतात. बहिषदांना 
इच्छनुरूप हवे ते रूप घेता येते. हे देदीप्यमान असून, स्वर्गातल्या 
वभ्राज नामक प्रदेशात राहतात (विष्णू पु. १.१०-१८; मत्स्य 
पु. १५.१). यांना काही ठिकाणी अत्रिपुत्र, तर काही ठिकाणी 
पुलस्त्यपुत्र म्हटले आहे. या सर्वांना मिळून पीवरी नावाची एक 
मानसकन्या होती. तीच पुढे शुकाची भार्या झाली. हिच्याशिवाय 

अच्छोदा नावाची आणखी एक कन्या त्यांना होती. तीच पुढील 
जन्मी मत्स्यगंधा (व्यासमाता) झाली. हे पितर यमसर्भेत बस- 
तात व देव, यक्ष, गंधर्व, इ. सर्वे त्यांना पुज्म मानतात. त्यांच्या- 
जवळ विमाने असतात, असे मत्स्य पुराणात म्हटले आहे (१५.२). 


व हा शब्द बृह च वाढणे याच्यापासून झाला आहे. यज्ञ- 
बहू भूमीवर निमंत्रित देवांना आसन म्हणून जे दर्भ पसर- 
तात, त्यांना वर्ही असे म्हटले आहे. क्ग्वेदात व यजुवेंदात याचा 
उल्लेख आढळतो (क्र. १.६२.७; त. सं. ६.२.४.५). ' सवितृ 
देवाच्या आज्ञेने देवांचा बसण्यासाठी हे दर्भा, मी तुला कापतो, ' 
असे मैत्रायणी संहितेत म्ह्टले आहे (१.१.२) . दशंपुर्णमास 
यागात बहिराहरण (- दर्भ आणणे) असा एक विधी असतो. 
अभ्निमुखात ज्या दर्भावर पात्रासादन करतात, त्यात इध्म्याच्या 
जोडीने बर्ही म्हणून दर्माची जुडी ठेवतात. अग्निमुख पुरे झाल्या- 
वर बर्ही आपल्यापुढे पसरून आचायय त्यावर प्रोक्षणी पात्र ठेवतो 
आणि स्वत:वर अभिषेक करतो. [वे. इं.] 


च. (इ.स. चे १८ वे शतक) ओडिसा प्रदेशातील 
बलदूव रथ एक भक्‍्तकवो. याचा जन्म गंजाम जिल्ह्यातील 
आठगढ राज्यात झाला. याला दैवी सामर्थ्याने असाधारण 
पांडित्य व कवित्वशक्‍्ती प्राप्त झाली होती, अशी समजूत आहे. 
त्याचे संगीतज्ञानही उच्च कोटीचे होते. तो स्वतः उत्तम गायक 
म्हणूनही प्रसिद्ध होता. हा जलंतर, आठगढ, इ. राजांच्या 
आश्रयाला होता. ओडिया भाषेच्या मध्यकालात झालेल्या कवींत 
संगीतकार कवी म्हणून याची ख्याती होती. 

चंद्रकला हे त्याचे एक अपूर्ण काव्य आहे. याशिवाय किशोर 
चंदानन चंपू, रत्नाकर चंघू, इ. अनेक खंडकाव्ये त्याच्या 
नावावर आहेत. त्याची भाषा अन्‌प्रासयक्‍त आहे. त्याची पदवि- 
न्यासपट्ता अन्य कोगत्याही कवीच्या ठिकाणी आढळत नाही 
असे ओडिया सारस्वताचे इतिहासकार म्हणतात. किशोर चंदा- 
नन चंपूतील नाट्यात्मकता आणि. कथा-कथन सुंदर आहे 


बलदेव रथ ६६ 


त्यामुळे त्यावी ही काव्ये तिथल्या जनतेच्या मनी-मुखी सदैव 
असतात. राधा-कृष्णांचा लीलाविलास हा त्या काव्यांचा विषय 
आहे. [उ. सा. इ. ] 


रो... (इ. स. च्या १८ व्या शतकाचा 
बलदूव [वद्याभूषण पूर्वार्ध.) चेतन्य संप्रदायाचा एक प्रचा- 
रक व महापंडित. याचा जन्म वंगालमध्ये झाला. हा जातीने 
वैश्य होता. याचे घराणे वैष्णव नव्हते; पण गोडीय वैष्णव 
संप्रदायाचे आकर्षण वाटून त्याने वेष्णव धर्म स्वीकारला. 
रसिकानंदाच्या शिष्यपरंपरेतला हा चौथा पुरुष होय. याने 
पीतांबरदास याच्याकडे राहून श्ञास्त्राध्ययन केले, पुढे वृंदावनात 
जाऊन विश्‍वनाथ चक्रवर्ती या पंडिताचे शिष्यत्व स्वीकारळे व 
वेष्णवांच्य़ा भक्‍्तितत्त्वाचा विद्षेष अभ्यास केला. वृंदावनात 
विश्‍वनाथ चक्रवर्ती यांचा एक स्वतंत्र पंथ होता. त्यांच्या नंगर 
त्यांचा उत्तराधिकारी म्हणून वलदेवाची नियुक्‍ती झाली. 

बलदेवाच्या काळी वृंदावन हे चेतन्य संप्रदायाचे महत्त्वाचे 
केंद्र बनले होते. मात्र तोवर त्या संप्रदायाचा अधिक्रत असा ग्रंथ 
निर्माण झाला नव्हता. वलदेवाने ते काम केले. त्या काळी 
वृंदावन हे जयपूरनरेक्ाच्या आधिपत्याखाली होते. काही 
लोकांनी चतन्यमताविरुद्ध राजाचे कान फुंकल्यामुळे त्याचे मत 
त्या संप्रदाय विषयी कलुषित झाले; पण त्याने स्वतःच्या मताने 
काहीही न ठरविता त्या मताच्या योग्यतेचा विचार करण्यासाठी 
एक पंडितसभा बोलावली. बलदेवाने त्या सभेत जाऊन चेैतन्य- 
मत हे वेदविरुद्ध नसून वेदानुसारी आहे, असे सप्रमाण प्रति- 
पादन केले. त्यावर तिथल्या पंडितांनी विचारले, की “ तुमच्या 
मताचे ब्रह्मसूत्रभाष्य आहे काय ?' त्यावर बलदेव म्हणाला, 
* आतापर्यंत नाही; पण मी ते निर्माण करीन. ' 

ही भगवान गोविदाचीच प्रेरणा आहे, असे समजून नंतर त्याने 
ब्रह्मसूत्रावर स्वमतानुसारी भाष्य केळे. गोविदप्रेरित म्हणून 
त्याला गोविदभाष्य असे नाव दिले. प्रस्तुत गोविदभाष्यात 
बलदेवाने ईइवर, जीव, प्रकृती, काल व कर्म या पाच तत्त्वांवर 
आपल्या सांप्रदायिक तत्त्वाची उभारणी केली आहे. याशिवाय 
सिद्धांतरत्न, प्रमेयरत्नावली, साहित्यकोमुदी, वेदांतस्यमंतक, 
काव्यकौस्तुम, छंदकोस्तुभभाष्य, इ. ग्रंथ लिहून त्याने आपले 
बहुमुखी पांडित्य प्रकट केळे आहे. [ हिंदुत्व; चै. म. ब्र. सा. ] 


त श्रीकृष्णाचा थोरला सावत्र भाऊ. वसुदेव आणि 
रोहिणी यांचा पुत्र. याला शेषनागाचा अवतार 
समजतात. पांचरात्र मतात संकर्षण या नावाने भगवंताच्या 


चतुर्व्यूहात त्याची गणना केलेली असून, त्याला जीवाचे प्रतीक 


भारतीय संस्कृतिकोद 


मानले आहे (चतुर्व्यह पाहा). याची वलदेव, बलभद्र, हलायुध, 
संकर्षण, इ. अन्यही नावे आहेत. निरनिराळ्या पुराणांतून याचे 
चरित्र आढळते ते असे - 

कंसाने देवकीचे सहा पुत्र मारल्यानंतर सातव्या खेपेला 
तिच्या उदरात जो गर्भ राहिला, त्याचा घात होऊ नये म्हणून 
भगवंताने योगमायेला आदेश दिला, की ' तू हा गर्भ देवकीच्या 
गर्भातुन काढून रोहिणीच्या गर्भात ठेव. ' योगमायेने तसे केले 
आणि तो रोहिणीच्या उदरी जन्मला. त्यामुळे कंसापासून तो 
सुरक्षित राहिला. त्याचे नाव वलराम. सुभद्रा ही बलरामाची 
सहोदर वहीण होय. 

वलरामाचा जन्म गोकुळात झाला आणि क्ृष्णही जन्मता- 
क्षणीच गोकुळात आला. हे दोघे बंधू तिथे एकत्र खेळले, 
वाढले. कंसाने कृष्णास मारण्यास जे असुर पाठविले, त्यांतल्या 
घेनुक व प्रल॑ंब या असुरांना बळरामाने मारले. शंखचूडाच्या 
वधाच्या वेळी त्याने कृष्णाला साहाय्य केले व गोपींचे रक्षण 
केळे. नांगर व मुसळ ही दोन त्याने आपली आयुधे केली होती. 
राम-क्ृष्णांचा घात करण्याच्या इच्छेने कंसाने अक्र्राला गोकु- 
ळात पाठवून त्या दोघांना मथुरेस नेले. तिथे बलरामाने मुष्ट्कि 
या कंसाच्या मल्लाला मल्लयुद्धात ठार केळे. कंसवधानंतर 
वसुदेव-देवकी कंसाच्या कारागृहातून मुक्‍त झाळी. मग त्यांनी 
राम-क्रुष्णांचा उपनयन संस्कार केला. पुढे विद्याध्ययनासाठी 
श्रीकूष्णाबरोबर वलरामही सांदीपनीच्या आश्रमात गेला. 

आनत देशाचा राजा रेवत ककुद्‌मी याने आपली कन्या 
रेवती ही वळरामाला दिली. तिच्या ठिकाणी त्याला निक्षित १ 
उल्मुक असे दोन पुत्र झाले (भाग. पु. ९.३.२९). हा पुष्कळसा 
आपल्या सासुरवाडीसच राहत असे. कृष्णाने जरासंधाचा सतरा 
वेळा पराभव केला, त्यात बलरामाची फार मदत झाली. ४९ 
श्रीकृष्णानेही आनत देशातच द्वारका येथे यादवांची नवी वसा” 
हत उभारली. 

लाक्षागृहात पांडव जळून मेले, अश्नी खोटी वार्ता समजताच 
श्रीकूष्णाबरोबर बलरामही हस्तिनापुरास गेला. स्यमंतर्क 
मण्यासाठी कृष्णाने शतधन्व्याळा मारले; पण त्याच्या जवळ 
मणी मिळाला नाही. कारण तो त्याने अक्रराजवळ देऊन ठिवड! 
होता. पण बलरामाला वाटले, की कृष्णानेच तो मणी मिळवूर्न 
चोरून ठेवला असून, तो आपणांस खोटे सांगतो आहे. 
असा अविदववास धरून त्याने श्रीकृष्णाला धनलोभी म्ह्टले 
कृष्णाने त्याला ख्‌प समजावले ; पणं त्याचा राग गेला नाही अ 
त्या रागाच्या मरातच तो मिथिलेस जनक राजाकडे गेला” 
जनकाने त्याचा यथोचित सन्मान करून त्याला गौरविले. नक 

बलराम हा गदायुद्धात प्रवीण होता. दुर्योधन व भै 


खंड सहावा 


त्याच्याकडूनच गदाविद्या शिकले. कृष्णपुत्र सांव याने दुर्योवनाची 
कन्या लक्ष्मणा हिचे हरण केले, तेव्हा कोरवसेनेने त्याला घेरून 

बंदिवान केले. त्या 
वेळी बलराम पुढे 
झाला आणि त्याने 
सांबाला मुक्‍त केले. 
याच वेळी बलरामाने 
हस्तिनापुराला आप- 
ल्या नांगराने ओढले 
आणि त्याची रचनाच 
वबदळून टाकली. 

रु कमी ची नात 
रोचना हिचा विवाह 
कृष्ण पुत्र अनिरुद्ध 
याच्या शी निठचित 
झाला असता, द्वारके- 
तळे वऱ्हाड भोजकट 
नगरात गेले. तिथे 
रकमी व बलराम 
यांच्यांत द्यूत झाले. 
त्या द्य्तात बलराम 
प्रथम हरला; पण 
पुढच्या डावात त्याचा 
जय झाला. पण रुक्मी 
त्याचा डाव कबूल करीना. रुक्मीचे हे खोटेपण सहन न होऊन 
गदेच्या एका प्रहारानेच त्याने र्क्‍मीला ठार केले. 

बलराम अतिरिक्‍त मद्यपी होता. एकदा तो रेवतक पर्वता- 
वर अनेक सुंदर स्त्रियांसह मद्यपानाचा आनंद लुटीत असता 
भोमासुराचा मित्र द्विविद याने तिथे जाऊन त्याच्या आनंदात 
व्यत्यय आणला. बलरामाला त्या गोष्टीचा राग आला आणि 
त्याने त्याचा वध केला. 

कौरव-पांडव युद्धाच्या वेळी कोणत्याही पक्षाला मदत करा- 
यची नाही, असे त्याने ठरवले व तो तीर्थक्षेत्रांच्या यात्रेला निघून 
गेला. या यात्रेत त्याने प्रभास, पृथूदक, बिदुसर, ब्रह्मतीथ, 
चक्रतीथ, इ. तीर्थे केली व तो नैमिषारण्यात पोचला. तिथे 
रोमहर्षण हा सूत क्रषिसमुदायाला पुराण सांगत होता. बल- 
राम सभास्थानी येताच सर्वे क्रषींनी त्याला उत्थापन दिले; 
पण रोमहर्षण मात्र बसूनच राहिला. बलरामाला तो आपला 
अपमान वाटला आणि त्याने मद्याच्या धुंदीत रोमहर्षणाला 
ठार केले. पुढे त्याने त्या हत्येबद्दल प्रायशिचित्तही घेतले. नंतर 
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६७ 


बलराम 


तो भारत तली 'इतर सवे तीर्थक्षेत्रे करून कुरुक्षेत्रात आडा 
त्या वेळी कौरव-पांडव युद्ध संपत आले होते आणि भीम व 
दुर्योधन यांचे अखेरचे गरयुद्ध चालू होते त्यात गदायुद्धाचे 
नियम मोडून भीमाने दुर्योधनाच्या माडीवर प्रहार केल्याने 
बलराम चिडला व भीमाला मारण्यासाठी धावला. पण 
श्रीकृष्णाने त्याला कसेबसे आवरले. 

प्रभास क्षेत्री यादवांनी परस्परांचा संहार केल्यानंतर बल- 
राम समुद्रतीरावर चित्त एकाग्न करून वसला आणि योगबलाने 
त्याने आपला देह ठेवला. त्या प्रसंगी बलरामाच्या मुखातुन 
एक नाग बाहेर पडून समुद्रात शिरला, अशी कथा आहे. त्याच्या 
मृत्यूनंतर रेवतीने सहगमन केले. 

जेन पुराणात त्रिषष्टी (६३) महापुरुष किवा शलाकापुरुष 
मानलेले असून, त्यांत नऊ बलभद्र आहेत. बलराम त्यांपैकी 
एक मानलेला असून, त्याचा संबंध नेमिनाथ या तीर्थकराशी 
दाखविला आहे. 

बलराममूर्ती - हेमाद्रीने बलरामाचे मूर्तिध्यान पुढीलप्रमाणे 
सांगितले आहे - 

सोरपाणिबेलः कार्यो मुश्ली चेव कुण्डली । 
इवेतो$तिनीलवसनो सदादञ्चितलोचनः ॥। 
अर्थ- हातात नांगर व मुसळ धारण करणारा, कानांत कुंडले 


शि 
्ि 
डे 

> 


ह म 


या ास्स्म्जन्न्न््ञ्च_्क्य्ख्व््््क्क्म्प्प्प्प्स् 


(6 (क) द टडर / 
बलरामाची द्विभुज मूर्ती- तिरुचेंदूर 


असलेला, गौरवर्णाचा, अती नीलवस्त्रे परिध न केलेला आणि 
मद्यप्राशनाने ज्याचे डोळे धुंद आहेत, असा बलराम करावा. 


बलराम 


वलरामाच्या प्राचीत मूर्ती मथुरा व ग्वाल्हेर या प्रदेजांत 
सापडत असून, त्या शुंग कालातल्या आहेत. कुषाण कालातल्या 
मूर्ती व्यूह्संवंधित असून, त्या चतुर्भूज आहेत. त्यांमध्ये त्याचा 
शेषाज्ी संबंध स्पष्टपणे दाखवलेला आहे. त्याच्या काही मूर्ती 
द्विभूञ असून, त्यांचे मस्तक नागफणांनी अलंकृत दाखवलेले 
आहे. द्विभुज मूतींत त्याचा उजवा हात अभय मुद्रेत असतो. 
बहुधा मूर्तीच्या मागील अंगाला सर्प दाखवलेला असतो. कुषाण 
कालाच्या मध्यात व्यूहमूर्ती आणि अवतारमूर्ती हा भेद जवळ- 
जवळ नष्ट झाला आणि नागफणीवरोवरच हल-मुसलयुक्‍त 
अक्या त्याच्या मूर्ती वनू लागल्या. गुप्तकाळातल्या काही मूर्तीत 
त्याच्या नांगराला सिंहमस्तक जोडले गेले. त्याच्या कानांतली 
कुंडलेही सिंह्ीर्षाकृुती दाखवळी जाऊ लागली. त्याशिवाय 
नेमिनाथावरोवर, एकानंशेवरोवर आणि कधी कधी दद्यावता- 
रांच्या पंकक्‍तोत त्याच्या मूर्ती इिसू लागल्या. काही मूर्तीत 
बलराम समपद अवस्थेत दिसतो; तर काही मूर्तीत त्याचा 
एक गुडवा पुढे झुकलेला दिसतो. क्वचित त्याच्या बरोबर 
रेवतीही असते. [पु. वि. अ.; प्रा. च. को.; हिं. वि. को. ] 


उ. भारतातील एक धर्मपंथ. बलराम होंडी 
बलरामी नावाच्या पुरुषाने या धर्मपंथाची स्थापना केली, 
म्हणून या पंथाला हे नाव मिळाले. वलरामाचा जन्म वंगाल- 
मधल्या नवद्ठी यातील मेहरपूर गावी एका हीन कुळात झाला. 
हा सुरुवातीला मलिक नावाच्या कुटुंबात पहारेकऱ्याचे काम 
करीत असे. तिथे त्याच्यावर सोन्याच्या चोरीचा आळ आला. 
या घटनेमुळे तो उदासीन झाला. नोकरी सोडून तो साधुवृत्तीने 
राहू लागला. मग हळूहळू त्याच्या भोवती शिष्यपरिवार जमा 
झाला. त्याने मग एक धर्मपंथच चालू केला. त्याचे अनुयायी 
त्याला विष्णूचा अवतार समज्‌ लागले. या पंथाला जातिभेद व 
मूतिपूजा मान्य नाही. त्याचा सारा भर निर्गुणोपासनेवर आहे 

बलरामाच्या मृत्यूनंतर त्याची पत्नी ही पंथप्रमुख झाली. 
तिच्या मृःयूनंतर या पंथात तंटे निर्माण होऊन अनेक तट पडले. 
[वै. शै. म. व.; हि. हि. भि. ] 


बटसने धुळे जिल्ह्यात बुरई नदीच्या उत्तर तीरावर हे गाव 

असून, तिथे इ. स. च्या ११ व १२ व्या शतकांत 
बांधळेली अनेक देवालये आहेत. यादवकाळात हे एक महत्त्वाचे 
तीर्थक्षेत्र असले पाहिजे. शिल्पकलेच्या दष्टीने तिथली मंदिरे 
भिन्न प्रकारचो असून, त्यातली काही विशे उल्लेखनीय आहेत 
एका मंदिरात मध्यभागी मंडप आणि त्याच्या तीन बाजंना तीन 


गाभारे आहेत. प्रत्येकाला वेगळे अंतराळ आहे. पूर्वकडील 


६८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


गाभार्‍यात शिर्वालिंग आहे. दक्षिणेकडील गाभाऱ्यात विष्णूची 
मूर्ती असावी व उत्तरेकडील गाभार्‍यात पावंतीची मूर्ती असावी, 
असे वाटते. कारण सध्या तिथे फक्त पीठे उरली आहेत. या 
देवाल्याच्या बाह्य अंगावरील शिल्पकाम व गामाऱ्यांच्या द्वारां- 
वरील गणेशमूर्ती यांवरून हे प्रारंभापासून शिवमंदिर होते, असे 
दिसते 

सर्वे गामार्‍यांच्या द्वारांवर विपुल नक्षीकाम कोरलेले असून, 
दोन्ही बाजंच्या स्तंमांवर कीतिमखे आहेत. भितोवरील चित्रांत 
भिन्न देवता, नर्तक, सिह, हत्ती वगैरे प्न यांच्या सुंदर आकृती 
कोरलेल्या ड्रिसतात. मुख्य गाभार्‍याच्या समोर द्विदल पद्म 
स्वरूप अर्धेचंद्रशिला आहें 

मधल्या मंडपाची लांबी-रुंदी प्रत्येकी १७ फूट असून, त्याच्या 
मध्यमागी चार स्तंभ आहेत. त्यांवर घुमटाकृती छत आहे 
कडेच्या भितोंमध्ये आठ स्तंभ आहेत. मतरळे चार स्तभ र्र्ध्या 
उंचीपर्यंत चौकोनी, वरचा भाग अष्टकोनी आणि दोवटी गोळ 
असन, त्यांवर गोल बैठका आहेत. त्या बैठकांवर कौचक आणि 
त्यांवर छताच्या तुळय़ा आधारलेल्या आहेत. भितीतले स्तंभ 
मात्र खाल्यासन वरपर्यंत चौकोनीच आहेत. मंडपाचे छत 
अंबरनाथ येथील शिवमंदिराच्या छतासारखे वाटते व 

या देवाळयाची विमाने सावारणपणे अंबरनाथ येथोल माद” 
राच्या विमानासारखीच असली, तरी त्यांवरील नक्षीकाम 
मात्र अंवरनाथमंदिरापेक्षा प्रगत अवस्थेवले वाटते. मंदिराच्या 
बाह्यांगावर अनेक्र कोनाडे बनव ठेले अघून, त्यांत निरनिराळ्या 
देवतांच्या मूर्ती आढळतात. त्यांतील बहुतेक मूर्ती शवपंथी आहे. 


बलसने येथील एक मंदिर 


वरील मंदिरापासून जवळच दुसरे एक मंदिर आहे त्याच 


गमंगृहू तारकाहृती दिसते. त्याची खूपच पडझड झालेली 


खंड सहावा 


अं्ररनाथ व बलसने येथील मंदिरांची विमाने माळव्यातील 
परमारांच्या देवाल्यांच्या विमानांसारखी आहेत, असे तज्ज्ञांचे 
मत आहे. त्याचप्रमाणे या मंदिरांची पीठे, स्तंम व छते गुज- 
रातमधील चोलुक्य मंदिरांच्या धर्तीवर बनवलेली असावी, असे 
वाटते. 

वलसने येथे पुष्कळ देवाल्ये आहेत. त्यांतील आणखी एक 
देवालय त्याच्या भिन्न रचनेमुठे प्रेक्षणीय वाटते. त्याचे मुख्य 
गमंगृह उत्तराभिमुख असून, त्याच्यापुढे एक अंतराळ, नंतर 
एक गूढ मंडप आणि शेवटी पडवी आहे. मंडपाच्या भोवती दहा 
लहान गर्भगृहे असून, पडवीच्या दोन्ही बाजूंचाही दोन गमंगृहे 
आ.हेत. मंडय़ाच्या मध्यमागो चार उंच स्तंभ आणि कडेला 
भितीउले आठ स्तंम अ हेत. त्यांवर छत आघारलेले आहे. या 
देवालयाची रचना अगदी प्रमाणबद्ध व समतोल आहे. अजंटा 
येथील महायात बौद्धांच्या काही विहारां गरखे त्याचे स्वरूप 
आहे. 

हे मंदिर विष्णूचे असावे, असे तज्ज्ञांचे मत आहे. मुख्य 
गाभाऱ्यात विष्णूची मूर्ती आणि मंडपा भोवतालच्या दहा गाभा- 
र्‍यांत त्याच्या दहा अततारांच्या प्रतिमा असाव्या. सांप्रत मुख्य 
गाभ.र्‍्यातली मूर्ती कल्कीची आहे, असे म्ह॒गतात. या सर्वे गर्म- 
गृहांच्या प्रवेशद्वारांवर पुष्कळ नक्षीकाम व त्यात देवतांच्या 
मूर्ती आहेत. [ श्री. नाईक-न्यू इं. अ. ९, जुले-डिसेंबर १९४७] 


जैन देैवतसमूहातली यक्षिणी. कुंथुनाथाची सेविका. 
बला हिला अच्य्‌ता किवा विजया असेही म्हणतात. हिचे 
कुंथुस्वामी चरितात केलेले वर्णन असे- 
* तत्तो्थभूबंला देवी गोरांगी केकिवाहना । 
बिभ्राणा दक्षिणो बाहू बीजपुरकशूलिनो । 
भुशुण्डीपडकजभृतो बिभ्नरती दक्षिणेतरौ ॥। 
अथे - कुंथुनाथाच्या तीर्थातून उत्पन्न झालेली, शुभ्रवर्णाची, 
मोरावर बसलेली, चतुर्भुज, उजव्या दोन हातांत मातुल्गि व 
भाला धारण करणारी आणि डाव्या दोन हातांत भृशुंडी (दगड 
फेकण्याचे यंत्र) आणि कमल धारण करणारी (दिगंबर मते 
काळ्या डुकरावर बसठेली व शंख, खड्ग, चक्र व वरदमुद्रा 
धारण करणारी) आहे. 
ही देवता बौद्ध मारीची किंबा ब्राह्मणी वाराही या देवतां- 
सारखी दिसते. हिचा तोंडवळा सरस्वतोशीहो जुळतो. [ जै. इ. ] 


बलाई राजस्थानमधील एक पूर्वास्पृर्य जात. या लोकांची 
वस्ती प्रामुख्याते झालावाड जिल्ह्यातील काही भागांत 
आढळते. मुख्यत्वे शेती व विणकाम हे त्यांचे परंपरागत वग्यव- 


[९ 


बलातिबला 


साय आहेत. त्याशिवाय इतर काही व्यवसायही ते करतात. 

हे गणेश, भैरव, गंगा व गाय यांची पुजा करतात. वुघवार व 
रविवार हे शुभ वार व पौणिमा, एकादशी व अमावास्या या 
शुभ तिथी मानतात. या दिवशी ते उपवास करतात. त्यांच्या 
प्रत्येक वस्तीसाठी एक एक पुरोहित किंवा गुरू असतो. 

सवर्ण हिंदूंच्या हातचे अन्न यांना चालते; परंतु कंजार, 
खाटिक, भंगी यांच्या हातचे चालत नाही. या नियमांचा भंग 
करील त्याला शिक्षा होते. गाय, गाईचे वासरू, मोर, हंस, 
कुत्रा व मांजर यांना हे मारीत नाहीत. कोणी यांना मारले 
किवा त्यांचे मांस खाल्ले, तर त्याला ते जातिबहिष्कृत करतात. 
स्त्रियांचा अपमान करणारा व परस्त्रीशी अनेतिक संबंध ठेव- 
णारा यांनाही त्यांच्या पंचायतीकडून दंड होतो. 

विवाहप्रथा - हे पंचायतीच्या सभासदांसमोर लग्न निश्‍चित 
करतात. नंतर मुलीच्या ओटीत एक टोपली व एक रुपया 
घालून दोन्ही पक्षांकडटील लोक तिला अहेर करतात. यांच्यांत 
देज देण्याची चाल आहे. पहिला पती जिवंत असताना स्त्रीने 
दुसरा पती केला, तर पहिल्या नवर्‍याला दंड द्यावा लागतो. 

प्रसुतिप्रथा - हे जननाशोच पंधरा दिवस पाळतात. मुलाच्या 
नामकरणासाठी ब्राह्मणाला बोलावतात. एक महिन्यानंतर 
सर्यपूजन व गूळ वाटण्याचा कार्यक्रम करतात. नंतर बाळं- 
तिणीला नव्या बांगड्या भरतात. 

बलाई लोकांमध्ये दत्तक घेण्याची प्रथा आहे. दत्तकासाठी 
त्यांना सगोत्र मुलगा लागतो. परंतु कधी कधी जावयालाही 
दत्तक घेतात. दत्तक विधानाच्या वेळी मुलाला पगडी घालून 
दत्तक पित्याच्या मांडीवर बसवतात. नंतर जेवण घालतात. 

या जातीतील बहुतेक लोक दरिद्री व अशिक्षित आहेत. 
शिक्षणाचे त्यांना महत्त्वच वाटत नाही. न्हावी यांची हजामत 
करीत नाहीत व यांच्याकडे वाजवायला येत नाहीत. त्यामुळे 
ही दोन्ही कामे त्यांची त्यांनाच करावी लागतात. 

मातिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात; परंतु लहान 
मुलाला पुरतात. अकराव्या दिवशी नातेवाईक व अन्य माणसे 
मुंडण करतात. नंतर सर्वांना जेवण घालतात. [ सो. ला. रा. ] 


तिबला बला व अतिबला या दोन विद्यांचा उल्लेख 
बलातेबला वाल्मिकी रामायणात आला आहे (बाल. २२). 


मंत्रशास्त्रात या दोन विद्यांचे कार्य पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे - 
उत्साहबलयोवृद्धिः परकस्त्रसहिष्णुता । 
न बाधा क्षृत्पिपासाभ्यां यतः सा कथिता बला ॥ 
यतः परस्मात्‌ स्खालित्यं दृद्मनःकायकर्मणाम्‌ । 
स्थोपायासाममोधत्वं भवेत्सातिबला भता ।॥। 


बलातिबला 


अर्थ - उत्साह व वल यांची वृद्धी, शत्रूचे शस्त्राघात सहून 
करण्यची ताकद आणि क्षुधा, तृष्णा यांची वघा न होणे याच 
गुणांमुळे त्या विद्येळा वला म्हटले आहे. शत्रूची दृप्टी, मन, देह 
व कर्म ही स्खलित होणे आणि आपले दास्त्रादी उपाय अमोघ 
ठरणे ही कार्ये ज्या विद्येमुळे होतात, तिला अतिवला म्हणतात. 

विष्णूने या दोन्ही विद्या निर्माण करून मधु-केटभांना मारले 
व विदवामित्राने या दोन विद्या रामाला देऊन राक्षसांशी युद्ध 
करण्याच्या कामी त्याला सामर्थ्यंसंपन्न केळे, अद्यी कथा आहे. 
विवामित्राला या विद्या ब्रह्मदेव आणि सूर्य यांच्याकडून मिळा- 
ल्याचा संदर्भ क्रग्वेदात आला आहे (३.५). 

वला व अतिवला या विद्या अनुक्रमे भौतिक व आध्यात्मिक 
शक्‍ती देणार्‍या विद्या असून, तो विशिष्ट वैदिक मंत्रांचा समुदाय 
असावा. वला विद्येत जादूटोण्याचा संबंध होता व अतिवला 
विद्येत दार्शनिक ज्ञान, वुद्धीची तीव्रता व वादविवादात नैपुण्य 
या गोष्टी अंतर्भूत होत्या. पाहा - ससरपरीविद्या. 


मध्य प्रदेशाच्या निमाड व हुशंगावाद जिल्ह्यांतील 
बलाही एक पूर्वास्पृऱ्य जात. हे लोक विणकर असून, काही- 
जण पहारेकरी व शेतमजूर म्हणूनही काम करतात. 

यांच्यांत वाघमार, भगोरिया, इ. अनेक कुळे असून, त्यांच्यांत 
परस्पर विवाहसंबंध होत नाहीत. कुत्रा व अस्वल ही त्यांची 
देवके आहेत. यांची जातपंचायत आहे. 

विवाहप्रथा - मुलामुलींची लग्ने बहुधा लहान वयात होतात. 
लग्न ठरल्यावर साखरपुडा करतात. लग्न शनिवारी किवा 
रविवारी मुलीच्या घरी होते. वधू-वरांचे हस्तमीलन हा लग्ना- 
तील महत्त्वाचा विधी असतो. लग्नानंतर वधू-वर एकमेकांना 
पाच वेळा घास देतात. वरात वरगृही निघाल्यावर वाटेत वधू 
एका रिकाम्या घरात रात्रभर राहते. पतिगृहात प्रवेश करताना 
ती पाण्याचे दोन घडे बरोबर घेते. ते घडे सृजनशक्तीचे प्रतीक 
मानतात. कुटुंब मोठे असणे, ही त्यांना देवाची कृपा वाटते. 

विधवेला पुनविवाह करता येतो, पण दिराशी किंवा अन्य 
नातेवाईकाशी लग्न करता येत नाही. 

या लोकांना नृत्य-गायनाची अत्यंत आवड आहे. पण यांची 
नृत्ये सामुदायिक किवा स्त्री-पुरुषसंमिश्र नसतात. एकेकजण 
स्वतंत्रपणे किवा जोडीने ते नृत्य करतात. 

देवधर्म - भगवान हा त्यांचा प्रमुख देव असून, तै राम, कृष्ण, 
गणेश, हनुमान, इ. देवतांनाही भजतात. 

मुसलमानांबरोब॑र राहिलेल्या' बलाही स्त्रियांना किवा 
इतरांनाही'ते आपल्या जातीत घेतात. एखाद्या पुरुषाला जातीत 
घेण्यापूर्वी त्याचे क्षोर' करवंतात. . मगं त्यांला. एका बीजेखाली 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


निजवतात. बाजेवर बसून काही वलाही पुरुष तो माणूस पूण 
भिजेपर्यंत स्नान करीत राहतात. नंतर तो सर्वांना मेजवानी 
देतो. एवढे झाल्यावर तो वलाही झाला, असे समजतात. 

या लोकांचा पुनर्जन्मावर विश्वास आहे. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.] 


व एक प्राचीन क्षेत्र. हे ठिकाण आंब्र प्रदेशातील 
बाठघाटस विद्याखापट्टम जिल्ह्यात व्हाल्टेरपासून थोड्या 
अंतरावर आहे. पेंडरू नावाची नदी इथून वाहते. या नदीकाठी 
ब्रह्मेशश्‍वर नामक एक शिवमंदिर आहे. ही नदी या मंदिराजवळ 
उत्तरवाहिनी झाल्यामुळे तिला तीर्थरूपता आलेली आहे. 
इथल्या लोकांची अश्ली श्रद्धा आहे, की बळी राजाने ऱ्ा 
नदीकाठी महायज्ञ केला होता. माघ शिवरात्रीला इथे मोठी 
यात्रा भरते. [स. भा. प्र. व.; कल्याण तीर्थांक ] 


द. मारतातील एक व्यापारी जात. मुळात हे लोक 
बलिज आंध्य प्रदेशातील तेलगू व्यापारी असून, धंद्यानिमित्त 
द. भारतात सवंत्र पसरले आहेत. याचे देश किवा कोट व प्‌ठ 
असे मुख्य दोन विभाग आहेत. देश बलिज हे मदुरा, तंजाऊर 
व विजयनगर येथील नायक (वलिज) राजे किंवा त्या त्या 
प्रांतांचे राज्यपाल यांना आपले पूर्वज मानतात. पेठ बलिजात 
गाझुलू आणि पेरिके असे आणखी भेद आहेत. गाझुलू हे बांगड्या 
व पेरिके हे मीठ विकतात. तमिळभाषी प्रदेशात बलिजांना 
वडुगन व कवरे असे म्हणतात. बळिज स्वत:ला क्षत्रिय म्हणवून 
घेत असले, तरी इतर लोक त्यांना कम्म किवा कापू यांची एक 
शाखा मानत!त. ही जात मिश्र आहे, असेही काहींचे मत आह. 
कारण इतर जातींनी बहिष्कृत केलेले लोक हे आपल्या जातीत 
घेतात. गाझुलू, गंडवल्लू, कवरै, लिंग, पंचम, मुसू कम्म, पूस 
राज, जक्कुल, आडपाप, इ. बलिजांच्या पोटज.ती आहेत. यांच्यांत 
कुळे व गोत्रेही आहेत. समान कुळांत व गोत्रांत विवाहसंत्रथ 
होत नाही. 

बलिज या नावाची ठमुत्पत्ती संस्कृतातील बलि--जच यता. 
तून उ पन्न झालेला, या शब्दापासून सांगतात. त्यासंबंधी पक 
दंतकथा प्रचलित आहे, ती अशी - कर्क 

पार्वती स्वतःच्या रूपावर संतुष्ट नव्ह्ती. आपण आकर्षक 
दिसण्यासाठी काय करावे, असे तिने आपल्या बापाला विचारल 
त्याने त्या बावतीत ब्रह्मदेवाला विचारले. तेव्हा ब्रह्मदेवाने त्याला 
उग्र तप करायला सांगितले. त्या तपानंतर त्याने यज्ञ केला. त्या 
यज्ञातून एक पुरुष उत्पन्न झाला. त्यांच्याबरोबरच बांगडया” 
हळद, कानांत घालायच्या ताडपत्राच्या गुंडाळथा,' काळे ८.4 
चंदनाचा चुरा, फण्या; सुंगंधी द्रव्ये, इ. वस्तेंच्या ओझ्याने लार्द 


<* 


खंड सहावा 


लेळे एक गाढव उत्पन्न झाले. त्या पुरुषापासूनच वलिजांची 
उत्पत्ती झाली. 
उद्योगधदे - वलिजांचा मुख्य व्यवसाय व्यापार हा असला, 


गाझुलू बलिज 


तरी काही बलिज शेती करतात. मोती व पोवळे यांचे दागिने व 
बांगड्या बनवण्याचे कामही हे लोक करतात. 

देवधर्म - हे गौरीला भजतात. त्यांची गौरीची मूर्ती माला 
लोकांच्या ताब्यात असते. पूजेच्या वेळी बलिज ती मूर्ती मागून 
घेतात. याबाबत कथा सागतात, ती अशी - 

मुसलमानी आक्रमकांनी कापू व बलिज यांना त्रास दिल्या- 
मुळे ते पेन्चार नदी ओलांडून दक्षिणेकडे जायला निघाले. पण 
त्या वेळी पेच्चार नदीला पूर आला होता. म्हणून त्यांनी गौरीची 
प्राथना करून नदीतून आंपल्यांला वाट देण्याची विनंती केली. 
तेव्हा देवीने त्यांच्याकडे एखाद्या पंहिल्या अपत्याचा बळी मार्गि- 
तला. या वेळी त्यांच्या बरोबर असलेले मालां लोक पुढे आले व 
त्यांनी आपल्योतला*ऐकः मुळ्गा गोरीलां बळी दिला. त्यासरशी 
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ब्रहाराष्ट्र ग्रेथासेजक शैस्था 
११३३ सढ षेठ, भढरे बाडा, 

शुत्वा बुरलीशर चौक, वु्ले-४१६ ०७७ 
नदीचा प्रवाह दुभंगला व त्यांना वाट मिळाली. तेव्हापावून 
कापू व वल्जि हे माला लोकांता फार मान देऊ लागले व 
आपल्या मूर्ती त्यांच्याकडे ठेवू लागले. 

विवाहप्रथा -मुसू कम्म लोकांत मुलीच्या विवाहापूर्वी तिचा 
मामा व मोठ्या बहिणीचा नवरा यांची संमती घ्यावी लागते. 
साखरपुड्याच्या वेळी वराकडील मंडळी मोहरी, गूळ, डाळ, 
चिंच, मिरी, मीठ, लाडू, पोळ्या, अकरा नारळ, फुले, कापड, 
काळे मणी, हळद, कुंकू, कंगवा, इ. वस्तूंनी विषम संख्येची 
ताटे भरून व ती रुमालाने झाकून वध्गृही नेतात. नंतर दोन्ही 
पक्षांकडील मंडळी एकमेकांना विडा व नारळ देतात. वघूला 
पाटावर बसवून तेल लावतात व नवीन साडी देतात. ती साडी 
नेसून ती पुन्हा पाटावर बसते. त्या वेळी तिची ओटी भरतात व 
एक स्त्री तिच्या गळ्यात काळी पोत बांघेते. या लोकांत 
लग्नाच्या आधी दोन दिवस दारापुढे हिरवा बांबू उभारतात व 
त्याला दूधस्तंभ म्हणतात. त्याची पूजा करून त्याला कंकण 
बांधतात. धोब्याने आणून दिलेले तोरण वराचा मामा लग्त- 
मंडपाला वांधतो. वराची नातेवाईक दांपत्ये नव्या घटांत पाणी 
भरून आगून ते बोहल्यावर_..ठेवतात. मग ,स्त्री-पितरांची पूजा 
म करतात. नंतर 
वराच्या हाता- 
पायांची नखे काढ- 
तात व त्याला 
विघ्नेशश्‍वराच्या 
मंदिरात नेतात. 
तिथे तो नवे कपडे 
घालतो. मग त्याच्या 
कपाळी बाशिंग 
बांधतात व कमरेला 
कट्यार खोचतात. 
नंतर नवरा मुलगा 
लग्तमंडपात जातो. 
तिथे त्याचा मेहुणा 
त्याचे पाय धूवून 
त्याच्या पायांत जोडे 
घालतो. लग्नाचे 
पौरोहित्य ब्राह्मण 
- करतो. कन्यादान 
- व विध्नेश्‍वरपूजन 

"» झाल्यावर नवरां 
मुळुंगा' वधूच्या गळेचात.:बोटटू. (कॉळे मोठे मणी). बांधतो. 


बलिज 


- “. बलिजवघूवर _ 


ब्लिज 


नंतर वधू-वर वोहळे व दूघखांव यांना तीन प्रदक्षिणा घालतात 
व अरुंबतीचे दर्शन घेतात. 

दुसऱ्या दिवशी नवरा मुलगा रुसल्याचे सोंग करतो व 
जवळच्या बागेत किवा घरात जाऊन वसतो. मग वधू व इतर 
नातेवाईक त्याच्याकडे जाऊन त्याची समजूत घालतात व त्याला 
घरी आणतात. होमहवन झाल्यावर काही ठिकाणी वराची 
वद्दीण आपल्या मुलासाठी त्याची भावी मुलगी मागते. तिसर्‍या 
दिवश्षी होमहवन होते. मग नवरा मुलगा एका टोपलीत माती 
घाळून ती काठीने नांगरल्यासारखे करतो. वधू तांदुळांची वेज 
करून त्याला जेवायला वाढते. 

इतर वलिज लोकांतही थोड्या फरकाने असाच लग्नविधी 
प्रचल्ति आहे. 

मतिकप्रथा - हे प्रेतांना बसल्या स्थितीत पुरतात. [ म. ज्ञा. 
को.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इ.; का. ट्रा. स. इं. ] 


ती > एक लौकिक व्रत. ओडिसातील स्त्रिया 
बाढतृताया आसा आद्रपद शुद्ध तृतीयेला हे व्रत करतात. 
उमा-महेशवर ही या व्रताची देवता होय. या दिवशी त्यांची 
पुजा करून उपवास करतात. उमा-महेइवरांची प्रतिमा वाळूची 
अथवा मातीची करतात. 

तरुण मुळे या दिवशी रात्री लोकांच्या घरांवर काठ्या 
मारतात किवा घरांपुढच्या पायऱ्या उखडून टाकतात. या 
कृत्यामुळे मुलांना शिव्या मिळल्या, तरी त्या आक्षीर्वादरूप 
होतात, अशी त्यांची समजूत आहे. [ स्ट. ओ. फो. ] 


टे. देवतेला अर्पण करायचा उपहार किंवा राजाला 
बाढढान द्यायचा कर, असे वलीचे दोन अर्थ आहेत. या 
दोन्ही अर्थी बली शब्द वैदिक वाडमयात अनेक ठिकाणी आला 
आहे. स्मातं पूजेत देवाला अर्पण करायच्या पुजोपचारांनाही 
वली असेच म्हणतात. पंचमहायज्ञांतळा जो भूतयज्ञ आहे, त्याला 
वलिह्रण अशी संज्ञा आहे. हा वली वैश्वदेव करून शिल्लक 
उरलेल्या चरूतून (भात) विविध देवतांना दिला जातो. याला 
भूतबली अशीही संज्ञा आहे. बली व हवन यांतला फरक हा 
को, हवन अग्नीत केले जाते, तर बली हा भूमीवर ठेवला जातो. 
दाःतिकर्मात अष्टलोकपाल, क्षेत्रपाल इ. देवतांना भाताचा बली 
दिला जातो. हा. बलो देताना भाताचे पिड बनवतात, त्यांत 
उडीद निसळतात, त्यांवर कुंकवाचे पाणी टाकतात, एक काकडा 
पेटवून त्यात खोचतात आगि मग यजमान तो बली देवतांना 
उद्देशून समपित करतो. 

पश्ुबी हा बलीचा दुसरा प्रकार होय. अश्‍व, बोकड, महिष, 
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मेंढा, इ. अनेक पक्यू हे यज्ञीय बली म्हणून श्रौतात सांगितले 
आहेत. अग्निप्टोमादी पद्युयागांत बोकडाचे हनन करून त्याच्या 
अनेक अवयवांचा याग करतात. ग्रामदेवता या पशुबलीवाचून 
संतुष्ट होतच नाहीत, अक्षी समजूत आहे. पक्युबली अत्यंत प्रिय 
असलेली सर्वांत मोठी देवता म्हणजे काली किंवा दुर्गा ही होय. 
काही ठिकाणी नवरात्रातल्या नवमीच्या दिवशी, तर काही 
ठिकाणो दुर्गादेवीला रोज बळी देण्याचीही प्रथा आहे. देवीने महि- 
षासुराला मारून लोकांवरचे अरिष्ट दूर केले, या पौराणिक घट- 
नेंची स्मृती या बलिदानात दिसून येते. तंत्रमार्गात रेडा, बोकड, 
घोरपड, डुक्कर, कृष्णसार, दारभ, वानर, इ. अनेक पक्ू व ऊस, 
कोहळा, इ. वस्तु हे बली म्हणून मानळेळे आहे. कित्येक आचा- 
र्यांनी मेंढा, बोकड, इ. पशूंचे देवाप्रीत्य्थ होणारे हनन हे तामस- 
कर्म मानलेळे आहे; पण तंत्रमार्गात ते सात्त्विकच ठरविलेले 
आहे. विरतंत्र, यामल, तंत्रचूडामणी, महानिर्वाणतंत्र, वैष्णवी- 
तंत्र, इ. अनेक तंत्रांत पश्ुवळीविषयी बरीच चर्चा केलेली आहे. 
वलिदानाच्या विषयात अनेंक विधिनिषेध आहेत. त्यांतला 
महत्त्वाचा नियम हा, की ज्याला बळी द्यायचे त्या पशूला पुर्वा- 
भिमुख ठेवणे व खड्ग घेऊन बलीचे हनन करणाऱ्या पुरुषानं 
उत्तराभिमुख होणे हा आहे. तांत्रिक कर्मात जेव्हा बोकड बळी 
दिला जातो, त्या वेळी त्याची पूजा करून पुढीलप्रमाणे प्रार्थना 
करतात- 
छाग त्व॑ बलिरूपेण मम भाग्यादुपस्थितः । 
प्रणमामि ततः सर्वरूपिणं बलिरूपिणम्‌ ॥ 
पश्योनिप्रसृतो$सि पुजाहोमादिकमंसु । 
तुष्टा भवतु सा देवी सरक्‍्तपिशितेस्तव ॥। 
चण्डिकाप्रीतिदानेन दातुरापद्दिनादहानः । 
चामुण्डाबलिरूपाय बले तुभ्यं नमो$्स्तु ते ॥। क 
अर्थे - हे बोकडा, तू माझ्या भाग्यामुळे मला बलिरूपान 
प्राप्त झाला आहेस. सवंरूपी व वलिरूपी अशा तुला मी नम 
स्कार करतो. तू प्यु जातीत जन्मला आहेस. पूजा, होम, ई" 
कर्मांमध्ये ती देवी तुझ्य़ा रक्‍तमांसाने संतुष्ट होवो. चंडिकेला 
प्रिय असलेल्या तुझ्या बलिदानाने तू दार्‍्याच्या आउत्तींचा नाश 
करतोस. हे चामुंडाबलिरूप अश्या बले, तुला नमस्कार असो. 
त्यानंतर पुढील पशुगायत्री पशूच्या कानात म्हणतात- 
पश्षुपाश्याय विद्महे । शिरश्च्छेदाय धीमहि । 
तन्नः पशुः प्रचोदयात्‌ ।॥। 
मग खड्‌ग आणून त्याच्यावर र्‍हीं असे बीजाक्षर लिहून त्याचे 
ध्यान करतात. मग त्या खड्गाने बलीच्या मानेवर प्रहार कर 
ताना पुढील मंत्र म्हणतात- 
७% कालि कालि वज्जेश्‍वरि लीहुवण्डाये नमः । 


खंड सहावा 


त्यानंतर देवीची पुढील इलोकाने प्रार्थना करतात - 
जय त्वं सवेभूतेशि सर्वभ्‌तसमावृते । 
रक्ष मां निजभूतेम्यो बाल भडक्ष्व नमोःस्तु ते ॥ 

अर्थ - हे देवी, तू सर्व भूतांची स्वामीनी व सर्व भूतांनी 
वेष्टित अशी आहेस. तुझा जयजयकार असो. तू हा बली सेवन 
कर आणि तुझ्या भूतांपासून माझे रक्षण कर. नमस्ते. 

बलिदानाची ही प्रथा भारतात अतिप्राचीन काळापासुन 
चालत आलेली आहे. यज्ञातल्या पशुहननाच्या रूपाने वैदिक 
संस्कृतीत ती आढळतेच, शिवाय सिंघुसंस्कृतीतही तिचा आढळ 
होतो. हडप्पामध्ये उत्खननात सापडलेल्या एका मुद्रेवर 
पिंपळाच्या फांदीच्या दुबेळक्यात एक व्यक्‍ती उभी असून, 
एक मनुष्य बोकड घरून उभा आहे आणि खालच्या बाजूलाही 
बरेच लोक आहेत. हे चित्र मूदेवीला दिल्या जाणार्‍या बलीचे 
आहे, असे समजले जाते. तंत्रधमं सिंधुसंस्कृतीइतकाच जुना 
असुन, तोही बलिप्रधान आहे. बली हे तांत्रिकांच्या पूजेचे प्रधान 
अंग आहे. तांत्रिकांच्या बीजनिधंटूंत काही बीजे रक्‍ताशी संबंध 
असलेली आणि काही बलिभक्षण करणारी आहेत. तांत्रिकांच्या 
वामाचार पद्धतीत देवाला मद्य आणि मांस यांचाच नेवेद्य 
लागतो. प्राचीन काळी तांत्रिक लोक आपल्या उपास्य देवतेपुढे 
नरबळीही देत, यावह्दल बराच पुरावा उपलब्ध आहे. शक्‍ती- 
पुढेच नव्हे; तर शिव आणि भैरव यांच्यापुढेही नरबळी दिले 
जात होते. 

शाक्‍्तांचे प्राबल्य असलेल्या विभागात जी शिवाची मंदिरे 
आहेत, त्यांत बळी देण्यासाठी एक दगड असल्याचा पुरावा 
मिळतो. ओंकारमांधाता या क्षेत्रात देवळाच्या वरच्या अंगाला 
एक दगड दाखवितात व पूर्वी लोक तिथून स्वर्गाला जात, असे 
सांगतात. ते कदाचित नरबळीचे ठिकाण असावे. 

शाक्‍तांचे प्राबल्य असलेल्या विभागात आजही पश्ूंचे बलि- 
दान मोठ्या प्रमाणावर चालते. आसाम व बंगाल या प्रदेशांत 
दुर्गापुजेच्या उत्सवात बोकडांचे बेसुमार बलिदान होते. मारी 
देवता तर बलिदानावाचून संतुष्ट होतच नाही, असे म्हणतात. 
[श. क.; श्री. प्र. रा. देशमुख-नवभारत, आक्टो. १९५९] 


बलिदान व्रत डा ब्र्त. दीर्घकालीन ज्वर नाहीसा 

उद्देशाने हे व्रत करतात. याचा 
विधी असा- अष्टमोच्या अपराहुकाळी तांदुळाच्या पिठाची 
एक मनुष्याकृती तयार करतात. तिच्यात मुख, हृदय, कंठ व 
नाभी या अवयवांच्या जागी कवड्या बसवतात. तिला हळदीचा 
लेप देतात.तिची वाळधाच्या आसनावर स्थापना करतात. चारही 
कोपऱ्यांत पिवळ्या पताका उमारतात व चार हळदीचे द्रोण 
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भरून ठेवतात. मग त्या आकृतीची पूजा करतात. सायंकाळी 
तापकरी माणूस सात वेळा विशिष्ट मंत्र म्हणतो व त्या आकृ- 
तीला सात वेळा ओवाळतो, मग ती आकृती निर्माल्यासह एका 
वृक्षाच्या मुळाशी अगर स्मशानात नेऊन विसजित करतो. 
पुढे तीन दिवस तो नक्त भोजन करतो. [ब्र. प. ] 


न बली म्हणजे अपण द्रव्य होय. ते ज्या पात्रातून 
चालयात्र देवाला अपण करायचे, त्या पात्राला बलिपात्र 
म्हणतात. पलाश, अश्वत्थ, प्लक्ष (पिपरी), वड, कार्ष्मंरी 
(शिवणी), मधूक (मोहवृक्ष), फल्गू, बिल्व व वेळू या वृक्षांचे 
वलिपात्र करावे, असे सांगितले आहे. या पात्रांमघधून जो माणूस 
देवाला द्रव्य अपण करतो, त्याला स्व यज्ञांचे फळ मिळते, असे 
वायू पुराणात म्हटले आहे (७४.२२; ७५.१-६). [पु.इं.] 


बलिप्रर् कातिक शु. प्रतिपदेला हे नाव आहे. विक्रम 
बालप़ातपदा संवताचा हा आरंभदिन होय. साडेतीन 
मुहूर्तांपैकी हा अर्धा महत आहे. धमंशास्त्रांत या दिवसाची कृत्ये 
सागितली आहेत, ती अशी- 

सकाळी अभ्यंग स्तान करावे. नवे कपडे परिधान करावे. 
गाईबेलांची पूजा करून व त्यांना सजवून त्यांची मिरवणूक 
काढावी. गाईचे सगळे दूध वासरालाच द्यावे. गोवर्धनाची पूजा 
करावी. रस्ता बांधणे, नदीवर घाट बांधणे, तलाव खोदणे, इ. 
लोकोपयोगी कृत्ये करावी. रस्सीखेच हा खेळ खेळावा. सोभाग्य- 
वती स्त्रियांनी आपल्या पतीला ओवाळावे. रात्री बळीची पूजा 
करून त्याला दीपदान करावे. राजेलोकांनी पंचरंगी मंडलावर 
बळीचे पंचरंगी चित्र काढून त्याची पूजा करावी. इतर लोकांनी 
गादीवर पांढर्‍या तांदुळांनी बळीची आकृती काढून तिची पूजा 
करावी. या दिवशी द्यूत खेळावे (द्यूतप्रतिपदा पाहा). नृत्य- 
गायनादी ललित कार्यक्रमांत मन रमवावे. या दिवशी रथयात्रा 
नावाचे एक ब्रत सांगितले आहे, त्याचे विधान असे- 

अमावास्येला उपवास करावा. प्रतिपदेच्या दिवशी अग्नी व 
ब्रह्मा या देवता रथात ठेवून तो रथ विद्वान ब्राह्मणांकरवी 
नगराभोवती फिरवावा. जागोजागी रथ थांबवून त्याला आरती 
ओवाळावी. हा रथ जे ओढतात, जे त्याला दिवे ओवाळतात 
आणि जे त्याचे भक्तिपूर्वक दर्शन घेतात, ते सर्वोच्च लोकाला 
जातात. [ब्रतराज; ध. सि.; नि. सि.; हि. ध.] 


बलठिहरण एक नित्य कम. याला भूतयज्ञ असेही नाव आहे. 
याच्या विधानाबद्दल प्राचीत गृह्यतूत्रे व अर्वाचीन 
आचार यांत फरक दिसतो. याचा विधी असा - 
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वैदवदेव केल्यानंतर अवशिष्ट अन्नाचा अल्पसा भाग वाहेर 
नेऊन त्याचा पुढील देवतांना वली द्यावा- आप, ओपधी-वन- 
स्पती, ग्रह, ग्रहदेवता, वास्तुदेवता, इंद्र, इंद्रपुरुष, यम, यमपुरुष, 
वरुण, वरुणपुरुष, सोम, सोमपुरुष, ब्रह्मा, ब्रह्मपुरुष, विद्वे- 
देव, दिवाचारी भुते (रात्री करायचे असल्यास रात्रिचर भूते), 
राक्षस व पितर. 

बलिहरणासाठी जमीन हाताने चक्राकार पुसून तीवर पाणी 
शिंपडावे. मग पूर्व दिशेला प्रारंभ करून आग्नेय, दक्षिण, इ. 
क्रमाने ईक्षान्येपर्यंत जाऊन वर्तुळ पूरे करावे. बोराएवढे अन्न 
घेऊन पाचही वोटांच्या अग्राने हे बळी जमिनीवर ठेवावे. वली 
देताना प्रत्येक देवतेचे नाव चतु्थ्यन्त घेऊन स्वाहा असे म्हणावे. 
वल्िहरणाचे फल आचारेन्द या ग्रंथात सांगितले आहे, ते असे - 

आयुरारोग्यसोभाग्यपुत्रान्पोत्रान्बहुन्प्षून्‌ । 
कामयन्धर्ममोक्षार्थ चक्राकारं बलि हरेत्‌ ॥ 

अथ -- ज्याला आयुष्य, आरोग्य, सौभाग्य, पुत्र, पौत्र, वहुत 
प्यू, धर्म व मोक्ष यांची कामना असेल, त्याने चक्राकार वलि- 
हरण करावे. 

वलिह्रण हा वैदवदेवाचाच एक भाग आहे. स्त्रीला बलि- 
हरण करायचे असल्यास तिने ते सर्व देवतांचे ध्यान करून 
अमंत्रक करावे, असे सांगितले आहे. [ हि. घ.; क. व्र. स. ] 


बली एक दैत्य. प्रल्हादाचा नातू व विरोचनाचा पुत्र. हा एक . 


महावलाढ्य देत्यराज होऊन गेला. याला विध्या- 
वली व अदना नावाच्या दोन भार्या होत्या. अशनेपासून 
त्याला बाणप्रभृती शंभर पृत्र झाले. 
बलीने उग्र तपश्चर्या करून सामर्थ्य मिळवले व स्वर्ग 
जिकला. त्या वेळी सर्व देव घावरले व खूपे पालटून परागंदा 
झाले. मग बलीने प्रल्हादाला स्वर्गात बोलावून आणले व त्याला 
स्वर्गाचे राज्य स्वीकारण्यास सांगितले. पण प्रल्हादाने स्वतः 
राज्य न घेता बळीलाच राज्याभिषेक केला व त्याला ' धर्माने 
राज्य चालव ' असे सांगितले. त्यानंतर बलीने स्वर्गाचा यथेष्ट 
उपभोग घेतला. 
बलीने इंद्राची जी संपत्ती ह्रण केली होती, ती दैत्यलोकी 
नेत असता समुद्रत पडळी. ती बाहेर काढण्यासाठी देवांनी 
समुद्रमंथनाचा उपक्रम केला. पण : देत्यांच्या साहाय्यावाचून 
तुमच्या हातून समुद्रमंथन पार पडणार नाही आणि तुमच्या- 
मध्ये तेवढी ताकद नाही, ' असे विष्णूने देवांना सांगितले व 
त्या कामी बळीला अनुकूल करून घेण्याविषयीही उपदेश केला. 
“नंतर देव बळीकडे आले आणि त्यांनी त्याचे साहाय्य मांगि- 
तले. बलीने ते देण्याचे 'मार्न्य केले. मंग देवे-देल्य र्‍या दोघांनी 
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मिळून समुद्रमंथन केळे. त्यातून जे अमृत निघाले, ते देत्यांना 
न मिळता देवांनीच हस्तगत केळे. आपण फसलो, असे समजल्या- 


वर देत्य खवळले व देवांवर चाळून गेळे. त्यात वलीने इंद्राशी 
युद्ध केले. त्या युद्धात इंद्राने वज़ फेकून बळीला ठार मारले. 


मग उरलेल्या दत्यानी त्या मृत बलीला अस्ताचलावर नेले. 
तिथे गुक्राचार्याने संजीवनी मंत्राते त्याला जिवंत केले. तो 
जिवंत होताच शुक्राचार्याने त्याला पुनरच राज्याभिषेक केला व 
त्याच्याकडून विश्‍वजित नावाचा यज्ञ करवला. त्या वेळी यज्ञ- 
नारायणाने प्रसन्न होऊन बळीला दिव्य रथ, सुवर्णाचे धनुष्य, 
दोन अक्षय्य भाते व दिव्य कत्रच या वस्तु दिल्या. प्रल्हादाने तै 
सुकणारी माळ व शुक्राने दिव्य शंख वलीला दिला. नंतर वलीने 
पुनच स्वर्गावर आक्रमण केले व स्वर्ग जिंकला. त्या वेळी आप- 
ल्याला काळ अनुकूल नाही, असे समजून देव स्वर्गातून वाहेर 
पडले. 

नर्मदेच्या उत्तर तीरावर भूगुकच्छ (भरुच) या क्षेत्रात 
वलीने दोवटचा अइवमेध केला. त्या यज्ञात त्याने मुक्‍त हस्ताने 
दान देणे सुरू केळे. त्या वेळी इंद्र विष्णूकडे गेळा आणि त्याने 
कोणत्या तरी प्रकारे बळीला नष्ट करण्याची त्याला विनंती 
केळी. तिला अनुसरून विष्णूने अदितीच्य़ा उदरी बटू वाम- 
नाच्या रूपाने जन्म घेतला. मग तो बलीच्या यज्ञमंडपात आला. 
त्याने वलीच्या कतृंत्वाची व दातृत्वाची खूप प्रशंसा केली. 
बलीने त्याला आपनावर वसवून त्याची पूजा केली आणि “ तुला 
काय हवे ' असे विचारले. वामनाने त्रिपाद भूमी मागितली. 
श्क्राचार्याला त्या मागणीत कपट दिसले व त्याने बळीला आग्र- 
हाने म्हटले, की “ तू याला त्रिपाद भूमी देऊ नकोस. हा तुझा 
शत्रू विष्णू बटुरूपाने तुझा नाश करायला आला आहे. ' त्यावर 
वलीही तितक्‍याच निर्धाराने म्हणाला. विष्णू जर माझ्या 
दारीचा याचक होणार असेल, तर त्याला मी अवश्य दात 
देईन. ' बळी आपले ऐकत नाही, असे दिसताच शुक्राचार्याला 
क्रोध आला आणि त्याने बलीला जाप दिला. “ तू स्वतःला 
शहाणा समजून मझ्या आज्ञेचा उपमर्द करतोस, त्या अर्थी तू 
लवकरच राज्यभ्रष्ट होशील.” पण तरीही बलीने वामनाच्या 
हातावर त्रिपाद भूमीचे उदक सोडलेच. 

मग वामन एकाएकी मोठा झाला आणि त्याने दोनच 
पायांत त्रिभुवन व्यापले. “आता तिसरा पाय कुठे ठेवू ' असे 
विचारताच बलीने आपले मस्तक त्याच्यापुढे वाकविले. वाम- 
नाने तिसरे पाऊल बलीच्या मस्तकावर ठेवले. .लगेच गरुडात 
त्याळा वरुणपाद्याने बद्ध केले. बळींची ती अवस्था पाहून त्याचा 
आजा प्रल्हाद तिथे आठा* आणि ' त्याने: बंलीसाठीं विष्णूची 
करुणा भाकली. भग वामनाने गरंडोला' सांगूनॅर बंलीलां पाद्रॅ” 


खंड सहावा 


मुक्‍त केले आणि त्याला सप्त पातालांपैकी सुतलात जाऊन 
राहायला सांगितले. विष्णू पुढे म्हणाला. “* सुतलात मी तुझा 
द्वारपाल होईन व माझे चक्र तुझे संरक्षण करील. आजची 
तिथी कातिक शु. प्रतिपदा आहे. ही तिथी बलिप्रतिपदा म्हणून 
ओळखली जाईल आणि आजपासून लोक त्या तिथीला तुझी 
पूजा करतील. 
वामनाची आज्ञा मानून बली सुतलात गेला. मग वामनाने 
शुक्राकडून त्याच्या यज्ञाची समाप्ती करविली. नंतर त्याने 
वलीच्या अनुचर देत्यांना हाकलून दिले व पृश्वीचे राज्य 
मनुपुत्राला दिले. 
बली हा असुर असला तरी तो सत्त्वसंपच्न होता. अनेक 
सद्गुण त्याच्या अंगी वास्तव्य करीत होते. रामायणात त्याचे 
वर्णन केळे आहे, ते असे - 
एष वे परमोदारः शूरः सत्यपराक्रमः । 
वीरो बहुगुणोपेतः पादहस्त इवान्तकः ।॥। 
बालाके इव तेजस्वी समरे$प्यनिव्तक: । 
अभर्षी दुजंयो जेता बलवान्गुणसागरः ॥। 
प्रियंवंदः: संविभागी गुरुविप्रश्रियः सदा । 
कालाकाडक्षी महासत्त्वः सत्यवाक्सौम्यदर्शन: ॥। 
दक्षः सवंगुणोपेतः शूरः स्वाध्यायतत्परः । 
(वा. रा. उ. प्रक्षिप्त सर्ग १) 
अर्थ -हा (बली) परम उदार, शूर, सत्यपराक्रमी, वीर, 
अनेकगुणसंपन्न, जणू पाश्धारी यम, जणू बालरवीसारखा तेजस्वी 
समरांगणात शत्रूला पाठ न दाखविणारा, असहिष्णू, बलवान, 
गुणसागर, प्रियभाषी, धनधान्य स्वतःसाठी न ठेवता ते सर्वाना 
विभागून देणारा, गुरू व ब्राह्मण यांचा आवडता, योग्य सम- 
याची वाट पाहणारा, महान सत्त्वशाली, सत्यवक्‍ता, दिसायला 
सोम्य, सरवेविषयीं सावध, सर्वगुणांनी युक्‍त, शूर व ज्ञानाजंना- 
साठी सदैव तत्पर असा आहे. 
भृगुकच्छात पराभूत झालेला बलो विष्णूच्या आज्ञेने सुत- 
लात गेला म्हणजे भारताच्या परिचिम किनार्‍यावर केरळात 
त्याने राज्य स्थापन केले, असा तर्क करता येतो. केरळीय लोक 
आजही बलीला राजा म्हणून ओळखतात. बलीविषयी केरळा- 
तल्या जनतेत अपार आदरभाव अ हे. तिथला ओणम्‌ हा उत्सव 
बलीचाच उत्सव आहे. महाराष्ट्रातही बलीविषयी प्रेमादर 
आहे. दिवाळीत म्हणजे कातिक शुद्ध प्रतिपदेला ' इडापिडा 
जावो, बळीचे राज्य येवो ' अशी महाराष्ट्रातल्या ग्रामीण विभा- 
गातली घोषणा असते. यावरून बळीचे राज्य हे सुराज्य होते 
व प्रजेचा योगक्षेंम उत्तम तऱ्हेते चालविणारे होतें अते दिसते. 
लोकमानंसातल्याबलीविषंयी च्या आदरभावनेंतूर्न वेरील इलीक 
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बल॒चो 


निर्माण झाले असावे व ते रामायणात समाविष्ट केले गेले. 
असावे. त्या दृष्टोने वरील इलोकातील संविभागी हे विज्षेषण 
सूचक वाटते. राज्यात निर्माण ज्ञालेली धन-धान्यसंपदा तो 
स्वत:च्या वडेजावासाठी वापरीत नसून, प्रजेमध्ये तिचा संवि- 
भाग करीत होता. असे त्यावरून कळते. 

बली व देव यांचा संघर्ष हा आर्य-असुर संघर्ष होता 
बलीने आर्याशी युद्धे करून दोनदा त्यांचा प्रदेश जिकला होता. 
असे जरी असले तरो बलीने विष्णूची कुठे निदा केली नाही. 
प्रल्हादापासून त्या असुर घराण्यात वेष्णव घर्म प्रविष्ट झाला 
होता व बलीनेही त्याचा त्याग केला नव्ह्ता, असे दिसून येते. 
बलिकृत विष्णुस्तुती व विष्णूकडून बलीला वरदान या गोष्टी 
वरील विधानाला प्रमाणभूत आहेत. 

बलीची गणना सप्त चिरंजिवांत झाली आहे. कोण्या प्राचीन 
काळी आजच्या कन्याकुमारीच्या दक्षिणेस कित्येक कोस सम्‌- 
द्रांत गेलेले एक भूशिर होते आणि त्या ठिकाणी बलीची राज- 
धानी होती, असे सूचित करणारे उल्लेख तमिळ वाडपयात 
आढळतात. तो तिथे राज्य करीत असता एक नैसगिक उत्पात 
घडला आणि खवळलेल्या दक्षिण सागराने बलीचे राज्य बुडवून 
तेवढी भूमी गडप केली, असेही संशोधकांनी सिद्ध केले आहे. 

दक्षिणाशून्य कर्माचे फल कर्त्याला न मिळता ते बलीला 
मिळते, असे देवी भागवतामध्ये म्हटले आहे. याने ३० लक्ष 
६० हजार वर्षे राज्य केले असे पक्च पुराणात म्हटले आहे (सृष्टी 
खंड १३). याला नुसते बली त म्हणता महाबली असे म्हणत. 
अनासकक्‍्तीचे प्रतिपादन करण्यासाठी वेदान्तशास्त्रात याच्या 
कथेचा उपयोग केलेला आहे (योग वासिष्ठ '१.२२-२९). पुरा- 
णांत बली नावाचे १०-१२ पुरुष आढळतात. कित्येक ठिकाणी 
त्यांच्या कथा व असुरबलीच्या कथा यांचा संकर ज्ञालेला आहे. 
पाहा-व,मन. [वा. रा. को.; प्रा. च. को.; पु. इं.] 


". पंजाब आणि वायव्य सरहद प्रांत या प्रदेशातील 
बचा एक मुसलमान जमात. अरबांच्या कुरेशी वंशातील 
मीर हमझाह्‌ याला हे लोक आपला मूळ पुरुष मानतात. पूर्वी 
हे बलुचिस्तानात होते. इ. स. च्या ७ व्या शतकात वलुचिस्ता- 
नात जे बौद्ध लोक होते, तेच पुढे मुसलमान झाले. इ. स. च्या 
११ व्या शतकात सिधमधील काही अरब व मुसलमान झालेले 
राजपूत लोक बलुचिस्तानांत गेले. या भिन्न वंशांतील लोकांच्या 
मिश्रणामुळे जे लोक उत्पन्न झाले त्यांना बेळुच हे नाव मिळाले. 
त्यांचा चेहरा रेखीव आणि वर्ण गोरा असतो. इ. स. च्या १५ 
व्या शतकात बलु'चस्तानातील' पुष्कळ टोळया भारतांत' येऊन 
वायव्य सरह प्रांतात व पंजाबात स्थायिक झाल्या.” *॥7 


बलूची 


पुर्वी हे लोक भटक्ये असून, चोरी-दरोडेखोरी हा त्यांचा 
मुख्य उद्योग होता. त्यांचो भाषा फारसीची एक क्षाखा आहे. 
सांप्रत हे पषुपालनाचा व्यवसाय करतात. ते गुरे, उंट, मेंढया, 
वकर्‍्या पाळीत असले, तरी उंट हा त्यांचा मुख्य पाळीव पशू 
होय. त्याची जोपासना ते फार चांगळी करतात. वलुची म्हणजे 
उंटवाला असेच मानले जाते. वृग्टी, वोळेडी, डोम्की, पणी, 
मगसी, रिड व मारी या वलुची लोकांच्या मुख्य पोटजाती 
आहेत. [ने. नॉ. इं.; पं. का.; म. ज्ञा. को. ] 


ऱ ग्रामीण जीवनातील निरनिराळी आवश्यक कामे 
धडुतदार कळून देणारे वतनदार कारागीर व कामगार. 
गावातील शेतकर्‍यांची प्रापंचिक व व्यावसायिक कामे वर्षभर 
करून देण्यावद्दल त्यांना सुगीच्या दिवसांत शेतकऱ्यांकडून मुश्ा- 
हिरा म्हणून जे धान्य मिळते, त्याला वलुते म्हणतात. पूर्वी सर्व 
गावे स्वयंपूण होती. गावातील लोकांचा मुख्य व्यवसाय शेती 
आणि वबाकोचे उद्योग शेतीला पुरक असे होते. शेतीची अवजारे 
व हऱ्यारे वनवणे व दुरुस्त करणे यासाठी सुतार, लोहार, 
चांभार व मांग यांची गरज असते, तर प्रापंचिक जीवनात 
न्हावी, परोट, कुंमार व काळी या लोकांची आवश्‍यकता असते. 
देवघर्माची कामे गुरव, माळी, जोक्ली, मुलाणो, इ. लोक करतात. 
विणकर, सोनार, कासार, महार, रामोशो यांच्याकडे गावातली 
ती ती कामे सोपवलेली असतात. या सर्वांना त्यांच्या कामाच्या 
मानाने वलुते मिळते म्हणून त्यांना वलुतेदार म्हणतात. 

ही वलुतेपद्धती फार प्राचीन काळापासून चाळत आलेली 
आहे. आर्य लोकामध्ये ती प्रचलित होती व त्यांनीच ती दक्षि- 
णेत आणली, असे आळतेकरांचे मत आहे. वलुतेदारांना पूर्वी 
कारू नारू असे म्हणत. 

वलुत्याचे हे उत्पन्न कायम स्वख्याचे असल्यामुळे बलुतेदार 
गावातले कायमचे रहिवासी झाले आणि वतनदार बनले. ते 
लोकांची कामे आत्मीयतेने करीत आणि लोकही त्यांना भरपूर 
मोबदला देत. पूर्वी ग्रामजीवनाला अत्यावश्यक असे पाच ते 
सात बलुतेदार सर्वत्र असत. पण त्यांची संख्या हळूहळू वाढत 
जाऊन कालांतराने अठरापर्यंत गेलो. लोकांच्या गरजा वाढू 
लागल्यामुळे काही फिरस्ते लोक त्या वाढलेल्या गरजा भागवू 
लागले. ते उपरे धंदेवाईक बलुर्‍यावर हकक सांगू लागले व 
बलुतेदार बनले. इंग्रजी अमदानीत मात्र त्यांतील बारा ते 
चौदा बळुतेदारांना मान्यता मिळाली. 

कामाच्या महत्त्वाप्रमाणे बलुतेदारांचे तीन वर्ग केलेले आहेत. 
पण त्यांची वर्गवारी सवंत्र सारखी नाही. सुतार, लोहार, 
चांभार व मांग हे बलुभेदार बहुतेक सवंत्र पहिल्या वर्गात 
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येतात; न्हावी, परीट, कुंभार व कोळी हे दुसर्‍या वर्गात आणि 
गुरव, जोशी, सोनार व मुलाणी हे तिसर्‍या वर्गात येतात. 
पुष्कळ ठिकाणी न्हावी हा पहिल्या वर्गातला बलुतेदार मानला 
जातो, तर मांग हा तिसर्‍या वर्गातला. गुरव, जोशी वगेरे 
देववर्माच्या कामाचे वलुतेदार काही गावात दुसर्‍या वर्गातले 
मानले जातात. महार हा बलुतेदार भिन्न भिन्न ठिकाणी 
पहिल्या, दुसर्‍या किवा तिसर्‍या वर्गात समाविष्ट केला जातो. 
चोगुला, तराळ, वुरुड असे आणखीही काही बलुतेदार निर- 
निराळ्या ठिकाणी असतात. 

बळुत्याचा दर क्रिवा निरख पूर्वी निरनिराळ्या ठिकाणी 
वेगवेगळा पण निठ्चित ठरळेला असे. सणावारानिमित्त काही 
वळुतेदारांना अधिक घान्य, भाकरी किवा तेल, मीठ, गूळ, ई- 
पदार्थ देण्याची पद्धत होती. लग्नसमारंभात सुतार, न्हावी, 
परीट, इ. लोकांना काही काम असे क्रिवा काही मात असे. 
त्यासाठी त्यांता पागोटे व जेवण मिळत असे. आता मात्र बहु” 
तेक ठिकाणी शेतकरी आपल्या ऐपतोप्रयाणे, शेताचे उत्पन्न 
येईल त्या माताने बलुते देतो. बलुतेदारही बलुत्याची कामे 
हळूहळू कमी करून, बरीच कामे वेगळा मोबदला घेऊन करू 
लागलें आहेत. तथापि अजूनही बलुतेयद्धती कमो अधिक प्रमा” 
णात सवंत्र चाळू आहे. ग्रामीण भागात उद्योगधंदे वाढत 
जातील, तसतक्षी ही व्यवस्था लयाला जाईल असे वाटते. [ टि. 
व्हि. क. वे. इं.; म. ज्ञा. को.; या. का. म.; म. ग्रा. स. ] 


> एक लौकिक विधी. गुजरातमधील काही ब्राह्मणांत 
मुलाची मुंज झाल्यावर बळेव करतात. त्याचा विधी 
असा - गावकरी मंडळी जमून जलाशयावर जातात. तिथे गण" 
पती, नवग्रह व नांगर यांची पूजा करतात. मग चार कुंभार 
डोक्यावर पाण्याचे घडे घेऊन उभे राहतात. त्यांपैकी प्रत्येकाला 
पावसाळयाच्या चार महिऱ्यांपेकी एक.चे नाव ठेवतात. मग 
त्यांचो धावण्याची श्यंत होते. ती शर्यत जो जिंकोल, त्याला 
तो नांगर बक्षीस देतात. [लो. दं. ] 


च शरीर व मन यांचे बळ वाढविण्यासाठी जँ 
बलापासना ठ्यायामादी प्रकार करतात, त्या सर्वांना मिळून 
बलोपासना अशी संज्ञा आहे. बल म्हणजे इंद्रियांची, स्नायूंची, 
प्राणांची व एकूण मानवाची जीवनधारक शक्‍ती होय. अंगी अ 
असल्यावाचून माणसाला जीवनाचा उपभोग घेता येणार नाही 
व जीवनार्थ कलहात टिकावही धरता येणार नाही. बलहीत 
जीवन म्हणजे नि:सत्त्व, किडलेले, खुरचटलेले जीवन होय. म्हणून 
वैदिक आर्यांनी जे चार आश्रम कल्पिले, त्यांत बलोपासनेची 


खंड सहावा 


जोड ब्रह्मचर्याश्रमाश्ी घाळून दिली आहे. माणसाने ब्रह्मचर्यात 
म्हणजे विद्याजंनाच्या कालात बलाचीही प्राप्ती करून घ्यावी 
आणि गुरुकुलातून वाहेर पडणारा युवा स्नातक, आक्िष्ठ, 
वलिष्ठ, द्रढिष्ठ म्हणजेच महत्त्वाकांक्षी, बलवान व कणखर 
वनलेला असावा, अशी वैदिकांची अपेक्षा होती. 

वैदिक आर्यांना वलाविषयी किती आस्था होती, हे तिघंटू- 
मध्ये जे बलवाचक असे २८ शब्द आले आहेत, त्यांवरून कळून 
येते. त्यांतले काही शब्द असे - 

(१) पौंस्य - याचा अर्थ पौरुष असा आहे. इंद्रादी देवांच्या 
पौरुषाचे वर्णन करताना वेदांत हा शब्द वापरलेला आढळतो. 

(२) सहः - याचा अर्थ सहनशक्ती असा आहे. शत्रूचा हल्ला 
आला असताही आपली जागा न सोडता तिथे स्थिर राहणे व 
शत्रूचा समर्थपणे प्रतिकार करणे, या अर्थी हा शब्द आला 
आहे. 

(३) मज्मना - हे शुद्धतेचे बल आहे. शरीर, इंद्रिये, मन 
व बुद्धी यांच्या पावित्र्याने हे बल प्राप्त होते. शरीराचे स्वास्थ्य 
व आध्यात्मिक प्रवृत्ती या गोष्टी व्यक्‍त करण्यासाठी हा शब्द 
वापरला आहे. 

(४) स्पन्द्रास:- हे गतीचे बल आहे. गती व गतिसाधने 
यांपा पून हे बल प्राप्त होते. प्रगतीचे, वेगवान बनण्याचे सामर्थ्य 
या अर्थी हा शब्द येतो. 

(५) शर्धः- हे वाढीचे 'बल आहे. विचारांची, कार्याची 
व संघशकक्‍्तीची वाढ करून समर्थ बनणे, असा याचा अर्थ आहे. 

(६) ओज:- हे शारीरिक बल आहे. 

(७) वाज: - हे शरीरातील वीर्याधिकयाने येणारे बल आहे. 
वीर्यापासून होणारी शरीरातील सप्त धातूंचो बळकटी असा 
याचा अर्थ आहे. 

(८) त्वक्ष:- शरीराची चपलता राखून बलवान होणे, असा 
याचा अर्थ आहे. 

क्र्ग्वेदात अनेक देवतांच्या बलाची अनेक ठिकाणी वणंने 
आली आहेत. वैदिक देवतांमध्ये मरुत, इंद्र, वरुण, वायू, इ. देव 
बलवान म्हणून ओळखले जातात. मरुत।विषयी क्र्ग्वेदात पुढील 
मंत्र आहेत-- 

मरुतो यद्ध वो बलं जनां अचुच्यवीतन । 
(क्र. १.२७.१२) 
अर्थ - हे मरुतांनो, तुमचे बळ असे आहे, की त्यायोगे तुम्ही 
दुष्ट लोकांना हालवून सोडता. 
क्र्ष्ट्यो वो मरतो अंसयोरधि सह 
ओजो बाह्योर्वो बलं हितम्‌ ॥ 


(क्र:-५.५७:६) 
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अर्थ - हे मरतांनो, तुमच्या खांद्यावर भाते आहेत व बाहुंच्या 
ठिकाणी व्रिशाल बल ठेवले आहे. 

वेदातील मरुतांच्या वर्णनात घोरवर्पसः म्हणजे घिप्पाड 
शरीराचे असे वणन अनेकदा येते. मरुत व रुद्र हे लढवय्ये देव 
असून, वीरतेविषयी प्रसिद्ध आहेत. त्यांच्या ठिकाणी संघटनेचेही 
बल होते. इंद्राच्या बल-पराक्रमाची वर्णने क्रषींनी त्रर्ग्वेदभर 
जागोजाग सांगितली आहेत. एतद्विषयी सारभूत अश्ी पुढील 
एकच क्र्‌चा सांगितली तरी पुरेशी आहे - 
बलविज्ञाय: स्थविरः प्रवीरः सहस्वान्‌ वाजी सहमान उग्र: । 
अभिवीरो अभिसत्त्वा सहोजा जेत्रमिन्द्र रथमा तिष्ठ गोवित्‌ ॥। 

ू (क्र. १०.१०३.५) 

अर्थ - बलिष्ठ, पोक्त, मोठा योद्धा, महापराक्रमी, समर्थ, 
शत्रूचा पराभव करणारा, उग्र-वीर, बहुत अनुयायी असणारा व 
शक्तिशाली असा तू आहेस. हे इंद्रा, तू तुझ्या विजयरथामध्ये बैस. 

इंद्र हा आर्याचा सवेश्रष्ठ उपास्य होता. त्याच्या बल-परा- 
क्रमांचे वर्णन करून वैदिक आर्यानी आपणही बलशाली होऊन 
सर्वत्र विजयी व्हावे अशी मनोमन आकांक्षा व्परक्‍्त केली आहे. 

त्रग्वेदापासून उपनिषदापर्यंतच्या कालाला वैदिक काल 
म्हणतात. या सत्रे कालात बलोयासनेला प्राधान्य दिलेले आहे. 
उपनिषदामध्ये बलाचे महत्त्व सांगून त्याच्या उपासनेचा आदेश- 
ही दिला आहे, तो असा - 

बलं वाव विज्ञानादभूयो$पि ह॒ शतं विज्ञानवतामेको बल- 
वानाकम्पयते, स॒यदा बली भवत्यथोत्थाता भवत्युत्तिष्ठन्‌ 
परिचरिता भर्वात, परिचरच्ुपसत्ता भवत्युपसीदत्द्रष्टा भर्वात, 
श्रोता भवति, मन्ता भवति, बोद्धा भर्वति, कर्ता भवति, विज्ञाता 
भवति, बलेन वे पृथिवी तिष्ठति, बलेनान्तरिक्षं बलेन द्योबेन 
पर्वेता बलेन देवमनुष्या बलेन पशवऱच वयांसि च तृणवनस्पतयः 
इवापदान्याकीटपतडगपिपीलकं बलेन लोकस्तिष्ठति बलसु- 
पास्स्वेति ॥ स यो बलं ब्रह्मेत्युपास्ते यावब्दलस्य गतं तत्रास्य 
यथा कामचारो भवति यो बलं ब्रह्मत्युपास्ते ॥। 

(छांदो. ७.८.१-२) 

अर्थ - विज्ञानाहून बल अधिक आहे. शंभर विज्ञानी मनु- 
ष्यांना एक बलवान मनुष्य कांपायला लावतो. मनुष्य जेव्हा 
बलवान असतो, तेव्हा तो उठून उभा राहतो, परिचर्या करतो, 
ज्ञानी होतो, कर्ता होतो, विज्ञानयुक्‍त होतो. बलाने पृथ्वी राहते, 
बलाने अंतरिक्ष, स्वर्ग, पर्वत, देव, मनुष्य, पश्ू, पक्षी, गवत, 
वनस्पती, कृमी, पतंग, मुंग्या, इ. सर्व प्राणी राहतात. बलाने 
सवे लोकांची स्थिती आहे. म्हणून बलाची उपासना कर. जो 
या बलख्पी ब्रह्माची उपासना करतो, त्याला जिथपर्यंत बलाची 
गती आहे, तिथपर्यंत संचार करता येतो. 


बलोपासना 


वल्हीन मनुष्याला जीवनातली सुखे भोगता येत नाहीत, र्ह 
तर अनुभवाचीच गोष्ट आहे. 
परमात्मप्राप्तीसाठी जपतपादी अनुष्ठान करणे आवश्यक 
असते व ते दुर्वल मनुप्य करू दाकत नाही. शरीरात वळ असले 
: तरच योगयागादी साधने व धर्मानुष्ठाने होणार. म्हणूनच 
भारतीय आयुर्वेद हा मनुष्याचे वल कायम राहावे, तो दीर्घा- 
युयी व्हावा व दीर्व्रायुपी होऊन त्याने परमात्मप्राप्तीची साधना 
करावी यासाठी प्रवृत्त झाला आहे. हे सर्व जाणूनच एक वैदिक 
क्रपी इंद्राकडे वलाची याचना करीत आहे - 
बलं धेहि तनूषु नो बलमिन्द्रानळुत्सुनः । 
बलं तोकाय तनयाय जीवसे त्वं हि बलदा असि ॥ 
(क्र. ३.५३.१८) 
अ्थं - हे इंद्रा, आमच्या श॥रीरांमध्ये, आमच्या वेलांमध्ये 
व आमच्या मुलावाळांमध्ये बळ धारण कर. कारण तुच वळ 
देणार आहेस. 
वाजसनेयी संहितेतील वलळविषयक प्रार्थना अश्ली- 
तेजो$लि तेजो मयि धेहि, वीर्यमसि वीर्य मयि 
धेहि, बल्मसि बलं मयि घेहि, ओजो5स्योजो मयि घेहि, 
सन्युरसि मन्यु मयि धेहि, सहो$सि सहो मयि धेहि ॥ 
न (वाज. सं. १९.९) 
अर्थ - हे प्रभो, तू तेजस्वी, वीर्यवान, बलिष्ठ, ओजस्वी, 
उत्साही व सहनशक्‍्तीने युक्‍त आहेस. म्हणून तू माझ्यामध्ये 
तेज, वीर्य, वल, सामर्थ्य, उत्साह व सहतशक्‍ती धारण कर. 
अर्थात हे गुण माझ्यामध्ये विकास पावोत. 
या आणि अक्याच वचनांवरून वैदिक काळातल्या लोकांना 
शरीरसामर्थ्याविषयी तीव्र आस्था होती हे दिसते. पण त्या 
काळात आखाडे, व्यायामशाळा, तसेच सांघिक क्रिवा वैय- 
क्तिक व्यायाम, असे काही असल्याचे एखादे प्रमाण वचन 
सापडत नाही. कदाचित नियमित व शिस्तबद्ध व्यायामाची 
पद्धती त्या काळी निर्माणही झाली नसेल. पण वैदिक आर्य 
धावपळीची शिकार करीत, शस्त्रास्त्रे पेळीत, घोडदौड करीत, 
पोहत व नाचत, अशो वर्णने आढळतात. त्यांतूनच त्यांना भर- 
पर व्यायाम मिळून त्यांची शरीरशक्‍ती वाढत असावी. त्यांचे 
बहुतेक व्यवसाय खुल्या हवेत होत असल्याने त्यांना शुद्ध प्राण- 
वायूचा लाभ भरपुर प्रमाणात होत असे. त्यामुळे त्यांची 
शरीरे काटक व बळकट होत असत. 
रामायणातला हनुमान व महाभारतातला भीम हे जणू 
शरीर व शरीरबळ कसे असावे याची उत्कृष्ट प्रतीकेच आहेत. 
जन्मतःच सुर्याबब कवळण्यासाठी उड्डाण करणे, समुद्र उल्लंघून 
लंकेत जाणे, द्रोणगिरी उपटून उचळून आणणे, इ. मारुतीचे 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


पराक्रम सर्वश्रुत आहेत. रामायणात मारुतीवद्दळ लिहिले आहे 
ते असे - 

पराक्रमोत्साहमतिप्रतापसोशील्यमाधुर्यनयानयेइच । 

गाम्भीर्यचातुर्यसुवीर्यधयंहन्‌मतः को5प्यधिको5स्ति लोके ।॥। 

(वा. रा. उत्तर. ३६.४४) 

अथे - पराक्रम, उत्साह, वुद्धिमत्ता, सुल्षीलता. माधुर्य, राज- 
नीतिज्ञता, गांभीर्य, चातुर्य, शौर्य व धैर्य या दृष्टींनी हनुमंतापेक्षा 
कोण अधिक आहे! 

मारुती ज्या वानरजातीत जन्मला, ती सर्व जातच गरीर- 
वळावद्दूल प्रसिद्ध होती. किष्किधेतला वाली हाही विलक्षण 
दणकट व वलाढ्य होता. सुग्रर्‍वाने त्याची जी दिनचर्या रामाला 
सांगितली आहे, तिच्यावरून त्याच्या शक्‍तीचा बोध तर 
होतोच; पण तो कोणत्या तरी पद्धतीचा व्यायाम करीत असे, 
हे निविवाद अनुमानता येते. रामायणातला दुसरा महत्त्वाचा 
समाज म्हणजे राक्षसांचा त्यांची अकाट शरीरे व अचाट 
सामथ्ये यांची वर्णने रामायणात आली आहेत. रावणाचे दोन 
हात तर एवढे प्रवंड होते, की मारुतीने त्यांना मंदर पर्वेताची 
दोन शिखरे असे म्हटले आहे. 

पाच पांडवांमध्ये भीम हा अत्यंत बलवान होता. त्याच्या 
शरीरबळाच्या गोष्टी महाभारतात अनेक ठिकाणी मोठ्या 
गोरवाने दिलेल्या आहेत. जळत्या लाक्षागृहातून कुंती आणि 
चौघे बंधू यांना वाहेर काढताना आणि तिथून दूर घेऊत 
जाताना भीमाचे जे बळ प्रत्ययाला आले, ते असे - 

भीमसेनस्तु राजेन्द्र भौमवेगपराक्रमः । 
जगाम भ्रातनादाय सर्वान्मातरमेव च ॥ 


स्कन्धमारोप्य जननीं यमावडकेन वीयेवान्‌ । 
पाथो' गृहोत्वा पाणिभ्यां भ्रातरो सुमहाबलः ।॥। 
उरसा पादपान्भञ्जन्‌ महों पद्भ्यां विदारयन्‌ । 
स॒जगामाशु तेजस्वी वातरंहा व॒कोदरः ॥। 
(म. भा. आदि. १४८.२०-२२) 
अर्थ - हे राजेंद्रा, भयंकर वेग व पराक्रम असलेल्या भीम” 
सेनाने आईला व सवं बंधूना घेऊन प्रयाण केले. त्याने आपल्या 
खांद्यावर कुंतीला घेतले. नकुल-सहदेवांना कमरेवर घेऊन 
युधिष्ठिर आणि अर्जुन यांना हातावर घेऊन तो भुया राच्या 
बाहेर आला व वेगाने मार्ग आक्रमण करू लागला. त्याचे 
जमिनीवर वेगाने पडणारे पाऊल जण काही पृथ्वी विदीर्ण 
करीत होते. मार्गातील वृक्षांना छातीचीच धडक देऊन तो 
भुईसगाट करीत होता. याप्रमाणे तेजस्वी भीमसेन वार्‍्याप्रमाणे 
वेग धारण करून वनातून जाऊ लागला. 


महाभारतकाळात शरीर बळशाली करण्यासाठी मेहनत 


खंड सहावा 


करण्याचा प्रघात रूढ होता, असे दिसते. महा भारतात व हरि- 
वंशात या संबंधीची वर्णने जागोजाग आली आहेत. त्या काळचे 
खेळांचे किवा कसरतीचे प्रकार कोणते होते, ते मात्र निश्चित 
सांगता येत नाही. दंड, जोडी, इ. प्रकार असावे, असे वाटते. 
मल्लविद्येचा प्रसार मात्र सर्वत्र होता. मल्लांच्या कुस्त्या 
प्राणांतिक होत असत. गदायुद्ध व लाठीयुद्ध हे दोन प्रकारही 
रूढ होते. महाभारतकाळी भारतातील लोक एकंदरीत शरी- 
राने उंच व मजवूत असत ही गोष्ट अनेक वर्णनांवरून दृष्टो- 
त्पत्तीस येते. 
त्या काळासंब्रंधी मेगॅस्थिनीस याने लिहिले आहे, की 
आशिया खंडातील लोकांत हिंदुस्थानचे लोक अधिक उंच व मज- 
बूत आहेत, कारण हिंदुस्थानात खाण्यापिण्याची सुवत्ता आहे. 
पण केवळ सुबत्ता 
हे भारतीय 
लोकांच्या सुदुढतेचे 
कारण नसून, ब्रह्मा- 
चर्ये व सुखी वेवा- 
हिक जीवन यांना 
योग्य महत्त्व दिलेले 
असल्यामुळे सशक्त 
व तेजस्वी प्रजा 
निपजत असे. 
तत्कालीन 
तालिमबाज किवा 
बल्शाली व्यक्तींची 
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बलोपासनां 


व्यायाम करू नये. दिवस उगवल्यानंतर तीन तासपर्यंत व्यायाम 
करावा. मात्र व्यायाम झाल्यावर लगेच गार पाण्याने स्नान करू 
नये. कोमट पाण्याने स्नान केल्याने थकवा जातो. व्यायामाने 
शीत नष्ट होते. शरीरातील वातनाशासाठी मदनाची जरुरी 
आहे. पित्तनाशासाठी स्नान फार चांगले. जे व्यायाम करतात, 
ते चपळ व काटक होतात. त्यांना सहसा शीतोष्णाची बाघा 
होत नाही व थकवाही येत नाही. 

विजयनगर येथील हिंदू राज्याचा संवर्धक कृष्णदेवराय हा 
मोठा बलोपासक होता, असे त्याचे वर्णन आहे. तो मोठ्या 
पहाटेस उठून जोडी व दांडपट्टा यांचे हात करी. त्यायोगे तो 
आपले स्नायू व पठ्ठे भरदार व प्रेक्षणीय ठेवीत असे. त्याने 
आपले सर्वे शरीर तयार व चपळ ठेवले होते. 

शिवरायांच्या 
काळात बलवृद्धीकडे 
विशेष लक्ष दिले 
जात असे. बलो- 
पासनेसाठी सूर्य- 
नमस्काराची प्रथा 
समर्थ रामदासांनी 
| सुरू केली. तत्का- 
लीन इस्लामी 
संकटावर मात 
करायची तर शरीर 
बल वाढले पाहिज, 
हे त्यांनी ठामपणे 


वर्णने देताना जी मनाशी धरले होते. 
विश्षेषणे वापरली बलोपासना - १ व २ बेठका, ३ जोडी ते अध्यात्मसार या 
जात, तीच कालि- ग्रंथात म्हणतात - 


दासाने दिलीप राजाचे वर्णन करताना वापरली आहेत - 
व्यूढोरस्को वृषस्कन्धः श्ालप्रांगुर्महाभुजः ॥ 
(रघु. १.१२) 
अर्थे - (दिलीपाची) छाती रंद, खांदे बैलाच्या खांद्याप्रमाणे 
व उंची शालवृक्षाप्रमाणे असून, त्याचे बाहू दीघं होते. 
पौराणिक काळी ब्रह्मचर्याश्रमात गुरुगृही विद्याजन करणारे 
विद्यार्थी शरीरबल वाढविण्यासाठी निरनिराळी आसने व प्राणा- 
याम करीत आणि मनोबल वाढविण्यासाढी त्रिकाल संध्या करीत. 
अग्नीपुराणाच्या २८१ व्या अध्यायात' व्यायाम व तत्संबंधी 
विधिनिषेध सांगितले आहेत, ते असे - 
पोटात अन्नाचे पचन झाले नसेल तोवर कोणताही व्यायाम 
करू नये. जेवण होताच किवा पोटभर पाणी प्याल्यावरही 


शक्‍तीनें पावती सुखें । शक्‍ती नसतां विटंबना । 
शक्‍तीनें नेटका प्राणी । वेभवें भोगितां दिसें ॥ 
कोण पुसे आडक्‍्ताला । रोगीसे बराही दिसें । 
कळा नाहीं कांती नाहीं । युक्‍ती बुद्धो दुरावली ॥ 
साजिरी शक्‍ती तो काया । काया सायाचि वाढवी । 
शक्‍ती तों सवेहो सुखे । शकती आनंद भोगवी ॥। 
( अध्यात्मसार २६-२८ ) 
सम्थे रामदासांनी महाराष्ट्रात मारुतीची उपासना रूढ 
करून गावोगावी तालमी स्थापल्या. एकंदरीत समर्थांनी महा- 
राष्ट्रात मल्लविद्या पसरवून त्याला बलोपासनेची गोडी लावली, 
असे स्थूलपणे म्हणायला हरकत नाही. शिवाजीमहाराजांच्या 
शिक्षणाविषयी जे तुरळक उल्लेख सापडतात, त्यांवरून शस्त्र 


बलोपासना 


विद्या, अश्‍वारोहण, इ. गोष्टींत महाराज प्रवीण होते, एवढा 
भावार्थ निघतो. पेक्वाईतल्या कागदपत्रांत जे फुटकळ उल्लेख 
सापडतात, त्यावरून लाठी, बोथाटी, दंड, वैठका, इ. अभ्यास 
त्या वेळचे बहुतेक तरुण करीत, असे दिसून येते. नानासाहेब 
पेशवे यांनी आपले वंधू रघुनाथराव हे लहान असताना त्यांना 
लिहिलेले एक पत्र श्री. राजवाडे यांनी प्रसिद्ध केळे आहे. त्यात 
नानासाहेव लिहि- 
तात-नेमेकरून 
दांभर-दोनक्ञे दंड 
निरंतर काढीत 
जाणे. केवळ घोडी 
फेरावयाचे छंदास 
न लागणें. 
सूर्यनमस्कार, 
प्रदक्षिणा, योग वगेरे 
प्रकारांनीही व्याया- 
माचा प्रसार समा- 
जात वराच होत 
असे. भाऊसाहे ब 
पेशव्यांची तालमी- 
वहृल विशेष ख्याती 
होती. ' पानिपतच्या 
रणांगणावरही 
सूर्योदयापूर्वी ह॒जार 
नमस्कार घाल- 
ण्याचा त्यांचा परि- 
पाठ चुकला नाही, 
असे श्री. चिंतामण- 
राव वैद्य लिहितात. 
विश्वासराव व 
थोरले माधवराव 
यांना तर तालमीचा 
अभ्यास लहानपणा- 
पासूनच होता. 
सवाई माधवरावांच्या इतर सर्व शिक्षणाबरोबरच त्यांच्या 
शारीरिक शिक्षणाचीही काळजी नाना फडणीसांनी व्यवस्थितपणे 
घेतली होती. 
दाळ क व त सावन तांच्या 
जे एक पत्र लिहिले क. हु गक सत होता. त्याने त्याच सालात 
ऱ वेकालीन व्यायामाच्या पद्धती- 


सूर्यनमस्कारांतील विविध अवस्था 


८० भारतीय संस्कृतिकोद 


वर व शिस्तीवर प्रकाश पाडणारे असल्यामुळे ते समग्र पत्र पुढे 
दिले आहे - 

गेले काही दिवस पुष्कळ पाऊस पडून गेला. आता आमच्या 
शिपायांनी या हंगामात घ्यायच्या व्यायामांना जोराने सुरुवात 
केली आहे. सर्वे हिंदुस्थानातील लोकांत ताळमीचे किवा कस- 
रतीचे अगदी वेडच आहे असे म्हटले तरी चालेल. आखाड्यात 
त्यांचे काही नियम 
आणि समारंम ठर- 
लेळे असतात आणि 
ते अत्यंत कसोशीने 
पाळण्यात येतात. 

खडक नसलेली 
अक्षी मऊ मातीची 
ऐसपैस जागा, राक्‍्य 
तर झाडाच्या 
सावलीखाली निव- 
डून, ती खणून 
त्यातला खडानखडा 
वेचून काढून ती 
मुसभुश्ीत करण्यात 
येते. अद्या जागेला 
ते आखाडा म्हण” 
तात. तो ते फार 
पवित्र मानतात. 
त्याच्या जवळ जोडा 
आणू देत नाहीत. 
त्याच्या एका टोकास 
एक ओटा तयार 
केलेला असतो. 
तालमीत येणार्‍या 
प्रत्यकाने त्या 
ओट्याला मुजरा 
करून मूठभर माती 
त्याला वाहावयाचा 
असते. तालमीत येणार्‍या सगळ्या तालीमबाजांत जो विशेष 
सरस आणि लढाऊ पट्टा असेल, त्याला त्या मोसमापुरता 
आखाड्याचा खलिफ नेमण्यात येते. खलिफ म्हणजे व्यवस्थापक 
आणि शिक्षक. त्याने .एखाड्याची झाडलोट करविणे, कुस्ती 
वगेरे खेळ शिकविणे वगैरे कामे करायची. आखाड्यातल्या 
प्रत्येकजणाने लंगोट कसलेला असतो आणि एक विशिष्ट 


खंड सहावा 


जातीची पांढरी माती अंगाला फासलेली असते. पहिला व्याया- 
माचा प्रकार म्हणजे दंड; दुसरा व्यायाम कुस्ती. हिंदुस्थानातले 
लोक या कलेत अत्यंत प्रवीण आहेत. कुस्तीत अर्थात निव्वळ 
शक्‍तीपेक्षा कौशल्यावरच अधिक भर असतो. तथापि किती 
केले तरी ती कुस्तीच. यामुळे हाड निघणे किवा मोडणे असे 
प्रकार हमेशा घडतात. दंड व कुस्तीनंतर दोन व्यायाम म्हणजे 
मुदृ्गळ आणि लेजीम. मुद्गल २-२1। फूट लांब व सुमारे २० 
पौंड वजनाचे असतात. लेझीम म्हणजे एका भक्‍कम लाकडी 
दांड्याला बळकट लोखंडी साखळी लावून त्याचे धनुष्य बनवि- 
लेले असते. त्या साखळीला वजन वाढविण्याकरिता पत्र्या लाव- 
लेल्या असतात. उजव्या हाताने एकदा धनुष्याची दोरी शक्‍य 
तितकी ओढायची, नंतर दुसर्‍या हाताने ओढायची असा तो खेळ 
आहे. हे सर्वे व्यायामप्रकार उत्कृष्ट आहेत. त्याने छाती रुंद व 
भरदार होते. शरीराला घाट येतो. स्तायू बळकट होतात. मोस- 
माच्या सुरुवातीस आखाड्यात येऊ लागलेला नवीन उमेदवार 
पाहावा आणि मोसमाच्या अखेरीस तो पाहावा म्हणजे विलक्षण 
फरक दिसल्याशिवाय राहत नाही. मेहनत झाल्यावर सवे पठ्ठे 
एखाद्या पहिलवानाभोवती मंडळ करून त्याने सांगितलेले कवन 
म्हणतात. नंतर ते प्रथम खलिफाला रामराम किंवा जयगुरू 
करून, मग आपापसांत करतात व एका रांगेत खलिफाबरोबर 
सर्वजण थोडे दंड काढतात. नंतर एका मोठ्या थाळीत प्रसाद 
आणून वाटण्यात येतो. असो. अशा आखाड्यात पठ्ठा तयार 
झाला म्हणजे त्याला पहिलवान ही संज्ञा प्राप्त होते. 

त्यानंतरच्या काळात महाराष्ट्रामध्ये औंधचे अधिपती श्रीमंत 
भवानराव पंत प्रतिनिधी यांनी व मसूरच्या ब्रह्मचर्याश्रमातील 
प्रचारक ब्रह्मचार्‍यांनी सूर्थनमस्काराच्या द्वारे महाराष्ट्रात व्याया- 
माचा बराच प्रचार केला. कोल्हापूरचे छत्रपती शाहुमहाराज 
यांनीही व्यायामाविषयी लोकांत आवड उत्पन्न केली. त्यांच्या 
पदरी नामवंत मल्ल होते. 

सांप्रत बलोपासना ही केवळ जोर, बैठका, नमस्कार, जोडी 
एवढ्यापुरतीच मर्यादित राहिलेली नाही. आता त्यासाठी 
विविध वैज्ञानिक पद्धती वापरल्या जातात. झाळा-शाळांतून 
मुलांमुलींना सांधिक कवायती शिकवल्या जातात व त्यांच्या- 
कडून नेमाने त्या करून घेतल्या जातात. मुला-मुलींची शारी- 
रिक ताकद वाढावी आणि त्यांच्यांत जोम, उत्साह व काटक- 
पणा यावा हाच त्यातलाच उद्देश असतो. 

सांप्रतच्या लढाया सैनिकांच्या शरीरबळावर लढल्या जात 
नसून, त्या वैज्ञानिक इस्त्रास्त्रांनी लढल्या जातात, पण तरीही 
ही वैज्ञानिक इस्त्रास्त्रे वापरणारे सैनिक सुदृढ, चपळ व 
काटक असले पाहिजेत, याची जाणीव आजच्या युद्धशास्त्राला 

भा.सं. को. ...६ 
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बल्लाळसेत 


आहे. म्हणूनच आजच्या लष्करी तरुणांनाही विविध प्रकारचे 
शारीरिक व्यायाम व कवायतीचे विविध प्रकार सक्तीने करावे 
लागतात. सैनिकांची नित्याची कवायत हा बलोपासनेचाच एक 
माग असतो. [ श्री. दा. सातवळेकर; ना. रा. पाटणकर; चिं. 
वि. वैद्य; गो. स. सरदेसाई; गं. के. देशपांडे; श्री. द. वा. 
पोतदार; श्री. य. न. केळकर- व्या. ज्ञा. को. ] 


एक प्राचीन वंश. बहुतेक सवे प्राचीन व अर्वाचीन 

वंशावळीकारांनी याला राजवंश म्हणूनच उल्लेखिले 
आहे. भाट लोक त्यांना मुलतानचे राव म्हणतात. त्यावरून 
सिंधू नदीच्या खोऱ्यात त्यांचे मूलस्थान असल्याचे कळते. ते 
स्वतःला सूर्यवंशी समजतात. पुढ सिंधूच्या खोऱ्यातून बाहेर 
पडून सौराष्ट्रात ढंक येथे त्यांनी आपली वसाहत स्थापन केली. 
राज्य मिळाल्यावर मोंगीपट्टम येथे त्यांनी आपली राजधानी 
केली. त्यांनी बल्लराम ही उपाधी घारण केली आणि तिथून 
पुढे त्यांनी मोंगीपट्टमला बल्लकाक्षेत्र असे नाव दिले. पुढे त्यांनी 
मेवाडच्या गुहिलोत वंशाशी आपले नाते दाखविण्यास सुरुवात 
केली. कदाचित गुहिलोतांची ती शाखा असण्याचीही शक्‍यता 
आहे. बल्ल हे जसे सूर्योपासक होते, तसे गुहिलोतही महा- 
देवाची उपासना सुरू करण्यापूर्वी सूर्योपासकच होते. 

इ. स. च्या तेराव्या शतकात बल्ल हे मोठे बलशाली होते. 
एकदा त्यांनी मेवाडवरही आक्रमण केले होते. मेवाडचा राणा 
हमीर आणि बल्लांचा राजा चोटीला यांच्यामध्ये लढाई होऊन, 
तीत चोटीला ठार झाला होता. सांप्रतही सौराष्ट्रात बल्लांची 
बरीच वस्ती आहे. [ अँ. अँ. रा. ] 


(इ. स. चे १२ वे शतक) एक ज्योतिषशास्त्र- 
बल्लाळसन विद. बंगालचा राजा विजयसेन याचा हा 
मुलगा होय. इ. स. ११५८ मध्ये हा गादीवर बसला. अनिरुद्ध 
भट्ट हे त्याच्या गुरूचे नाव होते. याने अद्भुतसागर, दान- 
सागर, प्रतिष्ठासागर, आचारसागर व व्रतसागर असे पाच ग्रंथ 
रचले आहेत. दानसागर हा धमंशास्त्रीय ग्रंथ आहे. स्मृति- 
ग्रंथांतेत आणि पुराणांमधून दानासंबंधी आलेली सवे माहिती 
या ग्रंथात एकत्रित केलेली आहे. अद्भुतसागर हा त्याचा 
ज्योतिषशास्त्रासंबंधीचा ग्रंथ आहे. यातले विषय वराहसंहिते 
प्रमाणे आहेत. बुध-शुक्रांच्या आच्छादनावाचन सूर्यावर छिद्र 
दिसले, तर परचक्र येते, असे याने म्हटले आहे. या ग्रंथात अनेक 
ग्रंथकार आणि ग्रंथांची नावे आली आहेत. बल्लाळसेन हा एक 
पराक्रमी राजा आणि विद्वान पुरुष होता. तो स्वतः ग्रहतार्‍यांचे 
वेध घेत असे. [ हि. क. इं. पी. ५; हि. ध.; भा. ज्यो. शा. ] 


बसंतगढ 
र अरवली पर्वतश्रेणी व अवूची पर्वतश्रेणी यांच्या 
वबसतगठढठ 


मधल्या प्रदेशाला सिरोही असे म्हणतात.या भागात 
वसंतगढ हा किल्ला आहे. हा एका लांव टेकडीवर उभारलेला 
आहे. याच्यावर ब्रह्मा, विष्णू, महेश व सूर्य यांची प्राचीन 
मंदिरे आहेत. गडाच्या एका टोकाला शारदापीठ असन, दुसर्‍या 
टोकाला शक्तिपीठ आहे. ज्या काळी हा किल्ला संपन्नावस्थेत 
होता, त्या काळी त्या दोन्ही देवींची पूजा-अर्चा इथे थाटामाटाने 
होत असे. काऱमीरमधील शारदापीठाला वहत मानले असन 
इथल्या जारदापीठाला लघू म्हटळे आहे. या देवीची उपासना 
त्या त्या काळी अनेक वीरांनी व विद्रानांनी केळेली आडे 
इथल्या गक्‍तिपीठातल्या देवतेचे नाव क्षेमंकरी असते असन, 
सांप्रत तिळा खीमेळमाता असे म्हणतात 

वसंतगढाच्या परिसरात अनेक वास्तंचे व मतींचे भग्नाव- 
शप आढळतात. त्यावरून मध्ययुगात कोणत्यातरी काळी हा 
प्रदशा कला व संस्कृती यांचे एक संपन्न केद्र असावा, असे वाटते. 


बसवेश्वर (इ. स.चे १९वे हातक) एक पंथसंस्थापक. याचा 
जन्म विजापूर जिल्ह्यातल्या वागेवाडी येथे झाला. 
मादरस हे त्याच्या पित्याचे व मादलांविका हे त्याच्या मातेचे 
नाव होते. मादरस हा शेव ब्राह्मण होता. काही विद्वान व 
मठपती यांच्या मते वसवेश्‍वर हा मादरसाचा औरस पुत्र नसून 
पोषित पुत्र होता 
वयाच्या आठव्या वर्षी आईबापांनी त्याचे उपनयन करण्याचा 
घाट घातला; पण वसवेद्वराने त्या गोष्टीला विरोध केला. 
लहानपणापासुनच त्याची वृत्ती वुद्धिवादी असल्यामुळे त्याला 
वाटले, की उपनयनसंस्कार म्हणजे भांडे केवळ बाहेरून स्वच्छ 
करण्यासारखा एक निष्फळ व निरर्थक प्रयत्न आहे. त्याच्या 
आईवडिलांना त्याचा हा धर्मविद्रोह आवडला नाही. पण 
त्याही गोष्टीची पर्वा न करता वसवेदवराने गृहत्याग केला आणि 
तो विरक्त बनून कृष्णाकाठावरच्या कूडल्संगम या शैव क्षेत्रात 
प्राप्त झाला. तिथे जातवेद मनींच्याकडन त्याने लिंगदीक्षा 
घेतली व आपल्या अंगावर क्रिवलिंग धारण केले. पुढे काही 
वष जातवेद मुनोंच्याकडेच राहून त्याने वेद-वेदांगांचे, षड- 
द्शनांचे, इतिहास-पुराणांचे व धर्मशास्त्राचे अध्ययन केले. त्या 
व्यतिरिक्‍त त्याने जेन व बौद्ध दशनेही समजावन घेतली. त्याने 
संस्कृत, तमिळ, पाली, इ. भाषांतले प्रमख ग्रंथही वाचले 
बसवेश्‍वर अशा रीतीने विद्यासंपन्न झाला 
विद्याध्ययनाबरोबरच तो सगमेश्‍वराचीही भक्‍ती करी. तेच 
त्याने आपले उपास्य दैवत मानले होते. दिवसातला त्याचा बरा- 
चसा वळ पूजा-प्राथेनेत जात असे. हळहळ त्याची ईरइवरभक्ती 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


भावोन्मत्त होऊ लागली. संगमेश्‍वराची भजने गाता गाता तो 
भावाविष्ट होऊन नाचू लागला. जातवेद मुनी त्याच्या ज्ञानाने 
आणि ईदवरभक्तीने प्रसन्न 
झाला. पण असा हा श्रेष्ठ 
पुरुष संगमक्षेत्री क्षेत्रसंन्यासी 
होऊन राहिल्यास जनांना 
त्याचा उपयोग होणार नाही, 
हे जाणून त्यांने त्याला 
कल्याण नगरीत जाण्याचा 
आदेश दिला. तिथे कलचुरी 
वंशातला विज्जळ नावाचा 
जैन राजा राज्य करीत होता. 
वसवेदवर त्याच्या राज्यात 
मामाच्या घरी जाळत 
राहिला. थोड्याच काळात 
बिज्जलाला बसवेदवराची 
योग्यता कळून आली 
साठी निमित्त घडले ते असे 

बिज्जलाळा एके दिवशी एक ताम्रपट सापडला. पण त्य़ा 
वरची लिपी कोणालाच वाचता येईना. त्या वेळी बसवेदवर ५ 
आला आणि त्याने त्या ताम्मपटाचे वाचन केले. त्यामुळे विज्जट 
खूष झाला आणि त्याने वसवेश्‍वराळा आपला कोषाध्यक्ष 
त्या वेळी बसवेश्‍वराचा मामा वलदेव हा विज्जलाचा प्रधानर्मत 
होता. त्याच्यावरही बसवेश्वराच्या बद्धिमत्तेचा प्रभाव म 
त्याने गंगांबिका नावाची आपली कन्या देऊन बसवेश्‍व 
आपला जावई करून घेतले. सिद्ण्ण नावाचा पतित 
दुसरा मामा होता. त्यानेही आवली नीलांबिका नावाची क्‌न्य 
बसवेश्‍वराला दिली 

थोड्या दिवसांनी बलदेवाचा मृत्यू झाला. मग त्याची पत 
प्रचानाची वस्त्रे विज्जलाने बसवेश्‍वराला दिली. त्याने विज्ज 
लाचे राज्य शहाणपणाने सांभाळले व त्याची प्रगतीही कै 
प्रजेविषयी त्याला अपार प्रेम होते, म्हणन त्याने प्रजेवरचा ड 
जड करभार हलका केला आणि शेतो व व्यापार यांच्या ञ्न्न 


तीला प्रोत्साहन दिले रणेच्या 
राजकारणाप्रमाणेच लोकांच्या धार्मिक व नैतिक सुध 


कामीही त्याने आस्था दाखवलो. त्याच्या पूर्वी पं 
स्थापिळेला शैव संप्रदाय दक्षिणेत प्रचलित होता, पण त्या सट" 
दायात अनेक विक्रती निर्माण झाल्या होत्या. त्याची घडी 
विसकटलेली होतो. बसवेश्‍वराने वीरशैव या नावाने 
सप्रदाय पुनरुज्जीवित व संघटित करण्याचे ठरविले. 


बसवेरश्‍वर-प्रधान मंत्री 


खंड सहावा 


दिवसांत त्याने संप्रदायाचे कार्य नावारूपाला आणले. त्याच्या 
या कार्यात बिज्जलानेही त्याला पुष्कळ साहाय्य केले 
हळूहळू वसवेश्‍वराचे नाव कर्नाटकात व आंध्र प्रदेशात सर्वतो- 
मुखी झाले. अनेक ठिकाणांहून. धर्मजिज्ञासू लोक कल्याणला 
येऊन बसवेदवराशी धर्मचर्चा करू लागले. भक्‍तमंडळीही जमू 
लागली. वसवेइवर त्या सर्वांना संप्रदायाची दीक्षा देऊ लागला. 
त्याच्याकडून दीक्षा घेणाऱ्यांत काश्मीरचा राजा महोदेव, महा- 
राष्ट्राचा गुंडेय्य, केरळचा भद्रनायक चामराय, तमिळनाडचा 
मादरचन्नय, तेलंगंगातले मारय्य, जोम्मय्य व सकलेश मादरस, 
ओडिसाचा सुज्ञानीदेव, इ. मंडळी प्रमुख होती. 
नंतर त्याने शिवानुभवमंडप नावाचे एक विद्यापीठ स्थापन 
केळे. अल्लमप्रभू या विद्वान सत्पुरुषाला त्याने त्याचे अध्यक्षपद 
दिले. अनेक वीरदोव त्या विद्यापीठात वीरशैव शास्त्राचे म्हण- 
जेच शक्‍तिविशिष्ट शिवाद्वेत सिद्धान्वाचे पद्धतशीर अध्ययन 
करू लागले. वीरशैव धर्मानुसार शक्‍्तिविशिष्ट शिव याचे 
जीवाशी अद्वेत मानळे आहे. बसवेशवराने त्या सिद्धान्ताला 
भकक्‍तिमार्गाची जोड दिली. वसवेश्‍वरप्रणीत भक्तिमार्ग हा षट्‌- 
स्थल सिद्धान्त म्हणून प्रसिद्ध आहे. साधकाच्या साधनावस्थेचे 
त्यात सहा भाग केले आहेत, ते असे - (१) भक्‍तस्थल (२) 
महेशवरस्थल (३) प्रसादीस्थल (४) प्राणलिंगीस्थल (५) 
शरणस्थल व (६) ऐक्यस्थल. 
या षट्स्थल सिद्धान्तात बसवेश्‍वराने कर्म, भक्‍ती व ज्ञान 
यांचा समन्वय केला आहे. 
बसवेश्वर हा कट्टर एकेश्‍वरवादी होता. एका शिवावाचून 
अन्य कोणालाही तो मानीत नसे. आपल्या उपास्य परम शिवा- 
विषयी त्याने अनुयायांना आदेश दिला तो असा - 
नंबिन हेंडतिगे गंडनोब्बा काणिरो 
नंबवल्ल भलंगे देवनोब्बा काणिरो 
बेड बेड अन्य देवदसंग होल्ल 
बेड बेड अन्य दवदेंबुद हादर काणिरो 
ी कूडल संगमदेव कंडरे कोटव काणिरो 
अर्थ - पतित्रतेला जंसा एकमेव पती, तसा खर्‍या भक्ताला 
एकच परमात्मा असतो. अन्य देवदेवतांचे स्मरणही पाप आहे. 
तो व्यभिचार आहे. देवाला ते समजले, तर तो त्याचे प्राय- 
शचित्त दिल्यावाचून राहणार नाही. 
बसवेश्‍वराचा संप्रदाय अस्पृश्यांसह सर्वांना खुला होता. 
अस्पृश्यतेला समाजाचा कलंक मानणार्‍्यांपैकी तो होता. अस्पृश्य 
कोण ते तो निराळ्याच विचारसरणीने सांगतो - र 
आई-बापांना शिवीगाळ करतो, तो खरा अस्पृश्य. परोप- 
कारात विघ्न आणतो, तो खरा चांडाळ. धनासाठी दुसर्‍याचे 
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प्राण घेतो, तो मांग. परस्त्रीची कामना धरतो, तो महार, धेड! 
देवा, असले हे अस्पृश्य जर गावात आणि गावभर राहत अस- 
लेळे दिसतात, तर मग महार-डोरांना, गावाबाहेर का ठेवा- 
यचे ? ते काय न्यायाला धरून आहे? 

पण समाजातील अस्पृश्यता नष्ट झाली पाहिजे, या त्याच्या 
निर्धारातुनच पुढील महान अनर्थ घडून आला आणि त्या कामी 
बसवेश्‍वराला होतात्म्य पत्करावे लागले. 

मवधुवय्य नावाचा एक ब्राह्मण व ह्रळय्य नावाचा एक 
अतिशूद्र या दोघांनी वसवेश्‍वराकडून वीरशेव दीक्षा घेतली 
होती. त्यांतल्या मधुवय्य ब्राह्मणाने आपलो मुलगी ह्रळय्याच्या 
मुलाला द्यायचे ठरवले व बसवेश्‍वराकडे तज्ञी अनुज्ञा मागि- 
तली. बसवेश्‍वराने ती दिली. हा प्रतिलोम विवाह बसवे- 
वराच्या साक्षीने घडून आला. त्या काळात ही घटना म्हणजे 
महान क्रांती होती. त्यामुळे सर्वत्र * अधम, अधर्म ' अशी 
आरडाओरड सुरू झाली. बसवेइवराच्या क्रांतिकारक मतां- 
मुळे एका बाजूने सनातनी धर्माचार्य आणि दुसर्‍या बाजूने जेन 
हे अंतरात जळून होते. त्यांना बसवेश्‍वरावर आघात करण्यास 
हा मोका आयता मिळाला. त्यांनी बिज्जलाकडे तक्रार गुदरली 
आणि बसवेश्‍वराविषयी विज्जलाचे मन सर्वे प्रकारांनी कल- 
षित केले. बरिज्जलही मनातून खवळला. तशातच बसवेश्‍्वराचे 
दोन जंगम अनुयायी आपली निदानालस्ती करीत आहेत, असे 
बिज्जलाच्या कानी आले. त्यामुळे बिज्जलाचा विवेक सुटला. 
त्याने त्या दोघा जंगमांना क्रूरपणे वघदंड दिला. त्यातून पुढे 
आगडोंब उसळला. जेन आणि वीरशैव यांच्यांत उघड उघड 
यादवी युद्ध सुरू झाले. त्या संघर्षात विज्जलाची तर आहुती 
पडलीच; पण वसवेश्‍वरालाही देहत्याग करावा लागला. 

जेन आणि वीरशव यांच्या वाड्मयात बसवेश्‍वराच्या मृत्यू- 
विषयी भिन्न भिन्न पर्याय आहेत. जेन सांगतात, ते असे - 

बसवेश्‍वराने एका जंगमाला जेनाचे सोंग देऊन त्याच्या 
हातून बिज्जलाला एक विषारी फल देवविले. बिज्जलाने ते 
चाखले; पण तो मेला नाही. त्याला केवळ मूर्च्छाच आली. 
दोन जंगमांना वघदंड दिल्यामुळे बसवेश्वर आपल्या प्राणांवर 
उठला आहे, असे त्याला वाटले आणि त्याने क्रोधाविष्ट होऊन 
बसवेश्‍वराला पकडण्यासाठी आपल्या मुलाला पाठविले. बसवे- 
इवराला हे समजताच,तो राज्यातून पळाला. राजपुत्राने त्याचा 
पाठलाग सुरू केला. सरतेशेवटी तो सर्वच बाजूंनी वेढला गेला. 
मग तो हताश झाला आणि संगमेइवरी त्याने विहिरीत उडी 
टाकून जीव दिला. 

पण वीरशेवांना ही जेनांची कथा कपोलकल्पित वाटते. 
वीरशैव ही दुर्घटना सांगतात, ती अज्ली - 
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विज्जलराजाने दोघा वीरशेवांचा अमानुष वघ केल्यामुळे 
वीरश्ेव मंडळींत प्रक्षोम उत्पन्न झाला. ते राजाच्या सूडाला 
प्रवृत्त झाळे. जगदेव नावाचा एक मार्थेफिरू वीरशेव होता. तो 
शस्त्र हाती घेऊन आपल्या दोन साथीदारांसह राजमहालात 
घुसला आणि त्याने बिज्जलाला कंठस्नान घातले. मग रस्त्या- 
वर येऊन त्य़ाने आपल्या त्या दातकृत्याची घोषणा केली. 
त्यामुळे विज्जलाचे सैन्य खवळले. वीरशेवही मारामारीस 
उद्यृक्त झाले. उमयपक्षी तुंबळ युद्ध माजले. कल्याणनगरीत 
प्रेतांचे ढीग पडले. त्या यादवी युद्धात विज्जलाचा राजवंशच 
नष्ट झाला. पण वसवाला या सर्वच दु्घंटनांचा इतका उवग 
आला, कौ तो कल्याण नगरीचा त्याग करून संगमेश्‍वराच्या 
चरणांपाश्यी गेळा आणि त्याने शिवाच्या आत्मज्योतीत स्वतःची 
प्राणज्योत विलीन केली. 

वसवेद्वर केवळ शिवभक्‍्तच नव्हता; तर नवसमाजाचा 
नेता आणि समाजातील दुष्ट रूढींचा कट्टा शत्रू होता. त्याने 
स्त्रियांना धमंद्वार उघडले आणि त्यांना पुरुषांच्या बरोबरीचे 
अधिकार दिले. त्याने उभारलेल्या शिवानुभवमंडपात कित्येक 
स्त्रिया दाखल झाल्या आणि वीरशैव तत्त्वज्ञानाचा अभ्यास 
करू लागल्या. अंत्यजांनाही त्याने धर्मज्ञानापासून वंचित ठेवले 
नाही. पण तत्वज्ञानापेक्षाही त्याचा आचरणावर विशेष भर 
होता. त्याचा धर्म हा वैयक्तिक नसून सामाजिक राहिला. धर्म 
हा समाजाच्या जीवनात रुजला पाहिजे आणि देनंदिन आचर- 
णातून तो प्रकाशित झाला पाहिजे, असे तो मानी. 

* संसार दु:खमय आहे; अतएव त्याचा त्याग करा, ' असे 
त्याने कधीही सांगितले नाही. त्याने आग्रहाने प्रतिपादले की, 
संसार हाच स्वर्ग आहे. गृहस्थाश्रम करणे हे पाप नाही. 
गृहस्थ असूनही जो सत्य बोलतो तो देवलोकी वास्तव्य' करतो. 
मानवशरीर हेच शिवाचे केलासस्थान होय. त्यासाठीच ते 
पवित्र राखले पाहिजे. 

वसवेश्‍वराने राजकारणाला अध्यात्माची व नीतीची बैठक 
देण्याचा प्रयत्न केला. अर्थशास्त्र व समाजकारण या विषयां- 
चाही त्याने बराच खोल विचार केला होता. या विचारांतुनच 
त्याचे कायक तत्त्वज्ञान उगम पावले. कायकात शरीरश्रमाला 
प्रतिष्ठा दिलेली आहे. श्रेष्ठवणियांनी जी कामे हलकी सलकी 
म्हणन निद्य ठरवली होती, ती कोणत्याही प्रकारे हीन दर्जाची 
नसून, ती उत्कृष्टपणे करणे हीच जनसेवा व हीच ईशसेवा 
होय, असे त्याने प्रतिपादिले. दारिद्रथ हे पूर्वकर्मानुसार आलेले 
नस्रून, सामाजिक विघटनेचे विक्रत स्वरूप आहे, असे त्याचे मत 
होते. म्हणून त्याने समाजाचीच पुनर्घटना करण्याचा प्रयत्न 
केला. निरनिराळ्या व्यवसायांतळे लोक एकत्र आणून त्याने 
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त्यांच्यांत वंधुभाव उत्पन्न केला आणि त्यांन, पुढील तीन 
नियम घाळून दिले - 

(१) प्रत्येकाने कष्ट करून निढळाच्या घामाने अर्थोत्पा- 
दन करावे व आपली उपजीविका चालवावी. 

(२) प्रत्येकाने आपल्या आवडीनुसार आपला व्यवसाय 
निवडून त्यात प्रगती करावी; व ले 

(३) प्रत्येकाने आपल्या गरजेनुसार जेवढे आवश्यक तेवढेच 
द्रव्य मिळवावे. अधिकाची हाव धरू नये व भिक्षापात्रही अव- 
लंवू नये. 

वसवेदवराचा कायक सिद्धान्त तो हाच होय. त्याने वृद्धी, मन 
आणि हात यांच्यांत सामंजस्य आणले व विचाराला कृतीच्या 
अधिष्ठानावर वसवले. शि 

आपले विचार सांगण्यासाठी तिथल्या लोकभाषेचा म्हणजेच 
कन्नडचा त्याने अंगीकार केला. पद्याला जवळची अश्शी छोटी 
छोटी गद्यवाक्ये आणि त्याच्या चार-पाच पंक्ती अश्या स्वरूपात 
त्याने आपला उपदेश ग्रथित केला. त्याच्या या वचनांची संख्या 
९७० आहे. ती थोड्याच अवधीत कर्नाटकातील सान-थोरांच्या 
मनी-मुखी रिगली. वसवेदवराच्या वचनांतून त्याची एकनिष्ठ 
भक्‍ती, परम शिवावरील अढळ श्रद्धा, आत्मसमर्पणाची वृ 


उ ष्टी 
विनम्रता, निःस्पृहता व मानवमात्रावरील प्रेम या ग 
स्वच्छपणे दिसु 


शश कद्र मा हन 
व क्क” श्र येतात. त्या व 
क्षे “यि टि असेही कळते, की 
स्क््् च्च बसवेश्वर ही 


वि शि ष्ट प्रदेश” 
करिता नव्हता? 
तर तो मानवमात्रा” 
साठी होता. त्याच्या 
अनुयायांनीही षि. 


बसवेश्वर फार मोलाचे व 
आहे. वीरशंव आली 
दायाच्या तत्त्वज्ञानाची उभारणी या वचनसाहित्यातूनच ् सार 


टि उ स 
आहे. बसवेश्‍वराच्या धार्मिक व तात्त्विक उपदेशाचे 
पुढीलप्रमाणे सांगता येईल - 


डव तल्या भेदभावनेला 
वर्णाश्रम हे पाखंड आहे. ते समाजातल्या भेदभाव 


खंड सहावा 


खतपाणी घालते. लिग, वर्ण, जाती, सारे काही तुच्छ ! व्यक्‍ती 
तेवढी समान. मूतिपूजेचे अवडंबर मूर्तीसहित फेकून द्या. फक्‍त 
हृदयावर शिर्वालग धारण केलेत की बस्स ! शिवभक्तीचा एक 
प्रकार या भावनेने शरीरश्रम करा. कष्टांना हलके लेखू नका. 
सोहेर-सुतक मानू नका. प्राणिहिसा वर्ज्ये ! * एको देव: ' माना 
आणि तो म्हणजे परम शिव. 

वीरद्दोव लोक बसवेश्‍वराला शिवाचा अवतार मानतात. 
त्याचा अंत असा एकाएकी आणि अनपेक्षित झाला असला, तरी 
त्याचा संप्रदाय मात्र कोलमडला नाही. अल्लमप्रभू व बसवे- 
वराचा भाचा चेन्नवसव या दोघांनी त्याच्या संप्रदायाची धुरा 
समर्थपणे वाहिली. बसवेश्‍वराच्या चरित्रावर बरेच ग्रंथ निर्माण 
झाले आहेत. त्यांचे दोन वर्गे पडतात. त्यांपैकी एका वर्गात 
बसवपुराण येते. हे मुळात पालकूर्ती सोमनाथ याने तेलुगू भाषेत 
लिहिले व भीमकंर याने त्याचे कन्नडमध्ये भाषांतर केले. या 
पुराणातूनच पुढे प्राचीन-अर्वाचीन शिवभक्तांच्या कथा उतपन्न 
झाल्या. पंधराव्या शतकातले बसवचरित्र हा दुसरा वर्ग होय. हे 
बसवचरित्र लक्‍्कण्णदंदेस याने निर्माण केले. त्याचा शिष्य सिंगी- 
राज यानेही बसवचरित्राचा प्रपंच करून त्याचे ८८ चमत्कारही 
निवेदन केले. पाहा - वीरशैव संप्रदाय. [ श्री. काशिनाथस्वामी 
सारंगमल - साप्ता. हिंदुस्थान, २६ मे १९६३; कर्नाटक; 
इंद्रायणी; श्री. के. एस्‌. गुंडप्पा - द. भारत, सप्टें. -ऑक्टो. 
१९६१; हि. क. भ. तु. अ.; रि. इं.; वि. स्मा. ग्रं.] 


बंगालमधील एक ग्रामदेवता. हिला बिसलक्ष्मी व 
बसुली बसली असेही म्हणतात. चंडी म्हणूनही हिची पूजा 
होते. ही देवी अश्‍वश्िर किंवा अश्‍वमूर्ती आहे. हिंच्या काष्ठ- 
प्रतिमा करतात. बंगाली कवी चंडीदास याची ही स्फूतिदेवता 
होती. हिच्या पुजेसाठी त्याने कृष्णकाव्य रचले होते, असे 
सांगतात. ओडिसातील केवट आणि इतर जातीही घोर(ड)- 
मुह म्हणून या देवीची पुजा करतात. 


बस. जगदीशचंद्र (१८५८ ते १९३७ इ. स.) जगद्विख्यात 

शास्त्रज्ञ व संशोधक. पूर्व बंगालमधील 
विक्रमपूर जिल्ह्यात, राणीखेळ या गावी एका सघन कुळात 
यांचा जन्म झाला. यांचे वडील भगवानचंद्र हे फरीदपूर येथे 
सरकारी नोकर होते. जगदीशचंद्रांचे प्राथमिक शिक्षण गावातील 
पाठशाळेत शेतकरी, कोळी यांच्या मुलांबरोबरच झाले. घरात 
नीतीचे व रामायण-महाभारतातील विचारांचे संस्कार झाल्या- 
मुळे त्यांच्या मनात स्वदेश, स्वधर्म आणि स्वसंस्कृती यांविषयी 
अभिमान जोपासला गेला. कलकत्ता येथील सेंट झेवियर 
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बस्‌ जगदोशचंद्र 


कॉलेजातून बी. ए. ची पदवी घेतल्यानंतर जगदीशचंद्र उच्च 
शिक्षणासाठी परदेशी गेले. त्यांना वैद्यकशास्त्राचे शिक्षण 
घ्यायचे होते, पण प्रकृती बिघडल्यामुळे ते शकय झाले नाही. 
मग त्यांनी केंब्रिजच्या स्त्राइस्ट चर्च कॉलेजात विज्ञान, रसायन 
व वनस्पतिशास्त्र या विषयांचा अभ्यास करून इ. स. १८८२३ 
मध्ये पदवी मिळवली. त्यानंतर एक वर्षभर त्यांनी लंडनच्या 
कॉलेजात संशोधन करून दुसरी पदवी मिळवली. त्या काळात 
त्यांना लॉड रॅले, डाविन या थोर शास्त्रज्ञांचे मार्गदर्शन लाभले. 

स्वदेशी परत आल्यानंतर इ. स. १८८५ ते १९१५या 
काळात ते कलकत्त्याच्या प्रेसिडेन्सी कॉलेजात भोतिक विज्ञानाचे 
प्राध्यापक होते. नंतर ते इंडियन एज्युकेशनल सव्हिसमध्ये 
शिरले व तिथूनच निवृत्त झाले. 

जगदीशचंद्रांचे पहिले संशोधन विद्युत्संबंधी होते. विद्युत्चूंवक 
लहरींचा संचायक यांनी शोधून काढला. तंतुलाष्माच्या मदतीने 
बिनतारी संदेश पाठवण्याची पद्धती आणि त्यावरून अणुपीडन व 
प्रेषसिद्धांत हे यांचेच शोध आहेत. त्यानंतरचे यांचे सर्व संशोधन- 
वनस्पतिशास्त्रात झाले. सर्व सृष्टीतील मूलतत्त्व एकच आहे, 
या कल्पनेवर त्यांनी वनस्पती व प्राणी यांच्या जीवनांतील 


जगदीशचंद्र बसू 


साम्य अनेक सूक्ष्म उपकरणांच्या साहाय्याने सिद्ध केले. वनस्पती 
संवेदनाक्षम असून, त्या झोप घेतात, वायुमय अन्न पचवितात 


बसू जगदोदचंद्र 


आणि मादक पदार्थामुळे झिंगतात, हे त्यांनी दाखवून दिले. 
जगदीशचंद्र वसू यांचे विश्षेष उल्लेखनीय कार्य म्हणजे त्यांनी 
स्वत:ची प्रयोगशाळा सुरू केळी आणि तिथ्रे हिदी कारागिरांच्या 
मदतीने अनेक सूक्ष्म व अचूक उपकरणे बनवली. त्यांचे संशोधन- 
कार्य लवकरच पाडचात्य शास्त्रज्ञांनी मान्य केळे आणि इ. स. 
१९२० साली त्यांना रॉयल सोसायटीचे फेळो निवडण्यात आले. 
प्रफुल्लचंद्र राय यांनी युगप्रवतंक संशोधक म्हणून त्यांचा गौरव 
केला. १९१७ साली त्यांनी स्वत:च्या नावाची संशोधनसंस्था 
स्थापली. पुढे त्यांनी आपले सर्व शोध व संस्थाही राष्ट्राला 
अर्पण केली. त्या संस्थेच्या वास्तुवर दघधीची त्र्रषीच्या आत्मा- 
पणाचे प्रतीक म्हणून वज्त्राची आकृती कोरलेली आहे. 
विद्युल्लह्रींच्या साहाय्याने दूरपर्यंत संदेश पाठवण्याचा प्रयोग 
जगदीशचंद्र बसूंना साधला असला, तरी इटालियन संशोधक 
मार्कोनी याने त्याच वेळी तो श्लोध लावून त्याचा पुष्कळ 
विकास केला आणि विनतारी पद्धतीचीची यंत्रणा सिद्ध केली. 
जगदीशचंद्रांनी मार्कोनीचे श्रेय मोकळेपणाने मान्य केळे, कारण 
त्यांच्या ठायी दुरभिमान नव्हता. ' विदवातील सर्व सचेतन व 
अचेतन वस्तू, पृथ्वीवरील सृष्टी, नभोमंडळातील असंख्य ग्रह- 
गोल, प्रकागलह्री, या सर्वांमध्ये एकच शक्‍ती वास करीत 
असते, हे सत्य माझ्या निदर्शनाला आले, तेव्हा तीस शतकांपूर्वी 
गंगेच्या तोरावर माझ्या पूर्वजांनो परब्रह्माची जो कल्पना विशद 
केळी तिचा अर्थ मला कळू लागला,” असे नम्तर उद्गार त्यांनी 
एका भाषणात काढले होते. हे उद्‌गार त्यांच्या भारतीय संस्क्र- 
तीच्या अभिमानाचे व निरहंकार वृत्तीचे द्योतक आहेत. [ सु. 
वि. को.; श्री. ग. ल. चंदावरकर-नवभारत, फेब्रुवारी, १९५९] 


क १८८३-- १९६६ इ. स.) एक महान चित्र- 
गह नंदलाल ह व एका अभिनव र नक प्रवतेक. 
यांचा जन्म बिहारमधील मृंगेर या गांवी झाला. लहानपणापासून 
त्यांना चित्रकलेची आवड होती. मॅट्रिकची परीक्षा उत्तीर्ण 
झाल्यावर विश्‍वविद्याल्यीन शिक्षणांचा त्याग करून चित्रकलेच्या 
शिक्षणासाठी ते कलकत्त्याच्या आर्ट स्कूलमध्ये प्रविष्ट झाले. 
तिथे त्यांना श्री. अवनौंद्र ठाकूर हे गुरू मिळाले. ते प्रतिभाशाली 
चित्रकार आणि श्रेष्ठ दर्जाचे कलावंत होते. बसूबाबूंनी त्यांच्या 
मार्गदर्शनाखाली चित्रकळेचा सखोल अभ्यास केला. 

आटं स्कूलमधून बाहेर पडल्यावर त्यांना श्री. रवौंद्रनाथ 
ठाकूर यांचा सहवास मिळाला. बसूबावूंनी काढलेली चित्रे आणि 
त्यांची कलासाधना पाहून श्री. रवोंद्रनाथ प्रभावित झाले. इ. 
स. १९१७ साली रवींद्रनाथांनी विचित्रा नावाचे एक कला- 
शिल्पकेंद्र स्थापन केळे होते. बसूवाबूंना त्यांनी त्या केंद्रात 
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भारतीय संस्कृततिकोदा 


प्राचार्य नेमले. तिथे राहून त्यांनी भारतीय चित्रकलेचे अधिक 
सूक्ष्म अध्ययन केले. 


नंदलाल वसू 


तिथून ते आपल्या एका सहकाऱ्यासह अजंट्याची चित्नवाळा 
पाहायला गेले. परत येताना त्यांनी मध्य प्रदेशातळी बाघ वी 
तली चित्रेही पाहिली. भूतकालातले ते कलावैभव पाहून ॥ 
केवळ आइचर्यचकितच झाले नाहीत, तर त्यातून त्यांनी प्रेर” 
णाही घेतली. त्या प्रेरणेतुनच पुढे त्यांचे कलाजीवन संपन्न झाले- 
त्यानंतर त्यांनी अजंटा व बाघ येथील भित्तिचित्रांचे स्वतःच्या 
कुंचल्याने चित्रण केले. वसुबाबूंची ती चित्रे मूळ क्रृतींपेक्षा कुठ- 
ल्याही दृष्टीने कमी नाहीत. रेखांचे मार्दव, मुखमुद्रेवरच्या 
भावना आणि प्रत्येक आकृतीतील सजीवता हे सारे तेच आणि 
त्याच प्रकारचे आहे. 

इ. स. १९२२ साली श्री. रवींद्रनाथ ठाकूर बसूबाबूंना शांति- 
निकेतनमध्ये घेऊन गेले आणि त्यांनी त्यांना तिथल्या कला विभा- 
गाचे अध्यक्ष केळे. तिथे राहून त्यांनी रूपावळी व शिल्पकथा हे 
दोन ग्रंथ लिहिले. या ग्रंथांत कलाविवेचन तर आहेच; शिवाय 
त्यांच्या बहुमूल्य चित्रांचा संग्रहही आहे. त्यानंतर रवींद्रनाथ 
ठाकूर जेव्हा चीन-जपानच्या दोऱ्यावर गेले, तेव्हा त्यांनी वसू” 
बाबूंनाही आपल्यावरोबर नेले. त्या देशांतील कलासृष्टी पाहू 
त्यांनी आपली कलादृष्टी व्यापक करून घेतली. ' 

वसुबावूंचे हे कलानेपुण्य पाहून म. गांधीही प्रभावित झाले 
लखनो, फेजपूर व हरिपुरा या ठिकाणी भरलेल्या काँग्रेसच्या 


खंड सहावा 


अविवेशानांचे मंडप कलादृष्टीने सजविण्याचे काम म. गांधींनी 
त्यांच्यावर सोपविले व ते कार्य त्यांनी सर्वांच्या लक्षात राहील 


बुद्ध व आम्रपाली 


अशा प्रकारे पूर्णे केळे. इ. स. १९३९ साली बडोदे सरकार- 
कडून त्यांना,निमंत्रण आले. तिथे जाऊन त्यांनी तिथले कोति- 
मंदिर विविध चित्रांनी सुशोभित बनवले. 

वसूबाबू भित्तिचित्रेही सुरेख काढीत. अशा चित्रांसाठी 
भितोंना जो लेप द्यायचा, त्याची प्रक्रिया त्यांनी प्राचीन भार- 
तीय भित्तिचित्रांवरूनच बनविली होती. अश्या चित्रांसाठी रंग 
व कुंचलेसुद्धा विदेशी न वापरता स्वत: तयार करून ते वाप- 
रीत. देशी रंगांचे अनेक प्रयोग त्यांनी सिद्ध केले व आपल्या 
शिष्यांना शिकवले. ते मातीच्या मूर्ती बनवीत आणि काष्टां- 
वरही आकृती खोदीत. पुढे पुढे त्यांच्या चित्रकलेत कालीघाट 
येथील पटचित्रात दिसणार्‍या बंगाली लोककलेचेही काही बार- 
कावे दिसू लागले. 

त्यांची चित्रकला विशिष्ट माध्यमापुरती मर्यादित नव्हती. 
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महाराष्ट्र ग्रेथातेजक लेस्था 

११२३ सदार्ई»व ६७. मद्रे बांडा, 
शुत्या वूरलीधर चोक, पुणे-४१६ « ३७ 
त्यांनी भूमिचित्रे काढली, तोरणद्वारे सजविली, मुलांची पुस्तके 
सचित्र केली आणि नटांनाही रंगविल. वसूबाबू पोस्टकार्डावर 
रेखाकृती काढीत आणि तो चित्रे आपल्या इष्ट मित्रांना भेट 
म्हणून पाठवीत. अशी हजारो कार्डे रेखांकित व बोलकी करून 
त्यांनी भारतभर अनेक रसिकांना आपल्या कलेचा आनंद दिला. 

पौराणिक विषयांवरही त्यांनी अनेक चित्रे रंगविली. त्यांपैकी 
सती, शिवाचे विषप्राशन, शिवविलाप, शिवतांडव, उमेची 
तपस्या, विरहिणी उमा, युधिष्ठिराची स्वर्गयात्रा, दुर्गा, यम, 
सावित्री, कैकेयी, अहल्या ही चित्रे नामांकित उतरली आहेत. 
वृद्धजन्म, बुद्धाचा गृहत्याग, वृद्ध व आम्रपाली ही चित्रेही 
तितकीच गंभीर व दर्शनीय आहेत. 

नुसती त्यांची रेखांकनेही अर्थपुर्ण, प्रभावी आणि बोलकी 
वाटतात. बसूबावू म्हणजे रेखासम्प्राटच होते. वीणावादिनी, 
नटीर पूजा, नटीर नृत्य, इ. त्यांची काही चित्रे म्हणज रेखाचित्र- 
कलेची परिसीमाच होय. त्यांची रेखा कधी धावती, कधी थब- 
कती, कधी वळती, अशा विविध रूपांनी आणि गतींनी प्राणवान 
झाली आहे. प्रणयाचे रंग आणि रागलोभाचे विकार त्यांच्या 


बसू नंदलाल 


नटीर पूजा 


रेखेतून सहज पाहून घ्यावे. बारीक बारीक रेखा किती आदय- 
घन होऊ शकतात, हे त्यांच्या नटीर पूजा या चित्रात पाहावे- 


बसू नंदलाल 


या रेखाचित्रांच्या मागे त्यांची केवढी जबर तपद्चर्या होती व 
त्यांची अंतःप्रेरणा किती तीव्र, किती गतिद्लील होती हे 
समजायला एखादा कलामर्मज्ञच हवा. 
शांतिनिकेतनात राहून त्यांनी अनेक शिष्य तयार केले. अनेक 
चित्रकारांना व शिल्पकारांना मार्गदर्शन करून त्यांना उत्साहित 
केले. रवींद्रनाथांच्या देहावसानानंतर श्ांतिनिकेतनाचे तेच 
आधारस्तंभ वनले. शांतिनिकेतनातले सारे लोक रवींद्रवावृं- 
प्रमाणेच वसूवावूंनाही मान देऊ लागले. सामान्य मानवांच्या 
दु:खाविषयी त्यांना कणव होती आणि त्या दुःखांचे मूळ 
शोधण्याचाही त्यांचा प्रयत्न होता. आपल्या शिल्पकथा या 
पुस्तकाच्या भूमिकेत ते म्हणतात- 
मी काही कुणी साहित्यिक नाही. भाषेचे शिल्प मी जाणत 
नाही. त्यामुळे विस्तारपुर्वक काही सांगण्याची शक्‍ती माझ्यात 
नाही. आज या जगात जे दुर्भाग्य दिसत आहे, त्याचे कारण 
म्हणजे माणसाच्या भोगलोलुप व स्वार्थी वृत्तीचे प्रावल्य होय. 
केवळ जीवन धारण व स्वार्थसाधन यांच्या पलिकडे जाऊन 
माणसाने साधनेत लक्ष घालायला हवे. साहित्य आणि शिल्प 
यांनी माणसाच्या चित्तवृत्ती सुवारतात. वैयक्तिक व सामु- 
दायिक जीवनात छंद, सुर, सामंजस्य या गोष्टी कलेच्या उपा- 
सनेमुळे निर्माण होतात. 
एकोणीसाव्या शतकाच्या शेवटच्या चरणापर्यंत आधुनिक 
: भारतीय कलेचा व्याप फारसा मोठा नव्हता. यद्यपि कलाकार 
नवा दृष्टिकोण घेऊत अग्रेसर झाले होते आणि काही मर्यादेपर्यंत 
पाइचात्य कलेच्या प्रभावातून मुक्‍त झाले होते, तथापि भारतीय 
कलेचा अद्याप एखादा निचित मार्ग प्रवतित झाला नव्हता. 
वसुवावूंनी आपल्या बहुमुखी प्रतिमेने तो मार्ग निर्माण करून 
आधुनिक कलेचे प्रवतंन केले. इतकेच नव्हे; तर त्यांनी आपला 
एक कलासंप्रदायच निर्माण केला. त्यांच्या या कलावैमवाची 
रवींद्रनाथांना जाणीव होती आणि म्हणूनच त्यांनी बसूबाबूंचा 
अनेकदा आणि अनेक प्रकारे गौरव केला. त्यांच्या कळेचे रह 
स्यच रवींद्रनाथांनी उकलून दाखविले. [शचीरानी गुर्टु- साप्ता. 
हिंदुस्थान, २९ मे ६६; कुमारिल़ स्वामी- साप्ता. हिंदुस्थान, 
१२ जून १९६६; रंगल्या रेषा अशा- डॉ. प्र. न. जोशी ] 


त ही कर बज बसोली नामक एक "प्रदेश व गाव 
बसाठी चित्रशेली जम्मू-काश्‍मीर राज्यात आहे. बसोली 
हे गाव जम्मू राज्याच्या कठुआ जिल्ह्यात आहे. आज एक 
सामान्य गाव एवढेच त्याचे स्वरूप असले, तरी तिथे आढळ- 
णाऱ्या विविध प्रकारच्या प्राचीन भग्नावशेषांवरून ते जुन्या 
काळी एक कलासमृद्ध नगर होते, हे कळून येते. 


ट्ट 


भारतोय संस्कृतिकोद 


या बसोली प्रदेशाची राजधानी बलोर येथे होती. हे ठिकाण 
वसोलीपासुन वारा मेल पठदिचमेस आहे. इ. स. च्या माठव्या 
शतकात या राजधानीची स्थापना झाली. चाल वंशीय राजे 
येथे राज्य करीत असत. त्यांच्या आश्रयाने इश्रे अनेक चित्र- 
कारांनी आपल्या कलेचा उत्कर्ष साधला. मालिनी नावाची 


0... अम 


बसोली चित्रशेली- राधाकृष्ण 


बसोलीची एक राणी चित्रकलेची फार भोक्ती होती. तिर्न 
गीतगोविदावरची अनेक चित्रे चित्रकारांकडून काढून घेतली- 
दहाव्या शतकापर्यंत बसोली हे स्वतंत्र राज्य' म्हणून नांदले 

भारतीय चित्रकलेच्या सर्व प्रमुख प्रवृत्ती बसोली शोलीत 
आढळतात. कांगडा किंवा पहाडी या परंपरेतली जी चित्रे 
मिळाली आहेत, ती मुळात बसोली शैलीची आहेत. समका” 
लीन कांगडा, गढवाल, मंडी, इ. ठिकाणच्या कलाशेलींनी राग" 
मालेविषयी उदासीनता दाखविली; पण बसोलीच्या चित्र” 
कारांनी संगीतातील राग-रागिण्यांची असंख्य चित्रे तिर्मार्ण 
केली. प्रसंगचित्रांसाठी या शेलीच्या कलाकारांनी रामायण/ 
महाभारत, भागवत, देवीमाहात्म्य, रसिकप्रिया व गीतगोविद या 
ग्रंथांचा आश्रय घेतला आणि हजारो प्रसंगचित्रे निर्माण केली- 

. बसोलीच्या चित्रांचे सामाजिक व धार्मिक असे दोन प्रकार 
मिळतात. त्यांतली काही चित्रे मोगलांच्याही पुर्वीची आहेत. 
वसोली चित्रशेलीचे आणखी एक रूप आढळते, त्याला तिंबे 
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किवा नेपाळी असे म्हणतात. ती चित्रे तांत्रिक व देवदेवतां- 
संबंधीची आहेत. या शेलीत स्त्रियांचे चित्रण फार नयनरम्य 
असते. लांब नाक, हरणासारखे टपोरे डोळे, छोटे मुख, फुगीर 
गाल व झुकलेली हनुवटी असे नारीदर्शन बसोलीचे चित्रकार 
घडवतात. या शेलीचा परामशं घेऊन कलामर्मज्ञांनी बसोलीच्या 
चित्रशेलळीची दहा लक्षणे सांगितली आहेत, ती अशी - 

(१) शरीराकृती, कांगडा व गढवाली या शेलीच्या विरुद्ध 
व ओजस्वी. स्त्रियाही पुरुषी घाटाच्या. 

(२) डोळे प्रफुल्ळ कमळासारखे. त्यांत मादक आकर्षण. 

(३) कपाळ मागे गेलेले, नाक लांब व झुकलेले. 

(४) हस्तमुद्रांचे प्रदर्शन. 

(५) स्त्रियांची वस्त्रे पारदर्शक. 

(६) पुरुषांचे वरचे अंग वस्त्ररहित. क्वचित खांद्यावरून 
एखादी चादर. धोतराचा रंग सोनेरी. अंगावर तऱ्हेतऱ्हेचे 
अलंकार. 

(७) सजावट आक षंक दिसण्यासाठी एक प्रकारच्या कोट- 
कांच्या पंखांचे कातरकाम चित्रांत जडवलेले. 

(८) चित्राची पृष्ठभूमी बहुशः समतल व कुंचलीच्या 
एकाच हाताने रंगविलेली, रंग गडद पिवळा, गडद व हलका 
हरवा आणि बेंगणी. कधीकधी वर आकाशाचा काही भाग 
दाखवलेला. त्यात चंद्र चितारलेला. 

(९) चित्राची किनार पिवळी, लाल किंवा शेंदरी. 

(१०) स्त्रियांच्या केसांची एक बट गालावर आलेली. 

इ. स. च्या सतराव्या शतकापासून एकोणीसाव्या शतकाच्या 


बसोली चित्रशेली - शिवाला भिक्षादान 


आरंभापर्यंत बसोली कलम चालू होते. कांगडा व बसोली या 
दोन शैलींतळा फरक हा, की कांगडा शेलीतील चित्रे सूक्ष्माकार 
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बहमनी सास्राज्य 


असतात, तर बसोलीतील चित्रे हो भित्तिचित्रांसारखी असतात. 
त्यांच्यावर पौराणिक कथासंकेतांचा प्रभाव अधिक असतो. 

इ. स. १८४६ साली बसोलीच्या कल्याणपाल या शेवटच्या 
राजाला निवृत्तिवेतन देऊन जम्मूचा महाराज गुलावसिह याने 
त्याचे राज्य आपल्या राज्यात विलीन केले आणि जवळजवळ 
तेव्हापासून बसोली चित्रश्लेलीही समाप्त झाली. [ श्री. राजेश्‍वर- 
प्रसाद नारायण सिंह- आजकल, सप्टे. १९५८; श्री. वाचस्पती 
गरोला- योजना, ऑगस्ट-सप्टे. १९६२] 


बस्तत्रिरात्रत्रत एक काम्य ब्रत. बस्त म्हणजे शेळी होय. 
बस्तात्ररात्रत्रत चंत्र मासात तीन दिवस सुर्याला प्रत्येक 
दिवशी तीने पांढरी कमळे अपण करणे व दत्त भोजन करणे 
असा याचा विधी आहे. उद्यापनाच्या वेळी सुवर्णासह पाच 
दुभत्या शेळया ब्राह्मणास दान द्याव्या असे सांगितले आहे. 
फल-- रोगमुक्ती व पुनर्जन्मातून मुक्‍ती. [हि. घ.] 


पंजाबमधील शेतकर्‍यांचा एक वर्ग. यांना कांगडामध्ये 
बहती धीरथ, पुवंभागात बहती आणि पशिचमेकडे चांग 
म्हणून ओळखतात. हे लोक मूळचे राजपूत असावे असे एक मत 
आहे. यांच्यांत अनेक शाखा आहेत. त्यामुळे अशी म्हणच पडली 
आहे, की “ तांदुळाच्या जितक्या जाती तितक्‍याच बहतींच्या 
जाती. * हे लोक काळे व ठेंगू आहेत. 

बहती शेतकरी फार कष्टाळू असतात. यांच्यांतील काही 
पुरुष घरबांधणीच्या कामात मजुरी करतात. स्त्रिया लाकूड, 
दुध, भाजी यांची विक्री करतात. हे काटकसरी व प्रामाणिक 
असतात. यांची गणना शूद्रांत होते. [ पं. का. ] 


क माजात बहमनी राज्याचा संस्थापक व बह- 
बहमना साम्राज्य अनो वंशाचा मूळ पुरुष अलाउहीन 
हसन बहमन शाहा हा हसन गंगू या नावाने इतिहासात प्रसिद्ध 
आहे. इराणचा एक प्राचीने राजा बहमुन याचा हा वंशज 
म्हणून याला बहमन शाहा हे नाव मिळाले, अशी आख्यायिका 
आहे. पण ती हसन गंगू सुलतान झाल्यानंतर त्याच्या स्तुति- 
पाठकांनी रचलेली आहे, असे फिरिहता म्हणतो. त्याच्या मते 
हसन हा गंगू नामक ब्राह्मण ज्योतिष्याचा नोकर होता व 
ब्राह्मण याचा अपभ्रंश करून त्याने बहमन हे नाव आपल्या 
कुळाला लावले. गंगू ब्राह्मणाच्या प्रभावाने हसन अमीर झाला 
आणि त्यानेच हसनचे भविष्य वतंवल्याप्रमाणे तो पुढे सुलता- 
नही झाला. सुलतानपद मिळाल्यावर हसनने गंगू ही पदवी 
धारण करावी, अशी धन्याची इच्छा होती, ती त्याने पुण केली. 


बहमनी सास्राज्य 


दिल्लीचा सुलतान मुहंमद तुघलक याची सत्ता दुबळी. झाली 
आहे, असे पाहून दक्षिणेतील अनेक मुसलमान सरदारांनी 
स्वतंत्रपणे राज्यकारभार सुरू केळा व इस्माइल मुख नावाच्या 
सरदाराला त्यांनी सुळतानपद दिले. त्यांची ती बंडाळी मोडून 
काढण्यासाठी सुल्तान मुहंमद मोठी फोज घेऊन दक्षिणेत 
आला. दोळतावादजवळ त्याने इस्माइल ज्ाहाचा पराभव केला 
खरा; पण तेवढ्यात गुजरातेत बंड उद्‌भवल्यामुळें सुळतान 
मुहंमदाळला तिकडे जावे लागले. त्याची काही फोज दक्षिणेतच 
सिदतन येश्रे तळ देऊन राहिली होती. हसन गंगूने तळावर ह्ल्ला 
करून त्या फौजेचा परामव केळा. मग इस्माइल शाहाने सुल- 
तानपद सोडले आणि सर्वे सरदारांनी हसन गंगूला सुलतान 
म्हणून निवडले. तो जफरखान या नावानेही ओळखला जातो. 
त्याने स्वतःला दक्षिणेचा सुलतान म्हणून जाहीर केले आणि 
गुलवर्गा इथे आपली राजधानी नेली 

वहमन ज्ाहाने लवकरच आसपासच्या प्रदेशावर फोजा 
पाठवून आपली सत्ता दृढ केली. त्याच सुमारास वरंगळ व 
विजयनगर येथे नवीन राज्ये उदयाला आली होती. वहमन 
शाहाने इ. स. १३५० साली वरंगळवर स्वारी करून कापय 
नायक याला आपला सामंत वनवले. 

वहमन नाहाची सत्ता उत्तरेस मंडूपर्यंत, दक्षिणेस रायचूर- 
पर्यंत, पुर्वेला भोंगीरपर्यंत व पदिचिमेला दाभोळपर्यंत प्रस्थापित 
झाली होती. त्याने आपल्या राज्याचा कारभारही व्यवस्थित 
लावून दिला होता. 

हसन वबहूमन शाहा हा इ. स. १३५८ मध्ये मरण पावल्यावर 
त्याचा मुलगा मुहंमद शाहा गादीवर आला. त्यालाही वरंग- 
ळच्या राजाशी अनेकदा लढाई करावी लागली. त्याने कापय 
नायकाचा पराभव करून त्याच्याकडून मोठी खंडणी घेतली. 
वहमनी व व्रिजयनगर राज्यांचा संघर्ष मुहंमद श्ाहाच्य़ा कार- 
किर्दीत सुरू झाला. त्यांच्या युद्धांतच प्रथम तोफखान्याचा उप- 
योग सुरू झाला, .असे म्हणतात. सुलतानाचे गुप्तचर दल 
अत्यंत कार्यक्षम होते. याच्या वेळी गुलबर्गा येथे बांधलेली शाहा 
वजार मशिद शिल्पकलेचा उत्कृष्ट नमुना समजली जाते. 

मुहंमद शाहा इ. स. १३७५ त मरण पावला आणि त्याचा 
मुलगा अलाउद्दीन मुजाहिद हा सुलतान झाला. त्याने विजय- 
नगरवर स्वारी केली, पण ती अयशस्वी ठरली. तिकडून परत 
येताना त्याचा खून झाला. मग त्याचा चुलत भाऊ दाऊदशाहा 
गादीवर आळा (इ. स. १३७८). पण लवकरच त्याचाही खून 
झाला व त्याचा भाऊ मुहंमद (दुसरा) हा गादीवर बसला. 
त्याने इ. स. १३९७ पर्यंत ज्यांततेने राज्य केले. त्या काळात 
विजयनगरच्या राजाने पुर्वेला व परिचमेला बराच राज्यविस्तार 


९० भारतोय संस्कृतिकोर 


केला. सुलतान मुहंमद झ्याहा स्वतः विद्वान व सुसंस्कृत असून, 
त्याने अनेक पंडितांना व धर्मनिष्ठ पुरुषांना आपल्या राज्यात 
आणण्याचा प्रयत्न केला. त्याचप्रमाणे त्याने प्रजेच्या कल्याणा- 
साठीही पुप्कळ प्रयत्न केले. 

मुहंमद (दुसरा) इ. स. १३९७ मध्ये मरण पावला. बह- 
मनी राज्याचा आरंभापासुनचा कर्तवगार मंत्री मलिक सँफुद्दीन 
घोरी तोपयंत राज्यकारभार पाहत होता. तोही त्यानंतर 
लगेच मरण पावला. त्यानंतरच्या सात महिन्यांत गियासुदीन 
व शमसुद्दीन हे दोन सुलतान होऊन गेळे. त्यानंतर सुलतान 
मुहंमदाचा चुलत भाऊ फिरूज शाहा गादीवर आला. 

फिरूज शाहाने सुमारे २५ वर्षे राज्य केले. त्याची बहुतेक 
कारकोर्द विजयनगरक्यी लढण्यात गेली. त्याते विजयनगरवर 
तीन स्वार्‍या केल्या, पण त्यांत त्य़ाळा फारसे यश लाभले नाही. 
तिसर्‍या स्वारीत (इ. स. १४१७ ते २०) तर त्याला जबर 
तडाखा बसला. फिरूज शाहा विद्वान व कलेचा भोक्ता होता. 
त्याला अनेक भाषा अवगत होत्या व तो पुष्कळ वेळ शास्त्रा” 
ध्ययनात घालवी. देशोदेशींच्या विद्वानांना आपल्या दरबारात 
बोलवून तो त्यांच्याशी विविध विषयांवर चर्चा करीत असे- 
त्याने दोललावादजवळ एंक वेधशाळा निर्माण करून खगोल- 
शास्त्राच्या अभ्यासाला प्रोत्साहन दिले. भीमा नदीच्या तीरावर 
त्याने फिरूजाबाद हे एक सुंदर शहर वसवले आणि चौल वर 
दाभोळ या बंदरांची सुधारणा केली. 

याच्या काळात सुप्रसिद्ध अवलिया ख्वाजा गीसु दराज दक्षि” 
णेत आला. प्रथम फिरूज शाहावर त्याची मर्जी होती. पश 
कालांतराने त्यांचे बिनसले आणि गीसू दराजने फिरूजचा भाऊ 
अहंमद याचा पक्ष घेतला. मग इ. स. १४२२ मध्ये फिरूजन 
राज्यत्याग करून भावाला गादी दिली. पुढे लवकरच फिरूज 
मरण पावला. 

अहमद शाहा याच्या कारकीर्दीत (इ. स. १४२२-१४२६ ) 
वरंगळचे राज्य बहमनी राज्याला जोडले गेले. त्यानंतर अहमद 
शाहाने आपली राजधानी बीदरला नेली. कारण ते स्थात 
राज्यात मध्यवर्ती होते. नंतर त्याने माळवा व गुजरात या 
प्रदेशांवर स्वारी करून तिथे आपले वर्चस्व स्थापळे. विजय” 
नगरशी त्याचा संघर्ष चाळूच राहिला. 

अहमद शाहा विद्या व कला यांचा भोक्ता होता. तो जसा 
वली म्हणजे संत म्हणून प्रसिद्ध होता, तसाच मुत्सद्दी म्हणूनही 
प्रसिद्ध होता. 

अहमदशाहाच्या मृत्यूनंतर त्याचा मुलगा अलाउद्दीन अहर्मई 
गादीवर आला. आपल्या कारकीर्दीत (इ. स. १४३६ 
१४५८) त्याने विजयनगरश्ी दोनदा युद्ध केले. खानदेश व 


खंड सहावा 


कोकण या प्रदेशांवर त्याने आपली सेना पाठवलीं व तिथल्या" 
राजांचा पराभव केला. अहमद शाहाच्या वेळी परदेशी व 
दक्षिणी मुसलमानांमध्ये तेढ उत्पन्न झाली होती. ती याच्या 
वेळी विकोपाला गेली व त्यांच्या आपसांत कत्तली झाल्या. 

४. स. १४५५ साली अहमद शाहाचा मेहुणा जलाल्खान 
याने बंड करून तेलंगणात स्वतंत्र राज्य सुरू केले; पण सुल- 
तानाचा एक सरदार महमूद गावान याने नलगोंडाच्या 
किल्ल्याला वेढा घालन त्याचा पराभव केला 

अलाउद्दीन अहमदशाहाने राजधानीत एक मोठे रुग्णालय 
स्थापले होते. तिथे जातिधर्मनिरपेक्ष सर्वे रुग्णांना उपचार केले 
जात. सुलतानाची एक जखम अनेक वर्षे चिघळत होती, ती 
स्वामी नरसिंह सरस्वती यांनी मंत्रोपचारांनी बरी केली, अशी 
आख्यायिका ग्रुचरित्रात दिलेली आहे; पण तिला ऐतिहासिक 


आधार नाही 
अलाउद्दीन अहमद शाहा इ. स. १४५८ मध्ये मरण पावला 


त्याच्या नंतर त्याचा मुलगा हुमायून याने केवळ तीन वर्षे राज्य 
केळे. तेवढ्या काळात त्याच्या राज्यात अनेक बंडे झाली व ती 
त्याने कठोरपणे मोडून काढली. त्याचा मुलगा निजाम शाहा 
गादीवर आला तेव्हा आठ वर्षांचा होता व त्याने दोनच वर्षे 
राज्य केले. त्याची आई आणि महमूद गावान व ख्वाजा जहान 
तुके यांचे मंडळ राज्यकारभार पाहत होते. त्या दोघा मंत्र्यांनी 
राज्याचे रक्षण चांगले केळे. इ. स. १४६३ मध्ये निजाम शाहा 
मरण पावला व त्याचा धाकटा भाऊ शमसुद्दीन मुहंमद हा 
गादीवर बसला. तोही लहान असल्यामुळे वरील मंडळच राज्य- 
कारभार पाहत होते. इ. स. १४६६ त ख्वाजा जहान तुक 
याच्या राज्यनिष्ठेविषयी संशय आल्यामुळे राजमातेने त्याचा 
खून करवला. मग महमूद गावान याची मुख्य मंत्री म्हणून 
नेमणूक झाली. त्याने ओडिसा व विजयनगर यांच्या आक्रमणांना 
यशस्वीपणे तोंड देऊन बहमनी राज्याचा पूर्वेला ओडिसापर्यंत 
आणि पश्चिमेला गोव्यापर्यंत विस्तार केला. त्याच्या क्तेब- 
गारीमुळे राज्याचे वैभव खूप वाढले. त्याने विद्येच्या प्रसारा- 
कडेही पुष्कळ लक्ष दिले. तो स्वतः चांगला साहित्यिक असून, 
त्याच्या ' रीयाज-उल्‌-इन्शा 'नावाच्या ग्रंथाला ऐतिहासिक मोल 
बरेच आहे 

आपल्या विस्तृत साम्मराज्यावरची सत्ता दढ करण्यासाठी 
त्याने त्याचे आठ सुभे करून प्रत्येक भागातील काही प्रदेश व 
किल्ले मध्यवर्ती सरकारच्या ताब्यात ठेवले. जमिनीची मोजणी 
करून शेतसारा ठरवून दिला. दक्षिणी व परदेशी मुसलमान 
यांच्यांतील वैर शमवण्याचाही खूप प्रयत्न केला; पण तसे घडले 
नाही आणि दक्षिणी मुसलमानांचा नेता हसन निजाम-उल्मुल्क- 


ट्र 


बहसनी साश्राज्य 


याने गावानाचा कपटाने खून करवला (इ. स. १४८१). 

पुढच्या वर्षीच मुहंमद शाहा मरण पावला व त्याचा मुलगा 

महमूद गादीवर आला. त्याने ३६ वर्षे राज्य केले. तो लहान 

असल्यामुळे हसन निजाम-उल्‌मुल्क हा मलिक नाइव म्हणून 
कारभार पाहत होता. पण त्याचाही लवकरच खून ज्ञाला व 
राज्यकारभार परदेशी मुसलमानांचा पुढारी कासीम वरीद 
याच्या हाती गेला 

परंतु बहमनी राज्यातले सुभदार कासीम वरीदची सत्ता 
मानायला तयार झाले नाहीत. त्यामुळे लवकरच बहमनी 
साम्ग्राज्य मोडकळीस आले. इ. स. १४९० च्या सुमारास मलिक 
नाइब याचा मुलगा अहमद निजाम-उल्मुल्क याने स्वतंत्र राज्य 
सुरू केले. अहमदनगर हे शहर त्यानेच वसवले व तिथे निजाम- 
शाही सुरू केली. विजापूरचा युसुफ आदिलखान व वर्‍हाडातला 
इमाद-उल्मुल्क यांनीही स्वतंत्र कारभार सुरू केला. मात्र ते 
तिघेही बीदरच्या महमूद शाहाला नामधारी सुलतान मानीत 
होते. त्याने इ. स. १५१८ पर्यंत राज्य केले. त्या अवघीत 
त्याने अनेक सरदारांना बोलावून विजयनगरवर स्वार्‍या केल्या 
व त्यांत जयही मिळविला. 

स. १५१८ मध्ये महमूद शाहा मरण पावल्यावर बहमनी 
राज्याचे विभाजन पुर्ण झाले. त्यानंतर चार राजांनी इ. स. 
१५३८ पर्यंत राज्य केले. पण बीदरवर खरी सत्ता कासीम 
बरीदचा मुलगा अमीर वबरीद याचीच राहिली. इ. स. १५३८ 

साली कलिमुल्ला हा शेवटचा राजा मरण पावला व बहमनी 

वंशाचा अंत झाला. त्यानंतर बहमनी साम्राज्याचे आदिलशाही, 
कुतुबशाही, निजामशाही, बरीदशाही व इमादशाही हे पाच 
विभाग स्वतंत्र झाले 

बहमनी राज्याचा विस्तार नमंदेपासून तृंगभद्रेपयैत झाला 
होता. त्याचे सामर्थ्यं व ऐश्‍वर्य दिल्लीच्या तत्कालीन बाद- 
शाहीच्या बरोबरीचे होते. या राज्याची व्यवस्था आरंभी 
चांगली होती. पण महमूद गावानानंतर केंद्रसत्ता दुबळी झाली 
व सुभेदार शिरजोर झाले. त्यामुळेच साम्राज्य लयाला गेले. 

बहमनी राज्यात मुख्य वसती हिंदूंची असली, तरी त्यांना 
दरबारात अधिकार वा मानमरातब मिळत नव्हते. सवे सत्ता 
मुसलमान अधिकार्‍यांच्या हाती होती. हिंदू लोक हलक्या 
नोकऱ्या व शेतीभाती करीत. व्यापाराची भरभराट असली 
तरी खेडोपाडी लोक दरिद्री व दुःखीकष्टीच होते. सरकारने 
सवे लोकांच्या शिक्षणाची सोय केलेली नव्हती, पण मुसलमानां- 
साठी मात्र प्रत्येक खेड्यात शाळा होत्या. बहमनी राजांनी 
बांधलेले किल्ले हे त्या साम्राज्याचे स्मारक ठरले आहेत. 

बरीदद्याही - (इ. स. १४९२ ते १६५६) बहमनी वंशाचा 


बहमनो साम्राज्य 


अंत झाल्यानंतर राजधानी बीदर येथे वरीद घराण्याची सत्ता 
चाळू राहिली. इ. स. १४९२ पासून कासीम बरीद हाच खरा 
सत्ताधीश होता. पुढे १५०४ पासून १५४९ पर्यंत त्याचा मुलगा 
अमीर वरीद याने सत्ता गाजविली. मात्र १५३८ पर्यंत बहमनी 
सुलतान नामघारी राजे राहिले होते. अमीर वरीदनंतर मात्र 
अली वरीद याने शाहू हा किताव धारण केला. पण अहमद- 
नगरच्या निजामशाहाने त्याच्या राज्याचा बराच भाग जिकून 
घेतला. अली वरीदद्याहानंतर इब्राहीम (१५६२-६९ ) , मग 
त्याचा धाकटा भाऊ कासीम वरीद (दुसरा) (१५६९-७२ ) 
व नंतर त्याचा मुलगा मिर्झा अली यांनी वीदर येथे राज्य 
केले. पण हळूहळू ते राज्य लयाला गेले व इ. स. १६५६ साली 
मोगलांचा दक्षिणेकडील सुभेदार औरंगजेब याने बीदरचा 
किल्ला व शहर हस्तगत करून बरीदशाही नष्ट केली. 

इमादशाही - (इ. स. १४८४ते १५७२ ) फत्तेउल्ला इमाद- 
शाह हा मूळचा तेलंगी ब्राह्मण विजय॑नगरचा रहिवासी होता. 
तो मुसळमान झाल्यावर त्याला वऱ्हाडची सुभेदारी व इमाद- 
उल्मुल्क ही पदवी मिळाली. इ. स. १४८४ मध्ये तो स्वतंत्रपणे 
कारभार पाहू लागला. पण त्याच वर्षी तो मरण पावला. पुढे 
अलाउद्दीन इमादशाह (इ. स. १४८४ ते १५२७ ), दर्या इमाद- 
शाहू, वुऱ्हाण इमादश्ाह यांनी तिथे राज्य केले. बुऱ्हाणशाह 
लहान असतानाच गादीवर आला होता. त्या वेळी तोफलखान 
नामक सरदाराने सर्व अधिकार बळकावला. पण इ. स. १५७२ 
साली मुर्तुझा निजामश्याहाने वर्‍हाडवर स्वारी करून इमादशाह 
व तोफलखान यांना ठार मारले आणि वर्‍्हाडचे राज्य 
निजामशाहीला जोडले. 

निजामझ्याही - (इ. स. १४८५ ते १ ६३७) विजयनगर येथे 
तिमाप्पा बहिरू नामक एक ब्राह्मण होता. त्याचा मुलगा मुसल- 
मानांच्या हाती सापडल्यावर मुसलमान झाला. तोच मलिक 
नाइब निजाम--उल्मुल्क होय. त्याचा मुलगा अहमद याने 
निजामशाहीची स्थापना केली. त्याने शिवनेरी, लोहगड, चंदन- 
वंदन, तोरणा वगैरे किल्ले जिकून घेतले. तो प्रथम जुन्नर येथे 
राहत असे. पुढे जुन्नर-दौलताबाद मार्गावर विकर नावाचे 
जे खेडे होते, तिथे त्याने अहमदनगर हे नवे शहर वसवले 
(इ. स. १४९४). त्याने दोळताबादचा किल्लाही घेतला. 

इ. स. १५०८ साली अहमद निजामद्याहा मरण पावला व 
त्याचा सात वर्षांचा मुलगा बुऱ्हाण हा गादीवर आला. प्रारंभी 
नखमळखान व नंतर कंबरसेन नामक ब्राह्मण त्याचे मुख्य 
प्रधान होते. त्यांनी चांगला कारभार केला. पण बुऱ्हाणची 
सर्वे कारकीर्द (इ. स. १५०८-१५५३ ) लढण्यातच गेली. 
विजापूरचा इस्माईल आदिलशाह याच्या मुलीशी बुऱ्हाणचे 
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लग्न झाले होते, तरी त्याने विजापूरवर अनेक स्वार्‍या केल्या. 
पण त्यांत त्याचा पराभव झाला. मराठे लोक डोंगराळ प्रदेशात 
राहून अचानक हल्ले करीत. त्यांचा वुऱ्हाणशाहाने बंदोबस्त 
केला व अनेक मराठे सरदारांना दरवारात मोठमोठ्या हुद्याच्या 
जागा दिल्या. 

वुऱ्हाणशाहाच्या मागून हुसेन निजामशाहाने इ. स. १६६५ 
पर्यंत राज्य केले. विजापूर, गोवळकोंडे व विजयनगर येथील 
राजांनी मिळून अहमदनगरवर स्वारी केली, तेव्हा हुसेनश्याहान 
सर्वांशी तह केला. नंतर विजयनगर साम्याज्याचा समूळ तवतिक 
करण्यासाठी स्व मुसलमान शाहांनी एक होऊन प्रचंड सेनसह्‌ 
त्याच्यावर स्वारी केली. इ. स. १५६५ साली तालिकोट म्हणजे 
राक्षसतंगडी येये जंगी लढाई होळन विजयनगरचा दारुण 
पराभव झाला. त्या लढाईत निजामशाहाच्या तोफखान्यान 
उत्तम कामगिरी वंजावली. 

हुसेनशाहानंतर इ. स. १५९४ पर्यंत मूर्तुजा, मीरान हुसेन, 
इस्माईल, बुरहाण व इब्राहिम हे निजामशाह गादीवर येऊन 
गेळे. त्यांच्या वेळी राज्यात खूपच अंदाधृंदी माजली होती. इ. स" 
१५९४ साली अकबर बादशहाचा मुलगा मुराद गुजरातचा 
सुभेदार होता. त्याने अहमदनगरवर स्वारी केली व शहराला 
वेढा दिला. त्या वेळी चांदविबी नामक एका शूर स्त्रीने मोठ्या 
शर्थीने शहराचे रक्षण केले. चांदविबी ही हुसेन निजामशाहाची 
मुलगी, विजापुरच्या अली आदिल्शाहाला दिली होती. त्याच्या 
मृत्यूनंतर इ. स. १५१४ साली ती अहमदनगरला परत आली. 
तिने मोगलांच्या सैन्याची खूप कत्तल केली व त्यांनी पाडलेला 
तट रातोरात पुन्हा बांधून काढला. तेवढ्यात विजापूरची प 
आल्यामुळे मुरादने तहाची बोलणी सुरू केली. त्याच्या मागण!” 
प्रमाणे चांदबिबीने त्याला वऱ्हाड दिल्यावर तो वेढा उठवून 
निघून गेला. मग चांदबिबीने बहादूरशहा नामक मुलाला टकर 
गादीवर बसवून स्वतः सर्व कारभार हाती घेतला. पुढे मोगाठ 
पुन्हा निजामझ्याहीवर स्वारी केली, तेव्हा विजापुर व गोवळ 
कोंडा यांच्या फौजा चांदबिबीच्या मदतीला आल्या. पण इ. स 
१५९७ साली सोन पेठ येथे मोगलांचा जय झाला. पुढे इ. स. 
१५९९ साली मोगलांनी नगरचा किल्ला घेतला. त्यापूर्वीच 
चांदविबीच्या एका फितूर सरदाराने तिचा खून केला होता. _ 

त्यानंतर मियां राजू व मलिकंबर यांनी मोठ्या हिकमती 
दहा बारा वर्षांत निजामशाहीचा बराच मुलूख परत गबकी 
मलिकंबरने इ. स. १६२६ पर्यंत वजीर म्हणून उत्तम कारभा 
चालवला. उत्तरेतील तोडरमल्लाची जमीनधाऱ्याची पडत 
त्याने दक्षिणेत सुरू केली. त्याच्या हाताखाली जाधव, यी पा 
वगैरे मराठे सरदारांनी पुष्कळ कामगिरी केली. मि 
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राज्यात खूपच शांतता व सुव्यवस्था स्थापन केली. मोगलांच्या 
अनेक सरदारांचा त्याने पराभव करून निजामशाहीचे संरक्षण 
केले. त्यात शहाजीराजे भोसळे यांची त्याला खूप मदत झाली. 
मलिकंबरच्या मृत्यूनंतर कांही काळ शहाजीने निजामशाही 
तगवली. पुढे इ. स. १६२८ च्या सुमारास मोगलांनी निजाम- 
शाहावर स्वारी करून त्याचा पराभव केला. त्यानंतर काही 
वर्षे निजामशाही कशीबशी टिकली. पण इ. स. १६३३ मध्ये 
मोगलांनी ती पूर्णपणे बुडवली. त्यानंतरही शहाजीने काही 
वर्षे मोगलांशी झुंज करून निजामशाही वाचवण्याचा प्रयत्न 
केला. शेवटी शहाजहान वादश्याहा स्वतः दक्षिणेत आला. विजा- 
पूरकरांनी शहाजीला बरीच मदत केली. पण बादशाही फोजे' 
पुढे त्याचा टिकाव लागला नाही व त्याने तह केला. इ. स. 
१६३७ त शहाजी बादशहाला शरण गेला. 

आदिलक्ञाही - (इ. स. १४८९ ते १६८६) या राज्याचा 
संस्थापक अबुल मुज्फर युसुफ आदिलशाह हा तुकंस्तानातील 
एका सुलतानाचा पुत्र असून, इ. स. १४५९ साली हिंदुस्थानात 
आला. बहमनी राज्यात महमूद गावान याच्या वेळी तो विजा- 
पुरचा सुभेदार होता. गावानाच्या मृत्यूनंतर त्याने विजापूरला 
स्वतंत्रपणे कारभार सुरू केला. त्याचा बहुतेक काळ लढाया 
करण्यातच गेला. त्याने गोव्यापर्यंत आपल्या राज्याचा विस्तार 
केला. तो शूर व राजकरणपटू असून, विद्याकलांचाही भोक्ता 
होता. त्याने राजधानीत अनेक सुंदर इमारती बांधल्या, तसेच 
शहराभोवतालचा मजबूत तटही बांघला. त्याच्या दरबारात 
मराठे सरदारांना बराच मान व अधिकार मिळाला. त्याच्या 
वेळी मुख्य दप्तर मराठीत होते. त्याने १५१० पर्यंत राज्य केले. 

ईस्माईल आदिलशाहा (इ. स. १५१० ते १५३४) - विजय- 
नगर व बरीदशाही, निजामशाही, वगेरे मुसलमानी राज्ये, 
यांच्याशी याचा सतत संघर्ष चालू होता. त्यात त्याला अनेकदा 
जय मिळाला. त्याने उत्तम राज्यकारभार केला व राज्याचे 
वैभव वाढवले. तो न्यायी, दयाळू व कष्टाळू असून, संगीत व 
काव्य यांची त्याला फार आवड होती. तो इ. स. १५२४ त 
मरण पावल्यावर त्याची आई व प्रमुख सरदार आसदखान 
यांनी वडील मुलगा मल्ल याच्या ऐवजी लहान मुलगा इब्राहीम 
याला तख्तावर बसवले 

इब्राहीम (इ. स. १५३४ ते १५५७)- याचा वजीर आसद- 
खान पराक्रमी, मुत्सद्दी, प्रामाणिक व राजनिष्ठ असून, त्याने 
राज्याचे चांगले रक्षण केले. विजयनगर, निजामशाही, कुतुब- 
शाही यांच्यावर त्यान विजय मिळवले. आसदखानाच्या कर्तब- 
गारीमळेच विजाप्रचे राज्य प्रबळ झाले. तो इ. स. १५४९ 
साली मरण पावल्यावर राज्यात पुष्कळ बंडाळी माजली 
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निजामशाहाने इब्राहीमशाहाचा पराभव केला. पुढे इब्राहीम€ 
शाहाला वेड लागले व इ. स. १५५७ त तो मरण पावला. 

अली आदिलशाह (इ. स. १५५७ ते १५८०)- हा विद्वान 
व परोपकारी होता. त्याने विजयनगरच्या रामरायाची मदत 
घेऊन निजामशाही मलुखावर स्वारी केली व सर्व मुलूख 
उद्ध्वस्त केला. विजापूर, कुतुबशाही व निजामशाही यांचे 
युद्ध अनेक वर्षे चाल होते. मध्यंतरी सर्वानी एक होऊन तालि- 
कोट येथे विजयनगरचा मोठा पराभव केला खरा; पण पुन्हा 
त्यांचे आपसांतळे झगडे चालू झाले. पोर्तृगीजांशीही त्यांच्या 
लढाया झाल्या. पण त्यांत पोर्तुगीजांनी त्यांचा पराभव केला. 
इ. स. १५८० साली आदिल्शाहाचा खून ज्ञाला. 

इब्राहीम आदिलशाह (दुसरा-इ. स. १५८० ते १६२७) - 
अली आदिलशाहाचा पुतण्या इब्राहीम हा त्यानंतर तख्तावर 
बसला तेव्हा तो नऊ वर्षांचा होता. प्रारंभी काही वर्षे चांदबिबी 
व कामिलखान यांनी कारभार केला. पण पुढे सरदारांची 
कपटकारस्थाने सुरू झाली व बेवंदशाही माजली. तेव्हा अहमद- 
नगर व गोवळकोंडा येथील शहांनी विजापुरवर स्वारी केली. 
पण अबुल हुसेन नामक शूर सरदाराने त्यांचा पराभव केला. 
त्यानंतर दिलावरखान याने काही वर्षे वजीर म्हणून चांगला 
कारभार केला. मग इब्राहीमशाहाने कारभार स्वत:कडे घेतला. 
त्याची कारकीर्द फार भरभराटीची व प्रजेला हितावह झाली. 
तो पराक्रमी होता, पण त्याला शांतता प्रिय होती. तोडर- 
मल्लची जमीनमहसुलाची पद्धत त्याने आपल्या राज्यात चालू 
केली. तो धर्माच्या बाबतीत अकबराप्रमाणे उदार होता. त्याच्या 
कारभारात ब्राह्मण व मराठे यांचा पुष्कळ भरणा होता. 
त्याच्या वेळी पुष्कळ मोठमोठ्या इमारती बांधल्या गेल्या. तो 
इ. स. १६२७ साली मरण पांवला. 

महंमद आदिलशाह (इ. स. १६२७ ते १६५७) - इब्रा- 
हीमच्या मागून त्याचा मुलगा महंमद तख्तावर आला. त्याची 
कारकीदे दक्षिणेच्या इतिहासात फार महत्त्वाची आहे. कारण 
मराठ्यांचा उदय याच काळात सुरू झाला. मोगलांच्या 
फोजेचा विजापूरच्या सरदारांनी एकदा पराभव केला; पण 
इ. स. १६२५ त शहाजहान बादशाहा स्वतः दक्षिणेत आला 
व त्याने विजापुरावर मोठी फोज पाठविली. तेव्हा महमद- 
शाहाने बादशाहाशी तह॒ केला. त्यात निजामशाहीचा पुष्कळ 
मुलूख आदिलशाहाला मिळाला व त्याने बादशाहाला मोठी 
खंडणी देण्याचे कबूल केले. 

त्यानंतर महंमदशाहाने दक्षिणेकडील बंदोबस्तासाठी शहाजी 
व रणदुल्लाखान यांना पाठविले. त्याच वेळी इकडे शिवाजीने 
स्वराज्याचा उद्योग सुरू केला व अनेक किल्ले जिंकून घेतले. 
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तेव्हा महंमदशाहाने घहाजीस कपटाने पकडून कैदेत ठेवले. 
पण शिवाजीने मोगलांचा गह आणून त्याची सुटका केली 
अली आदिलद्याह (दुसरा-इ. स. १६५६ ते १६७२)- 

महंमदशाह मरण पावल्यावर त्याचा मुलगा अली तख्तावर 
आला. त्याने शिवाजीचा वंदोवस्त करण्यासाठी अफझुलखानाला 
पाठवले, पण तो मारला गेला. मग अल्ली शाहाने स्वतःच स्वारी 
कलो. पण त्यालाही फारसे यण आले नाही. मग त्याने औरंग- 
जेव वादशहाज्ली संगनमत केळे. औरंगजेबाने जयसिंहाला मोठ्या 
फोजेसह दक्षिणेत पाठवले व आदिलशाहाने खवासखानाळा 
पाठवले. शिवाजीचे सेनावळ कमी असल्यामुळे मुसलमानांच्या 
प्रचंड फोजेपुढे त्याचा निभाव लागेना. म्हणून त्याने 
जयसिहाशी मंत्रीची बोळणी सुरू केळी व त्याला आदिल- 
आाहीवर स्वारी करायला प्रवृत्त केळे. जयसिहाने मग आपला 
मोर्चा तिकडे वळवला. पण विजापूरच्या फौजेने वादगाही 
फोजेचा पराभव केला. 

अली आंदिलक्याह स्वतः कवी व विद्वानांचा आश्रयदाता 
होता. त्याच्या दरवारात अनेक फारसी कवी व हिंदू पंडित 
होते. तो इ. स. १६७२ त मरण पावला. 

शिकंदर आदिल्ज्याह (इ. स. १६७३ ते १६८६ )- खवास- 
खानानें अलीचा पाच वर्षांचा मुलगा शिकंदर याला तख्तावर 
वसवून सर्वे सत्ता आपल्या हाती घेतली. पण त्यामुळे दरबारात 
असंतोष माजलां. शिवाजीने पन्हाळा किल्ला परत घेतला. 
औरंगजेबाचा सुभेदार वहादुरंखान याच्याज्ञी खवासखानाने 
तह केला. पण राज्यात अंदाधुंदी माजलेली पाहून दिंठेरखानाने 
विजापूरवर स्वारी केली. मात्र तिच्यात त्याला अपयञ आंले. 
पुढे औरंगजेब स्वतः: मोठी फौज घेऊन दक्षिणेत आला व 
इ. स. १६८६ सालो त्याने विजापुर जिंकून शिकंदरद्याहाला 
औरंगाबाद येथे कैदेत ठेवले. इ. स. १७०१ मध्ये तर त्याला 
विष घालून ठार मारण्यात आले. अश्या प्रकारे सुमारे २०० वर्षे 
चाललेली विजापूरची आदिल्ल्ाही बुडाली. 

कुतुबशाही - (इ. स. १५१२ ते १६८७ ) बहमनी राज्याचा 
पूर्वेकडील माग म्हणजे गोवळकोंड्याचा सुभा. महमूद गावान 
याने कुली कुत्व-उल्मुल्क याला तिथे सुभेदार नेमले होते. तो 
इराणातून इकडे आला होता व आपल्या कर्तंबगारीने सुलतान 
मह्मदशाहाच्या दरबारात वर चढला होता. कासीम वरीदचा 
अमल सहन न झाल्यामुळे त्याने इ. स. १५१२ मध्ये गोवळ- 
कोंडा येथे स्वतंत्रपणे राज्यकारभार सुरू केला. तो पराक्रमी 
असून, त्याने पुर्वसमुद्रापर्यंत आपल्या राज्याचा विस्तार केला. 
विजयनगर, बरीदक्षाही व आदिल्झाही यांच्याशी त्याने अनेक 
युद्धे केली व त्यांचा पराभव केला. इ. स॑. १५४३ पर्यंत त्यांने 


र्ड भारतीय संस्कृतिकोद 
चांगला कारभार केला. पण शेवटी त्याचा खून झाला. मंग 
त्याचा धाकटा मुलगा जमश्ीद याने तख्त बळकावले. तो 
इ. स. १५५० साली मरण पावल्यावर त्याचा धाकटा भाऊ 
इत्राहीम हा तख्तावर बसला. तो विजयनगरच्या रामराया- 
जवळ काही वर्षे राहिला होता. हुसेन निजामशाह व इब्राहीम 
आदिल्ज्याह यांच्याशीही त्याची दोस्ती होती. याच्या दरबारात 
व लष्करात वरेच मराठे सरदार वर चढले होते. पुढे सव 
मुसलमान शाहांनी एक होऊन तालिकोट येथे विजयनगरचा 
पराभव केल्यावर त्यांचे आपसांत झगडे झाले. इब्राहीम शाहाने 
दक्षिणेतीळ अनेक हिंदू राजांचा पराभव केला. त्याने अनेक 
सव्य व सुंदर इमारती, मशिदी, तलाव व पाठशाळा बांधल्या. 
त्याच्या राज्यात व्यापाराची मरभराट झाली. तो न्यायी व 
कारभारात दक्ष होता. 

महंमद कुली (इ. स. १५८० ते १६११) -इब्राहीम शाह 
मरण पावल्यावर त्याचा तिसरा मुलगा महंमद कुली हा तख्ता" 
वर्‌ बसला. याच्या दीर्घ राजवटीत लढाया पुष्कळ झाल्या- पण 
राज्यविस्तार मात्र झाला नाही. याने पुष्कळ वर्षे शांततन 
कारभार केला, अनेक मळणिदी व इमारती बांबल्या आणि 
भागानगर हे नवे शहर वसवले. राजधानीतही त्याने अनक 
सुधारणा केल्या. 

अब्दुल्ला हुसेन (इ. स. १६११ ते १६५८)- महंमद कुलींचा 
पुत्र अब्दुल्ला हुसेन यानेही दीधे काल शांततेने राज्य केले. त्याचा 
वजीर मीर जुम्ला हा मोठा मुत्सद्दी म्हणून प्रसिद्ध होता. ता 
इराणमधून आला होता. औरंगजेब दक्षिणचा सुमेदारर असताना 
त्याचा व मीर जुम्लाचा स्नेह जमला. पुढे कुत्बद्याहांशी याचे 
विनंसल्यामुळे तो. औरंगजेबाकडे गेळा, पुढे औरंगजेबाने गोवळ- 
कोंड्यावर स्वारी केली, तेव्हा कुत्वशाह त्यांला शरण गेला. 
मोगलांना सालीना एक कोट रुपये खंडणी देण्याचे त्याने कबूल 
केळे. तो शेवटपर्यंत मोगलांचा ताबेदारच राहिला. 

अबू हसन (इ. स. १६५८ ते १६८७) - अबदुल्ला हुसेनच्या 
मागून त्याचा जावई अबू हसन गोवळकोंड्याच्या तख्तावर 
बसला. हा आळशी व विलासी असला, तरी त्यान राज्यकारभार 
चांगळा केला. मदनपंत नामक एक ब्राह्मण त्याचा वजीर 
होता. त्याने राज्यव्यवस्था चांगली ठेवली. पण सेनापती 
इब्राहिम खान याला त्याचे वर्चस्व सहन झाले नाही. इ. स" 
१६८३ साली औरंगजेब दक्षिणेत आला, तेव्हा इब्राहीम खार्त 
त्याला फितूर झाला. त्या वेळच्या गडबडीत मदनपंत मारला 
गेला. अबू हसन याने मोठी खंडणी देऊन मोगलांशी तह केला 
(इ. स. १६८६). पण पुढच्या वर्षी औरंगजेबाने त्याचे राज्य 
खालसा करून आपल्या राज्याला जोडले. अशा प्रकारे 
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एकद पंचाहत्तर वर्षे चाललेल्या कुतुबशाहीचा अंत झाला. 

महाराष्ट्राच्या दृष्टीने बहमनी राज्य व नंतरच्या पाच शाह्या 
यांचे विशेष महत्त्व आहे. इ. स. च्या १५ व्या शतकात बहमनी 
वंशाची सत्ता सबंध महाराष्ट्रावर प्रस्थापित झाली. बहमनी 
राज्यकारभारात परदेशी मुसलमानांचे वर्चेस्व होते. त्या काळी 
बरेच मुसलमान सावुसंत महाराष्ट्रात येऊन स्थायिक झाले. 
त्यांचाही प्रभाव महाराष्ट्राच्या जीवनावर पडला. पुढे या 
राज्याची शकले होऊन पाच राज्ये सुरू झाली. खानदेशात 
फारुकी घराण्याचे राज्य होते. इ. स. चे १६ वे शतक या सर्व 
मुसलमानी राज्यांच्या आपसांतील लढायांनी भरलेले होते. 
विजयनगरच्या वाढत्या सामर्थ्यामुळे त्या राज्यांना शह बसला 
होता. पण सर्वांनी एक होऊन विजयनगरचा मोठा पराभव 
केल्यामुळे एक विद्याल साम्राज्य नष्ट झाळे आणि इतिहासाला 
कलाटणी मिळाली. 

इ. स. च्या १७ व्या शतकात बरेच मराठे सरदार मुसल- 
मानी दरबारात राहून कर्तबगारी दाखवू लागले. त्यांनी 
मुसलमानी राज्ये राखली व वाढवली. शहाजी भोसले हा 
त्यांतील सर्वांत थोर पुरुष होय. त्याने निजामशाही व आदिल- 
शाही या राज्यांची मोठीच सेवा केली. तथापि मोगलांच्या 
जबरदस्त आक्रमणापुढे ती मुसलमानी राज्ये टिकू शकली नाहीत. 
[ बहमनी राज्याचा इतिहास- श्री. भ. ग. कुंटे, १९६६; हि. क. 
इं. पी. ६; मुसलमानी रियासत भाग १- गो. स. सरदेसाई, 
१९२७; अहमदनगरची निजामशाही- श्री. कुंटे, १९६२] 


हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. याची जाती ओडव 
बहार संपुर्ण आहे. याच्या आरोहात क्रषभ व पंचम वज्ये 
आहेत. अवरोहात निषाद कोमल आहे. वादी- मध्यम. संवादी- 
षड्ज. आरोह स्वर- सा, ग, म, नि, धा, नी, सा. अवरोह स्वर 
सा, नि, प, म, प, ग, म, री, सा. या रागाचा अन्य रागांशी 
संयोग होऊन भैरव बहार, बागेश्री बहार, हिंदोल बहार, 
मालकंस बहार, बसंत बहार इ. मिश्र राग निर्माण होतात. 
गानसमय- रात्रीचा तिसरा प्रहर. [क. सं.; सु. वि. को. ] 


बद्दवूच पतंजलीने क्र्ग्वेदाला बहुवृच म्हटले आहे. सर्वाधिक 
हैट्च क्रुचा त्यात असल्यामुळे त्या वेदाला हे नाव मिळाले. 
क्रग्वेदाच्या ज्या शाखा पतंजलीच्या भाष्यात आढळतात, त्यात 
बहूवृच ही एक शाखा आहे. तिला बहूवृचचरण असेही म्हण- 
तात. क्रग्वेदाचा हा एक प्रसिद्ध चरण होता. ' एकविश्तिधा 
बाहूवृच्यम्‌ ' या पतंजलीच्य़ा उल्लेखावरून त्याचे एकवीस भेद 
असल्याचे कळते. शतपथ ब्राह्मणात (१०.५.१.१०) व आपस्तंब 
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श्रौतसुत्रांत बहवृचांचा उल्लेख येतो. ऐतरेय व कोषीतको या 
ब्राह्मणांत मात्र वहवृच शाखेचे एकही अवतरण मिळत नाहो. 
आपस्तंबाच्या उल्लेखावरून असे वाटते, को त्याच्या समोर 
बहवृचांचा एखादा ब्राह्मणग्नंथ असावा. पण बहवृच झाखेची 
संहिता आणि ब्राह्मण ही दोन्ही सांप्रत उपलब्ध नाहीत. वसिष्ठ 
गृह्यसूत्र हे बहवृचांचे होते, असे कुमारिलभट्ट सांगतो 
(तंत्रवातिक टश) 
अन्नेन भोजयेत्‌ श्राद्धे बहवृचं. वेदपारगम्‌ । 

(मनु. ३.१४५) 
अर्थ - श्राद्धात वेदपारंगत अशा बहवृचाला भोजन वाढावे. 
यावरून मनूच्या कालापर्यंत वहूवृचचरणाचा बराच 

बोल्वाला असावा, असे वाटते. [पा. का. भा.; प. का. भा. ] 


७ (१६२९-१७०० इ. स.) एक सिद्धावस्थेला 
बहिणाबाई पोचलेली संत कवयित्री. हिंचा जन्म वेरूळच्या 
पूर्वेस असलेल्या देवगावी झाला. हिच्या वडिलांचे नाव आऊजी 
व मातेचे नाव जानकी होते. आऊजी हा मोनसगोत्री, यजुर्वेदी 
ब्राह्मण असुन, तिथे कुलक्णपणाचे काम करीत असे. हिंचे लर्न 
वयाच्या तिसऱ्या-चौथ्या वर्षीच झाले. हिचा नवरा रत्नाकर 
पाठक हा गौतमगोत्री, यजुर्वेदी ब्राह्मण असून ब्रिजवर. होता. 
हा शिवपूर (शिऊर) येथे राहत असुन, जोसपणाचा व्यवसाय 
करीत असे. लग्नानंतर चार वर्षांनी बहिगाबाईच्या बापाला 
कर्ज झाले व त्या निमित्त तो बंदिखान्यात पडला. अशा वेळी 
त्याने आपल्या जावयास बोलावून घेतले व एका रात्री बंदि- 
गृहातुन निसटून तो सकुटुंब देवगावाहून बाहेर पडला. नंतर ही 
मंडळी फिरत फिरत रहिमतपूर येथे आली. तिथे दोन वर्षे 
राहून पुढे त्यांनी कोल्हापूर येथे वास्तव्य केले. 

कोल्हापुरात ही मंडळी हिरिंभट नावाच्या ब्राह्मणाच्या 
ओसरीत बिऱ्हाड करून राहिली. तिथे जयराम गोसावी यांची 
कीतंने होत व बहिणाबाई ती एंकायला जात असे. हिरंभटाला 
एक सवत्स गाय दान मिळाली होती. ती त्याने स्वप्नदृष्टांता- 
प्रमाणे रत्ताकराला दिली. ती दोघे त्या गायीची जिवेभावे सेवा 
करू लागली. त्या गायीच्या वासराला बहिणाबाईचा खूप लळा 
लागला. ती कीर्तनाला गेली, को ते वासरूही तिच्या शेजारी 
जाऊन वसे. जयरामस्वामीने ही गोष्ट पाहिली व बहिणाबाईचे 
व तिच्या वत्साचे कोतुक केले. रत्नाकराला हे बायकोचे कौतुक 
रुचले नाही. घरी येऊन त्याने तिला बेदम मारले. हिरंभटाला 
या त्याच्या उन्मत्तपणाचा राग आला आणि त्याने रत्नाकराला 
आपल्या घरातून बिऱ्हाड उठविण्यास सांगितले. बहिणाबाईला 
मार बसला हे त्या वासराने पाहिळे आणि त्या वेळेपासून त्याने 
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चारापाणी सोडले. थोड्याच दिवसांनी त्या वासराने प्राणही 
सोडला. या गोष्टीचे वहिणावाईला अपार दु:ख झाले. ती तीन 
दिवस बेशुद्ध पडली होती. त्यानंतर सातव्या दिवक्षी तुकोबांनी 
स्वप्नात येऊन तिला दर्शन दिळे आणि मंत्रोपदेश केला. 

त्या दिवसापासून वहिणावाईला तुकारामासंवंधी ध्यास 
लागला. पुढे थोड्याच कालात तिला गर्भ राहिला. वस्तुत: या 
घटनेबद्दल रत्नाकराने आनंद मानून तिचे कोडकौतुक करायचे, 
पण तसे काही न करता आपल्यापेक्षा आपल्या वायकोलाच 
लोक वाखाणतात, मान देतात, हे पाहून तो बहिणाबाईचा 
छळच करू लागला. तिने तुकोबांचा ध्यास घेतला आहे, हे तर 
त्याच्या मत्सराळाच कारणीभूत झाले. पुढे एक दिवस त्यानें 
वहिणाबाईचा त्याग करून निघून जायचे ठरविले. 

पण आडचर्याची गोष्ट ही, की त्याच दिवशी तो आजारी 
पडला आणि थोड्याच दिवसांत त्याचा ताप विकोपाला गेला. 
एक महिनाभर त्याची तळमळ व तगमग चालू होती. कोणतेही 
औषध लागू पडेना आणि गरीराचा दाह कमी होईना. त्यानंतर 
त्याची वृत्ती पालटली. आपण तुकारामाची निदा केळी आणि 
सात्त्विक व मक्‍्तिमार्गी पत्नीला छळले, त्याचाच हा परिणाम 
असावा, असे त्याच्या मनाने घेतले. मग अनुताप पावून त्याने 
तुकोबाची मनोमन क्षमा मागितली. त्यानंतर त्याच्या आजाराला 
उतार पडला. मग तोही बहिणावाईसारखाच तुकोबाचा भक्‍त 
बनला. थोड्याच दिवसांत सासूसासऱर्‍यांना गावी परत पाठवून 
ती दोघे व तिसरी त्यांची गाय यांनी देहूची वाट धरली. देहूला 
गेल्यावर त्यांनी मंवाजीच्य़ा वाड्यात बिऱ्हाडासाठी जागा 
मागितली. पण ती दोघे तुकारामभक्‍त आहेत, असे समजल्यावर 
त्याने त्यांना जागा नाकारली. पुढे तर तो त्यांचा छळकच बनला. 

तुकोबाने त्यांना आपल्या देऊळवाड्यात ठेवून घेतले. बहिणा- 


बहिणाबाईच्या वृंदावनावरील मंदिर 


बाईला तुकोबाचे नित्य कीर्तन ऐकायला मिळू लागले. तुको- 
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बाच्या आक्यीर्वादाने ती भक्तीच्या मार्गावरून सुखाने प्रवास 
करू लागली. मंबाजीला या दंपतीचे बरे पाहवले नाही. त्याने 
एक दिवस तिच्या गायीला माजघरात बांधून घातळे व तिला 
यथेच्छ झोडपले. त्यामुळे गावातले लोक खवळले आणि त्याला 
मारायला धावळे; पण तुकोबाने मध्यस्थी करून त्याला वाच- 
वले. देह येथेच बहिणाबाई प्रसूत होऊन तिला मुलगी झाली. 
तिने तिचे नाव काशी असे ठेवले. त्यानंतर तिला एक मुलगाही 
झाला. तिने त्याचे नाव विठोबा असे ठेवले. विठोबा हा कवी 
व कोर्तनकार झाला. 

बहिणावाईला तुकोबाच्या आश्ोर्वादाने कवित्वस्फूर्ती झाली. 
तीही सहजथणे पारमार्थिक विषयांवर अभंगरचना करू लागली. 
जे जे तिने लिहिले ते ते स्वतः अनुमवळे. अद्वेत वेदान्ताचे शास्त्र 
आणि सिद्धांत तिच्या चित्तात कसे मुरून गेळे होते, त्याची 
प्रचीती पुढील अभंगात पाहायला मिळते - 
ब्रह्म तों अद्ृय श्रुतीचे संमतें । वेगळी माया ते म्हणों केसी ।। 
कोणासी पुसावे मायेचे ठिकाण । सद्गुरूवांचून सत्य जाणा ।। 
सुवर्ण कांकण नाममात्र भिन्न । ज्ञानदृष्टी जाण ओळखावें ।। 
तोय तरंग एक भेद नाममात्र । ऐक्य हे सवंत्र ज्ञानदृष्टी ।॥। 
सुत वस्त्र दोन्ही ऐक्यता सहजे । ज्ञानदृष्टी ओजें पाहिलिया ।। 
बहेणी म्हणे ऐसा पाहतां विवेक । सहजचि ऐक्य मायाब्रह्मीं !। 
सूर्याचिये अंगी भासले मृगजळ । सूर्य तो केवळ नेणे तया ॥। 
तेसी जाण माया ब्रह्मीच आभासे । परी स्पक्ष नसे ब्रह्मत्वासी ।। 
चुंबकासंत्निध लोहासी अमण । सुर्यसत्त जन व्तंतसे ।। 
बहेणी म्हणे ऐसा अनुभव पाहिजे । स्वसुखीं राहिजे निरंतर ।। 

बहिणावाईने देहूच्या मुक्‍्कामापर्यंत आपले आत्मचरित्रही 
अभंगरूपाने वणिले आहे. त्यानंतर त्या दांपत्याची हालहवाल 
काय होती हे कळत नाही. विठोबा या तिच्या पुत्राच्या लेखना- 
वरून ती दोघे परत शिऊरला गेली असावी, असे वाटते. 
बहिणाबाईला ७२ वर्षांचे आयुष्य लाभले. आपला निर्याणाचा 
दिवस जवळ आला, असे कळताच तिने विठोबाला आपल्या 
वर्तमान जन्मासह मागील तेरा जन्मांचा वृत्तांत सांगितला” 
या सर्वे जन्मांत तिला स्त्रीजन्मच मिळाला होता. पंढरीचा 
विठोबाच पुत्ररूपाने तिच्या उदरी जन्मला आहे. हे जन्म कार्ह 
अपवाद सोडल्यास बहुतेक महाराष्ट्रातच झाले आहेत. 

बहिणाबाईचा शिष्यसंप्रदाय असला पाहिजे, असे क 
सी. बेंद्रे म्हणतात. पंचीकरण महावाक्य या ग्रंथाचा कर्ता दीत" 
कवी हा तरी तिचा एक शिष्य होताच. बहिणाबाईचा बरा” 
चसा कवितासंग्रह श्री. उमरखाने यांनी प्रकाशित केला आहे- 
बहिणाबाईचा गाथा हा ग्रंथ श्री. कोल्हारकर यांनी प्रकाशित 
केला आहे. या ग्रंथात पदे, अभंग, इ. ४७१ कविता आहेत. 


खंड सहावा 


तुकारामवुवा हेच आपले गुरू व त्यांचाच उपदेश आपण 
घेतला, ही गोष्ट आपल्या कवितेत वहिणाबाईने निःसंदिग्ध 
शब्दांत सांगितली आहे. असे असता समर्थ रामदासस्वामोंच्या 
निर्याणानंतर १००-१२५ वर्षांनी लिहिल्या गेलेल्या काही समर्थ- 
चरित्रांत वहिणाबाईला समर्थशिप्या ठरवले आहे. श्री. पांगार- 
कर यांना वरील मत मान्य आहे. तुकारामशिप्या बहिणाबाई व 
समर्थशिष्या बहिणाबाई या दोघी एकच आहेत, अशी ग्वाही ते 
देतात. पण श्री. वा. सी. बेंद्रे यांनी हे मत निराधार ठरवले 
आहे. [म. सं. क.; तु. सं. सां. ] 


( चे १४वे शतक ) एव संतकवी. 
बहिरा जातवढ य्राला वहिरा पिसा असेही म्हणतात. हा 
दशग्रंथी ब्राह्मण पैठण येथे राहत असे. त्याला परमार्थाची 
आवड मुळीच नव्हती; पण ती उत्पन्न होण्याचा एक प्रसंग 
त्याच्या घरातच घडला. एके दिवशी तो जेवायला बसला असता 
बायकोने केळेली आमटी त्याला फारच आवडली. तो बायकोला 
म्हणाला. ' यातली थोडी आमटी रात्रीसाठी राखून ठेव. ' 
त्यावर ती आपल्या नवर्‍याचा सोम्य शब्दात अधिक्षेप करून 
म्हणाली. * इतके जिव्हालोल्य चांगळे नव्हे. या जिभेचे असे 
चोचले पुरवण्याऐवजी तिला हरिनामाची गोडी लावाल तर 
तुमच्या जन्माचे सार्थक होईल. ' 

वायकोचे हे बोलणे बहिरंभटाच्या जिव्हारी ज्ञोंबले. तत्काळ 
उपरती होऊन तो ईशवरप्राप्तीच्या मार्गाला लागला. त्याने पार- 
माथिक ग्रंथांचे खूप वाचन केले व काही साधनही केले. पण एवढे 
करूनही देव त्याला भेटला नाही. त्यामुळे त्याची बुद्धी भ्रमिष्ट 
झाली. अन्य धर्मात गेल्यावर तरी देव भेटतो का ते पाहावे 
म्हणून तो एका काझीकडे गेला व ' मला मुसलमान करून घे 
असे त्याला म्हणाला. काझी भला माणूस होता. त्याने त्याला 
स्वधर्म न सोडण्याबद्दल आणि प्रत्येक धर्मात ईश्वर प्राप्तीचा 
साधनमार्ग सांगितला असून, त्या त्या धर्माच्या लोकांनी 
तदनुसार वागावे, असे खप समजावले. पण बहिरिंमटाला 
ईश्‍वरप्राप्तीची अत्यंत घाई झाली होती. त्यामुळे काझीचा उप- 
दश त्याला रुचला नाही. इस्लामी धर्मात एक अल्ला आणि 
दुसरे कुराण. त्यामुळे कुराण पाठ केळे की अल्ला ताबडतोब 
भेटेल, अशी त्याने समजत करून घेतली होती. तो जेव्हा काही 
केल्या ऐकेना, तेव्हा काझीने त्याला इस्लामी धर्माची दीक्षा दिली. 
ता मुसलमान झाला; पण सुता मात्र त्याने करून घेतली नाही. 
थोड्याच दिवसांत त्याने कुराण मुखोद्गत केळे; पण देव त्याला 
भेटला नाही तो नाहीच. मग मात्र तो वेडापिसा होऊन भटकू 
लागला. अखेर तो वडवाळसिद्ध नागेश या सत्पुरषाकडे पोचला. 

भा. सं. को. ...७ 


९७ 


बहिइचर प्राण 


त्याने बहिरंभटाला उपदेश करून शांत व समाहित केले आणि 
यापुढे ' तू कवित्व करून जगदुद्धार कर ' असे सांगितले. 
मग त्याने भागवताच्या दशम स्कंधावर ओवीबद्ध टीका 

लिहिली. आपल्या टीकेला भैरवी टीका असे नाव त्याने दिले. 
भागवताचा संस्कृत टीकाकार श्रीधर याला अनुसरून तो टीका 
रचीत असला, तरी काही ठिकाणी श्रीधराच्या संक्षिप्त वर्ण- 
नाचा तो खूप विस्तार करतो. श्रीकृष्णचरित्र हे रसभाव- 
निधान आहे. ते वर्णन करताना वबहिरंभटाच्या कवित्वाला 
सुक््मता आणि विशेषता आली आहे. रचनेत अलंकारांची प्रचु- 
रता असली, तरी तिच्यातला प्रसादगुण लोप पावला नाही. 
बालकृष्गाचे लाड करण्यात व त्याला न्हाऊमाखू घालण्यात 
यशोदा व गोपी कशा रंगून जात त्याचे वर्गन त्याने पुढील 
ओव्यांत केले आहे - 

तुळी तुळी पाणो घालिता । जननी हात दे साथा । 

ते करचरण धूता । गोळा करूनी । 

ऐसा कृष्णु न्हाणिला । करोदके वोवाळीला । 

दोन्ही कानी फुंकिला । जगत्ञाथ ॥। 

एको कृष्ण पाउले दोन्ही । लाविलो अपुल्या वदनी । 

एको हृदय स्प्ूुनी । कुचावरी ॥ 

एको चंबिती कृष्णस्तन । तो खदखदा हास्यवदन । 

एको उतरती लोण । एको नाभी चंबिती ॥ 

नेवाशाच्या पंचक्रोशीत असलेल्या, गोदाती रावरच्या घोगर 

ग्रामी आपण ही भैरवी टीका लिहिली, असे कवी सांगतो. 
नेवासे येथील महालसा हे वहिरंभट कवीचे कुलदेवत होते. 
[प्रा. म. सं. क.; म. सा. सि. ] 


७. ७. अ पासून क्ष पर्यंतच्या अक्षरांना मातका 
बाहमातुकान्यास म्हणतात. त्यांच्या न्यासाला हे नाव 
आहे. वहिर्मातृका ही या न्यासाची देवता होय. या सर्व अक्षर- 
मातृकांची मस्तकापासून पायापर्यंतच्या सर्वे बाह्य अवयवांवर 
विधिपूर्वक स्थापना या न्यासात करायची असते. नंतर भारती 
देवीचे ध्यात करतात. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


< एक कल्पनाबंध. हा कल्पनाबंध लोकसाहि 
बाहरवर माण त्यात, तसाच संस्कृत साहित्यातही आढळतो 
अत्यंत प्रिय व्यक्तीला कौतुकाने बहिरचर प्राण म्हणून उल्ले- 
खितात. विशिध्ट व्यक्‍तीला आपला प्राण किवा जीव बाहेर 
कुठल्यातरी झाडात, प्राण्यात किवा अन्य कुठेतरी ठेवून जगता 
येणे, असा एक संकेत लोकविद्येत गृहीत धरलेला असतो. जीव 
कुडीत नसून तो कुठेतरी बाहेर ठेवळेला असला, की मग त्या 


बहिदचर प्राण 


व्यक्‍तीला मारले, कापले तरी मरण यायचे नाही, असे समज- 
तात. विशेषतः राक्षसांच्या ठिकाणी हे सामर्थ्यं असते. महि- 
रावणाचे पंचप्राण पाच मृंंग्यांमध्ये ठेवलेले होते आणि त्या 
भुंग्यांना मारुतीने मारल्यानंतरच त्याचा नाश झाला. लोक- 
साहित्यातल्या राक्षसकथांत राक्षसाने एखादी सुंदर मुलगी 
पळवून आणून आपल्या वाड्यात कोंडळेली असते. तिला योगा- 
योगाने एखाद्या राजपुत्राचे खिडकोतून दन होते. तोही तिला 
पाहतो. दोघेही एकमेकांवर अनुरक्‍त होतात. तो तिला मुक्‍त 
करण्याची इच्छा करतो. मग ती मुलगी त्या राजपुत्राला राक्ष- 
साचा जीव कुठे आहे ते सांगते. तो बहुधा एखाद्या पक्ष्याच्या 
शरीरात - विज्षेषतः पोपटात - असतो. राजपुत्र त्या पक्ष्याला 
हुडकून ठार मारतो. इकडे राक्षसही मरून पडतो. मग त्या 
राजकन्येला मुक्‍त करून तो राजपुत्र तिच्याक्षी लग्न करतो. 

या कल्पनावंधात थोडा भेद होऊन प्राणाच्या जागी काळीज 
आलेले दिसते. एखाद्या व्यक्तीला आपले काळीज कुठेतरी दूर 
सुरक्षित ठेवून जगता येते, असे लोकविद्येत मानलेले आहे. 
वा्नरिद जातकात या प्रकारची कथा आहे. एका मगराच्या 
वायकोला वानराचे काळीज खाण्याचे डोहाळे लागतात. ते 
पुरविण्यासाठी मगर आपल्या एका वानर मित्राला फसवून 
आपल्या पाठीवरून पाण्ण्यात नेतो. अर्ध्या प्रवाहात गेल्यावर 
मगर त्याला आपला हेतू सांगतो. तो ऐकून वानर चकित होतो. 
पण प्रत्युत्पक्षमती असल्यामुळे त्याला संकटमुक्‍तीचा मार्ग सुचतो. 
तो मगराला म्हणतो, “ आम्ही उड्या मारणारे प्राणी. आमचे 
काळीज आम्ही शरीरात ठेवू तर ते फुटून जाईल, म्हणून 
आम्ही ते नेहमी एखाद्या झाडाला लोंबकळत ठेवतो. तुळा 
माझे काळीज हवे असेल, तर मळा तीरावर घेऊन जा, म्हणजे 
मी ते तुला आणून देईन. ' मगर फसतो. तो वानराला परत 
तीरावर आणतो. वानर लगेच एका झाडावर उडी मारून 
स्वतःला सोडवून घेतो. 

हा कल्पनाबंध मूळचा भारतीय असून, पुढे तो अन्य देशां- 
तल्या वाडमयात गेला, असे काही विद्वानांचे मत आहे. 


इ एखाद्याला जातीतून बाहेर काढणे, त्याच्याशी 
बाहष्कार अन्नोदकाचा संबंध तोडणे, त्याला अस्पृश्य मानणे, 
त्याच्या हातचा खाद्यपदार्थ न घेणे आणि त्याला पंक्तीला न 
घेणे, या प्रकाराला बहिष्कार किवा वाळीत टाकणे, असे म्हण- 
तात. गुन्हेगाराला शासन व्हावे, त्याने पश्‍चात्ताप व्यक्‍त करावा 
व सामाजिक किंवा नतिक अपराध पुन्हा करू नये, म्हणून ही 
बहिष्काराची योजना असे. पदचात्तापपूर्वक धर्मशास्त्रात सांगि- 
तळेले किवा पंचायतीने सांगितलेले प्रायश्चित्त घेतल्यावरच 


र्ट 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वहिप्कृत स्त्री-पुरुष शुद्ध होऊन जातीत परत य्रेऊ गकत असत-' 

त्रैवणिकांत एखाद्या व्यक्‍तीला प्रायश्चित्त सांगून त्याच्या- 
वरचा बहिष्कार उठवणे हा अधिकार एखाद्या शंकराचार्यांच्या 
पीठाकडे असे. 

सूत्रकाळात त्रैवणिकांर्येकी एखाद्याचे निदिप्ट काळात उप- 
नयन न झाल्यास त्याला वहिप्कृत करीत असत. अश्या संस्कार- 
हीन लोकांना व्रात्य म्हणत व त्यांच्याशी सामाजिक व धामिक 
संबंध तोडून टाकीत. यवन, म्लेच्छ, चांडाळ, इ. लोकांच्या 
हातचे अन्नोदक घेतल्यास किवा पतित व्यक्‍तीशी संबंध ठेवल्यास 
किवा व्यभिचारादी महान नैतिक अपराध केल्यास अक्या व्यक्‍ती- 
वर वहिष्कार टाकण्याची पद्धत अव्वल इंग्रजी अमदानीपर्यंत 
चाळू होती. समुद्रप्रवासही वहिष्काराला कारणीभूत ठरत होता. 
लो. टिळक परदेशप्रवासाहन परत आल्यावर त्यांनाही पुण्या” 
तल्या धर्म शास्त्र्यांनी प्रायश्चित्त घ्यायला लावले होते. 

अक्या वहिप्काराला कायद्याने बंदी असली, तरी अजूनही 
कित्येक जातीजमातींत ही वहिष्काराची किवा वाळीत टाक" 
ण्याची पद्धत रूढ आहे. जातीजमातींत हा अधिकार पंचायती- 
कडे असतो. पंचायत अश्या अपराधी स्त्री-पुरुषांना वाळीत टाकते, 
त्यांच्याकडून दंड वसूल करते आणि कमीअधिक कठोर प्राय” 
श्तित्तही देतेः [चा. सं. परः; सु. वि. को.) पु: त: संव. २1 


> 


य यज्ञप्रसंगी गायिळे जाणारे एक स्तोत्र. - 
बाहष्पवमान स्तोत्र अग्निष्टोमात. सामगान रे 
त्र्त्विज गातात. यात नऊ त्रद्चचा असून प्रत्येक सामाचे प्रस्ता 


असतात. या 
उद्‌्गीथ, प्रतिहार, उपद्रव व निधन असे पाच भाग असतात. _ 
स्तोत्राचे गान चाळू असता, त्याचे सर्वांनी श्रवण करावे, 
श्रुतींत सांगितले आहे. [ हि. ध.] 


एक देवी. अहमदाबाद - दिल्ली लोहमार्गावरी 
बहुचरा कोल स्थानकापासून बेचराजी गावापयंत पळ 
वेगळा लोहमार्ग जातो. बेचराजीपासून जवळच वबहुचरा डक ह 
मंदिर आहे. ते पूर्वाभिमुख व प्रशस्त असून, एका उंच चौथऱया 
वर बांधलेले आहे. या मंदिरात देवीची मूर्ती नाही. मुख्य परीला, 
वर बालयंत्र काढलेले आहे. मंदिरासमोर एक अग्निकुंड आहे. 
या मंदिराच्या मागे एका वृक्षाखाली देवीचे मूल स्थान सून 
तिथे एक स्तंभ उभारलेला आहे. मंदिराजवळच एक तळ कीकी- 
त्याला मानसरोवर असे नाव आहे. या सरोवरात स्नान १ 
लोक देवीच्या दर्शनाला जातात. पुष्कळ 

गुजरातेत या देवीचे माहात्म्य विक्षेष आहे. ती डक 

लोकांची, विश्लेषतः औदीच्य ब्राह्मणांची कुलदेवी आहे. १ 


खंड सहावा 


पौणिमेला व नवरात्रात वेचराजी येथे मोठी यात्रा भरते. त्या- 
वेळी दूरद्रचे लोक नवस फेडण्यासाठी तिथे जातात. ही देवी 


बहुचरा देवीचे मंदिर 


भूतबाधा नष्ट करते, अशी भक्तांची श्रद्धा आहे. यात्रेत भवाईंचे 
खेळ होतात. 

गुजरातेत या देवीविषयी एक आख्यायिका प्रचलित आहे, 
ती अश्ली- 

काही चारण स्त्रिया सुलखणपुराहून जवळच्या गावी जात 
असताना लुटारूंच्या तावडीत सापडल्या. त्यांच्यांत बहुचरा- 
नामक एक शूर स्त्री होती, तिने एका मुलाजवळून तलवार 
हिसकावून घेतली व स्वतःची वक्षस्थळे कापली. त्यामुळे ती 
तत्काळ मरण पावली. तिच्या होतात्म्यामुळे लोक तिला देवी 
मानू लागले. 

या देवीचे काही भक्‍त स्वतःला नपुंसक बनवून स्त्रीवेष 
धारण करतात व स्त्रियांसारखे वागतात. [ कल्याण - तीर्थाक ] 


बहुपतिप्रथा स्त्रीला एकाच वेळी एकापेक्षा जास्त पती 

असणे, या प्रथेला बहुपतिप्रथा असे नाव आहे. 
ही प्रथा प्राचीन काळी प्रचारात होती. त्या वेळी मातृसत्ताक 
कुटुंबपद्धती अस्तित्वात होती आणि स्त्रीला लैंगिक वाबतींत 
पूर्ण स्वातंत्र्य होते. वेदिक संहितांच्या काळापर्यंत ही प्रथा बंद 
झाली होती आणि तिची स्मृतीच काय ती उरली होती. 
तैत्तिरीय संहितेत (६.६.४.३) सांगितले आहे, की एका यूपाला 
दोन रहना बांधतात; म्हणून एका पुरुषाला दोन स्त्रिया 
करायला हरकत नाही. परंतु एक रशना दोन यूपांना बांधीत 
नाहीत; म्हणून एका स्त्रीला अनेक पती करता येत नाहीत. 
अशा अर्थाचे वचन ऐतरेय ब्राह्मणातही आहे (१२.११) 


टर 


बहुपतिप्रथा 


पौराणिक काळात वहुयतित्वाचे एकच उदाहरण सापडते 
आणि ते म्हणजे द्रोपदीचे. धर्म, भीम, अर्जुन, नकुल व सहदेव 
हे पाच पांडव द्रोपदीचे पती होते, असे महाभारतात सांगितले 
आहे. पण महाभारतातच या गोष्टीला तीव्र विरोधहो केलेला 
आढळतो. पांडवांनी भिक्षा आणली आहे, असे समजून कुंतीने 
ती सर्व भावांना वाटून घ्यायला सांगितली. पण ती भिक्षा एका 
स्त्रीची आहे असे समजताच कुंतीला आपल्या आज्ञेचे फार दुःख 
झाळे, असे तिथे म्हटले आहे. धृष्टयुम्त हा द्रौपदीचा भाऊ. 
त्यानेही युधिष्ठिराला म्हटले, को ' हे कुरुनंदता, एका राजाला 
अनेक राण्या करायला हरकत नाही, असे शास्त्रवचन आहे; 
पण एका स्त्रीला अनेक पती असल्याचे मात्र ऐकिवात नाही. 
तू धर्मज्ञ व पुण्यवान आहेस. तेव्हा लोकविरुद्ध आणि वेदविरुद्ध 
असे हे वर्तन तुला योग्य नव्हे (म. भा. आदि. १९५.२७-२९). 
धृष्टयुम्नाच्या या विरोधाला समर्पक उत्तर देणे युधिष्ठिराला 
फार कठीण गेले. तो एवढेच म्हणाला, को ' आम्हांला याची 
गती माहीत नाही. परंपरेने पुर्वजांनी घालून दिलेल्या मार्गाचेच 
आम्ही अनुसरण करीत आहो. ' असे म्हणून त्याने आपल्या 
कृत्याच्या समर्थनाथे दोन पौराणिक उदाहरणे दिली ती अश्ी- 

(१) पूर्वी जटिला नामक स्त्रीने सात क्रूषींशी विवाह केला 
होता. (२) वार्क्षी नावाच्या मुनिकन्येने प्रचेता नामक दहा 
भावांशी विवाह केला होता. 

एका स्त्रीने पाच पुरुषांशी लग्न करणे ही गोष्ट शास्त्रविरुद्ध, 
तश्ीच लोकविरुद्धही आहे, हे महाभारतकारांना जाणवत होते 
असे दिसते. जेव्हा शास्त्रवचनाने द्रोपदीच्य़ा पंचपतित्वाचे समर्थन 
करता येत नाहो असे त्यांना दिसले, तेव्हा त्यांनी तिच्या 
पुर्वेजन्माची एक कथा निर्माण करून तिच्यावरच्या दोषांचे 
परिमार्जन केले. कुमारिलभट्टाने आपल्या तंत्रवातिकात द्र्पदाला 
सदृशरूप अश्या पाच कन्या होत्या आणि त्यांपैकी एकेकीचा 
एकेका पांडवाशी विवाह झाला होता, अशी या विवाहाची 
निराळीच उपपत्ती दिली आहे. 

मध्ययुगात तर बहुपतित्वाची केवळ स्मृतीच राहिली होती. 
स्मृतिचंद्रिकेत बृहस्पतीचे एक वचनच उद्धृत केलेले आहे, को 
* कुलाला कन्या प्रदान करायची हे अन्य देशांत ऐकले आहे, 
भारतात नाही. ' यावरून, भारतातील उच्च वर्णात बहुपतिप्रथा 
बंद झाली होती, हे कळून येते. पण काही जातींत त्यानंतरही 
ही प्रथा चालू राहिली आणि काही जातींत ती अजूनही 
चालू आहे. 

या प्रथेचे दोन प्रकार आहेत. पहिला मातृसत्ताक कुटुंब- 
पद्धतीत आढळतो. या पद्धतीत स्त्री ही गृहस्वामिनी व संपत्ती- 
चीही स्वामिनी असते. ती अनेक पती करू शकते. या पद्धतीत 


बहुपतिप्रथा 


संतती आणि संपत्ती हो दान्हो मातेच्या नावावर्नच आओळवली 
जातात. केरळातील नायर लोकांत ही प्रथा प्रचलित होती 
सांप्रत ती लुप्तप्राय झाली आहे. दुसरा प्रकार पितृसत्ताक कुटुंब- 
पद्वधतीतळा. या प्रकारात एका स्त्रीचा अनेक भावांशी विवाह 
होऊ शकतो आणि ती पतिगृद्दी राहते. तिला जञालेलो सर्व संतती 
हो ज्येष्ठ भावाची मानली जाते. हो प्रश्ना कुमाऊं, गढवाल, 
चंत्रा, कुळू किंवा किन्चरदेश व जौनसारवावर, इ. हिमालयाच्या 
पायथ्या लगतच्या प्रदेशांत अस्तित्वांत आहे. तसेच सिक्कीम, 
तिवेंट व लडाख या प्रदेशांतही ती प्रचलित आहे. या प्रथेची 
चार रूवे आढळतात, ती अशी - 

(१) वावर प्रदेशात ही प्रथा गुद्ध रूपांत दिसते. इथे 
कुटुंबातील सर्व भावांची मिळून एकत्र पत्नी असते आणि ती 
क्रमाने एकेका भावावरोवर रात्रीचा सहवास करते. जो भाऊ 
परगावी गेला असेल, त्याच्या ब्रावतीत क्रमाचा वि्रेप विचार 
करीत नाहीत. पत्नीवरोवर रात्रीच्या वेळी सहवास करण्याचा 
क्रम मोठ्या भावापातून सुरू होतो. 

(२) जोनसार प्रदेशातील खस लोकांत, कुटुंबातील मोठ्या 
मुलाचे लग्न होते व त्याची पत्नी ती त्याच्या वाकीच्या भावां- 
चीही पत्नी होते. सर्व भावांचा पत्नीवर समान हक्‍क असला, 
तरी प्रत्यक्षात मोठ्या भावाचा तिच्यावर विदरेषे अधिकार 
असतो. मोठा भाऊ घरात असताना लहान भावांना तिच्याशी 
समागम करता येत नाही. ते दिवसा शेतात किवा रानात तो 
समागम घडवून आणतात. मोठा भाऊही त्यांना तशी संधी 
देतो. काही वेळा, स्त्रीच्या लग्नानंतरही तिच्या पतींना भाऊ 
होतात. तेही मग तिचेच पती होतात. या लहान पतोंना तिळा 
अगाखांद्यांवर खळवावे लागते. ते जेव्हा वयात येतात, तेव्हा 
कुटुंबातली कायद्याने त्यांची पत्नी असलेली स्त्री वयाने प्रौढ 
झालेली असते. मग त्या धाकट्यांच्या कामतृप्तीसाठी काहीतरी 
निराळी व्यवस्था करणे भाग पडते. अश्ना वेळी मग ती गृहिणी 
त्यांच्यासाठी दुसर्‍या मुली शोधते. पुष्कळदा सहपत्नी म्हणून 
ती आपल्या बहिणोंचीच निवड करते. एखाद्या भावाला जरी 
स्वतंत्रपणे लर्न करण्याची इच्छा झाली, तरीही त्याच्या नियो- 
जित वधूचा आधी मोठ्या भावाशी विवाह होतो व मग तो 
मोठा भाऊ तिला आपल्या भावाबरोबर राहायला परवानगी 
देतो. स्त्रीला आपल्या सर्व पतींना सारखेच संतुष्ट ठेवावे लागते. 
एखाद्या पतीच्या बावतीत तिळा विशेष आस्था दाखवता येत 
नाही. तसे केल्यास तिला घरातून घाळवन देतात. कारण 
तिच्या अशा वागण्याने भावाभावांत फूट पडायचा धोका असतो 

कुटुबातल्या त्या सवभोग्य पत्नीचा पहिला मलगा सर्वांत 
माठ्या भावाचा व दसरा त्याच पाहून लहान भावाचा समजतात. 


१०० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


पण मुळांना जेव्हा पित्याचे नाव विचारले जाते, तेव्हा ते 
आपल्या सर्व वडिलांची एक नामावळच उच्चारतात. स्त्रीला 
विवाहसंवंधांवेक्षा अन्य संबंधाने झालेली मुळे ही तिच्या मोठ्या 
पतीची समजली जातात. 

खस ळोक गावातील मुलींना किवा माहेरवागिणींना ध्यांटी 
व सासुरवाशिणींना रांटी अते म्हणतात. रांटीळा आपल्या पता- 
व्यतिरिक्त इतर पुरुषांशी लेंगिक संबंध ठेवता येत नाही. पण 
ती माहेरी गेली, की तिला या सर्व सत्रलती मिळतात ब 
तिचे पतीही त्या अवधीत गावातल्या व्य़ांटींवरोबर समागमसुख 
उपभोगतात 

स्त्रियांच्या या स्त्रातंत्र्यामुळे त्यांना कुटुंबातील अस्थायी 
व्यक्‍ती मानण्याची प्रथा आहे. अनेक सवती असल्यास एकीला 
घटस्फोट घेता येतो. रूपवती स्त्री जेव्हा आपल्या माहेरी जाते, 
तेव्हा विशेयतः ती पुत्रवती असल्यास, तिचा प्रियकर तिला 
घटस्फोट घ्यायला प्रवृत्त करतो. या प्रदेशात वंध्या स्त्रियांच 
प्रमाण वरेच आहे. त्यामुळे लग्नानंतर वराच काळपर्यंत मूल १ 
झाल्यास पतीही काही वेळा पत्नीचा त्याग करतो 

(३) सिरमोर प्रदेशातल्या या प्रथेत तिचे स्वरूप र 
वेगळे आहे. घरात चार भाऊ असल्यास, पहिल्या दोन भावांचे 
मिळून एक व दुसर्‍या दोन भावांची मिळन दुसरी पत्नी असते 
तीन भाऊ असल्यास, पहिल्या दोघांची एक व तिसर्‍याची दुसर 
पत्नी असते. जौनपुरातील काही गावांतही अशी प्रथा आह 
इथळे लोक जोनसार वावरमधील लोकांना नावे ठव 
त्यांच्या मते तिथले लोक मोठ्या भावाच्या नावावरच 
वायका आणतात, ते बरोबर नाही. कारण लहान भावांसाठी 
लहान वयाच्या वधू पसंत कराव्या लागतात. पण त्यांचा विवार्ट 
मात्र वयाने खूप मोठ्या असलेल्या मोठ्या भावाशी होती 
तीनही प्रदेशांत ब्राह्मण व राजपूत यांच्यांतहो ही चाल आ 

(४) खाँई प्रदेशातील ही प्रथा फक्त गरीब लोक 
आढळते. कारण प्रत्येक भावाला वेगळी पत्नी करण्यासाठी नं 
खर्च होतो, तो त्यांना परवडत नाही. इथले वधूपिते 
विकतात, त्यामुळे वधू आणणे हे फार खर्चाचे काम ब 
म्हणून अनेक भाऊ मिळून एकच पत्नी करतात. या प्रदेशात 
मुलांचे विवाह तरुणपणीच करतात पाची 

वरील प्रदेशात बहुपतिप्रथा का अस्तित्वात आली, 
कारणे पुढीलप्रमांणे सांगतात - वा 

(१) अनेक भावांत मिळून एकच पत्नी केल्यामुळ क नी 
भावांत भांडणे कमी होतात. प्रत्येक भावाला स्वतंत्र वत हा 
असल्यास, जावांच्या कुरबुरीमुळे भावाभावांत सलोखा > 
नाही. ते वेगळे संसार मांड इच्छितात व पैतृक जमि 


खंड सहावा 


वाटणी करण्याची वेळ येते. पहाडी प्रदेशात शेतीलायक जमीन 
अल्प असल्यामळे तिचे तुकडे करण्याने कोणत्याही भावाला 
तिच्यावर आपली उपजोविका चालविणे कठीण होते. हे लक्षात 
घेऊनच इथल्या आथिक परिस्थितोला सर्वथेव अनुकूल अशा 
वहूयतिप्रथा त्या लोकांनी अस्तित्वात आणली 

(२) वहुपतिप्रथा असल्यामुळे स्त्रीला वैधव्य येण्याची भीती 
नसते. स्त्रीचा एखादा पती मरण पावला, तरी वाकीचे पती 
हयात असतात. काही कारणाने तिचे सर्व पती मृत्युमुखी पडले 
आगि तिला जर मूलबाळ नसले, तर ती दुसर्‍या एखाद्या 
ठिकाणी घरोबा करू शकते आणि मुलेबाळे असल्यामुळे किवा 
अन्य काही कारणाने तिला आपल्या घरातच राहायचे असेल, 
तर पंचायत एखाद्या पुरुषाला तिचा पती म्हणून त्या घरात 
राहायला पाठवते. तो मग घराची सर्व व्यवस्था बघतो. 

(३) सर्व भावांची एकच पत्नी असल्यामुळे स्त्रीला एक 
पुत्र झाला, तरी सर्व भाऊ आपल्याला पुत्रवान मानतात आणि 
संतुष्ट राहतात. 

(४) वहुपतिप्रथा असल्यामुळे लोकसंख्येत फारशी वाढ 
होत नाही. पहाडी प्रदेशात शेती करण्याजोगी जमोन फारच 
कमी असल्यामुळे लोकसंख्या वाढली, तर सर्वांना पुरेसे खायला 
मिळणार नाही. शेती व तदनुषंगिक पशुपालन याशिवाय दुसरे 
उत्पन्नाचे साधन उपल्ध नाही. त्यामुळे लोकसंख्येत फारशी 
वाढ न होणे, हे इथे वरदानच मानले जाते. 

इथली लोकसंख्या वाढत नाही, याचे आणखी एक कारण 
असे, की एकाच स्त्रीवर अधिक भार पडल्यामुळे तिची गर्भ- 
धारणेची शक्‍ती कमी होते. त्यामुळे स्त्रीला एखाददुसरेच अपत्य 
होते. गेल्या चार जनगणनांत जोनसार-बावरमधील लोक- 
संख्या फारच थोडी वाढली आहे, असे दिसून आले आहे.. 

(५) पहाडी प्रदेशातील जीवन अधिक संघर्षमय असते. 
इथली घरे उंच डोंगरमाथ्यावर असतात आणि घरापासून 
बर्‍याच अंतरावर त्यांची शेती असते. शेतात दर हंगामात खत 
घातले नाही, तर पीक चांगले येत नाही. हे खत स्वतः वाहून 
नेऊन शेतात टाकावे लागते. तसेच जमीन नांगरण्यापासून तो 
कापणीपर्यंत शेताची सर्व कामे घरीच करावी लागतात. त्यासाठी 
मनुष्यबळ अधिक लागते. त्यामुळे सर्व भावांनी एकत्र राहणे 
आवद्यक असते. 

(६) जोनसार बावरमधीळ लोक स्वतःला पांडवांचे वंशज 
मानतात आणि त्यामुळे आपली बहुपतिप्रथा ही इतिहासप्रसिद्ध 
असल्याचे समजतात. त्य़ामुळे हे लोक आपली मुलगी अनेक 
भाऊ असलेल्या घरात देतात. कारण अशा घरी दिल्याने 
मुलोचे सौभाग्य अखंडित राहते. 
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केरकीपील नायरांभ्रमाणेच द. भारतातील ताडी काढ- 
णाऱ्या इरावन जातोतही ही पद्धत प्रचलित होती. सांप्रत 
त्यांच्यापको थोड्याच लोकांत तो उरली आहे. इरावनांत घरा- 
तील सर्वांत वडील भाऊ विवाहासाठी वधूगृही जातो. विवाहा- 
नंतर सर्व भाऊ ववूच्या उजव्या हाताला एका पंक्तीत बस- 
तात. मग त्यांना गोड पेय देतात. त्यामुळ ते सर्वेजण तिचे पती 
होतात. शेतातोल कामे व्यवस्थित पार पाडण्यासाठी सवे भाऊ 
एकत्र राहणे आवश्‍यक असते. कुटुंब एकत्र राहावे, म्हूणून 
धंद्यासाठी निरनिराळया गावी राहणारे इरावन भाऊही एकच 
संयुक्‍त पत्नी करतात. 

सांप्रत यांच्या बहुयतित्वाच्या प्रथेत थोडा बदळ झाला असून 
साधारणपणे अनेक भावांऐवजी दोन भाऊ मिळून एक पत्नी 
करतात. मात्र आपल्या दुसऱया भावांच्या बायकांचाही ते उप- 
भोग घेतात. 

कूर्ग लोकांतही पूर्वी बहुपतित्रया होती. पण इ. स. च्या 
१९ व्या शतकाच्या प्रारंभी ती नध्ट ज्ञाली. पांडवांपासून 
आपण ही प्रथा घेतली, असे ते सांगत असत. काही कूर्ग लोक 
अद्यापही स्वतःला कोंतीदेशदवारू म्हणजे कृंतीच्या देशातले असे 
म्हणवतात. 

नीलगिरोवरील तोड लोकांतही वहुपतिप्रथा प्रचल्ति आहे 
काही वेळा दूरचे भाऊही एकच पत्नी वरतात. ते सर्वे एका 
घरात न राहता वेगवेगळ्या गावी राहत असले तरी चालते. 
अश्या वेळी पत्नी आळीपाळीने त्यांतल्या प्रत्येकाकडे सुमारे 
महिनाभर राहायला जाते. मोठ्या भावाच्या संमतीशिवाय 
धाकटे भाऊ दुसरी पत्ती करू शकत नाहीत. साधारणपणे 
सवे भावांत मिळून एकच पत्नी असली, तरी प्रत्येक भावाची 
पुन्हा एक स्वतंत्र पत्नी असतेच. किवा सर्वे भावांत मिळून 
अनेक बायका असतात 

नीलगिरीवरील कोटा लोकांत बहुपतिप्रथेसारखी दुसरी एक 
चाल आहे. एखाद्या कोटा पुरुषाचे सख्खे किवा दूरचे भाऊही 
त्याच्या पत्नीशी लंगिक संबंध ठेवू शकतात. एकदा एका 
पुरुषाने आपल्या भावाला आपल्या नवपरिणीत द्वितीय पत्नी- 
पासून दूर व्हायला सांगितले. पण या सुचनेबद्दल त्याला फार 
मोठा दंड पंचायतीला द्यावा लागला व जातिबहिष्कृतही व्हावे 
लागले. जेव्हा स्त्रीचा पतो रात्रीच्या वेळी कामासाठी बाहेर 
जातो, तेव्हा तो आपल्या एखाद्या भावाला तिच्याजवळ झोप- 
ण्यासाठी पाठवतो. कारण आसपासचे कुरुंब लोक आपल्यावर 
चेटूक करतील, अशी त्यांना भीती वाटते. तसेच एखादा पुरूष 
पतीचे कतंव्य करण्यास असमर्थ असेल, तर त्याचे भाऊ त्याचे 
स्थान धतात. एखादी मुलगी आईवायांनी पसंत केलेला मुलगा 
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नाकालूही शकते; पण आपल्या पतीच्या भावांना मात्र तिला 
नाकारता येत नाहो. विधवा स्त्रीलाही तिच्या एखाद्या दिराशी 
पुनविवाह करायला सांगतात. तिने तसे न केल्यास नवर्‍याच्या 
संपत्तीवर व त्याने तिला दिलेल्या दागिन्यांवरही तिचा हक्‍क 
राहत नाही. स्त्रीला झालेली मुले वास्तविक कोणापासूनही झाली 
असली, तरी ती तिच्या पतीचीच मानली जातात. 

कोटा लोक आपल्या आसपासच्या आदिवासी जमातींना 
लोखंडी अवजारे, लाकडाची भांडी व मातीचे घडे वनवून 
देतात. त्याशिवाय ते दुवाचा व्यवसाय व शेतीही करतात. या 
सवे उद्योगांसाठी घरातील सर्व भावांनी एकत्र राहणे त्यांच्या 
वावतीत आवद्यक असते. [भा. वि. प.; हि. सा. व. इ.; 
वर्मंदेव शास्त्री-संमेळनपत्रिका, लोकसंस्कृती अंक; आ. भा.] 


एका पुरुषाला एकाच वेळी एकापेक्षा अधिक 
बहुपत्नीप्रथा वायका असणे, या प्रथेला वहुपत्नीप्रथा असे 
नाव आहे. वेदिक कालापासूनच भारतात एकपत्नीक विवाह- 
व्यवस्था प्रतिष्ठित झाळी होती . पण असे असले, तरी बहुपत्नी- 
प्रथा फार प्राचीन काळापासून समाजात प्रचलित होती. मात्र 
सर्वसामान्य लोक ती त्याज्यच मानीत होते. बहुतेक राजेरजवाडे 
आणि श्रीमंत लोक एकापेक्षा अधिक स्त्रियांशी विवाह करीत 
प्रजेची मोठ्या प्रमाणात अपेक्षा हे अनेकभार्यात्वाचे मुख्य 
कारण आहे. क्षत्रियांना लढाईसाठी वीरांची आवड्यक्रता असे. 
शेतकऱ्यांना व कारागिरांना कामधंद्याकरिता पुष्कळ सह- 
कार्‍्यांची गरज वाटत असे. भारतात वसाहतोला मुवलक क्षेत्र 
होते. त्याकरिता प्रजेचा विस्तार जितका होईल, तितका पाहिजे 
होता. प्राचीन काळो लहान लहान राज्ये पुष्कळ असत 
त्यांच्या आपसांत वारंवार लढाया होत. म्हणून राजघराण्यांवर 
निर्वंश होण्याची पाळो येई. त्याकरिता वहुप्रजेची वासना नित्य 
जागृत असे, हे बहुभार्यात्वाच्या चालीचे एक महत्त्वाचे कारण 
आहे, असे तकंती्थ लक्ष्मणशास्त्री जोशी यांनी म्हटले आहे. 
रामायणकाली बहुपत्नीप्रथेचा बराच प्रचार होता. आर्य, 
वानर व राक्षस अश्या सर्वे राजांची विशाल अंतःपुरे होती. 
दशरथाला चार राण्या होत्या. त्याशिवाय त्याच्या अंतःपुरात 
साडेतीनशे स्त्रिया होत्या त्या वेगळ्याच. रावणालाही अनेक 
पत्न्या होत्या. राजा, देव व राक्षस यांच्या कन्यांनी समृद्ध अशा 
त्याच्या अंतःपुराला वाल्मीकीने स्त्रीवन अशी संज्ञा दिली आहे 
सुग्रीव आणि वाली यांची अंत:पुरेही स्त्रियांनी भरलेली होती. 
क्षत्रियांशिवाय ब्राह्मणांमध्य़ेही कधी कधी अनेक स्त्रियांशी 
विवाह करण्याचा रिवाज होता. कश्यप क्रषीला आठ भार्या 
होत्या. विश्रवा मुनीनेही दोन कन्यांशी विवाह केले होते. ही 
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था धनिक वर्गातच प्रचलिति होती असे दिसते. मध्यम आणि 

कनिप्ठ या वर्गात या प्रथेचा विद्षेपसा आढळ होत नाही 

अक्षा अनेक स्त्रिया सवती म्हणून घरात आल्या, की त्यांच्या- 

मध्ये कटकटी व ईर्ष्या-मत्सर सुरू होत असे. सवतीची मुले हा 

तर मत्सराचा मुख्य विवय असे. रामचंद्राळा राज्याभिषेक 
होणार, हे कळल्यावर केैकेयीचा स्वाथे एकदम वर उफाळून 
आला आणि मग पुढचे सर्व रामायण घडले. 

आपल्या सर्वे स्त्रियांना सदेव खूप ठेवणे, 
जमत नसे. एखाद्या पत्नीने रुसून बसणे व राजाने तिची समजूत 
घालणे, ही अंत:पुरातील रोजचीच घटना असे. राजप्रासादात 
एक स्वतंत्र क्रोधागार बनविलेले असे. तिथे एखादी रुसलेली 
राणी अंगावरचे अलंकार फेकून देऊन आणि मलिन वस्त्र नेसून 
जमिनीवर आडवी पडून राही. राजा तिची समजूत घालण्या- 
साठी गेला, तरी ती त्याच्याकडे न बघता तकश्ीच फुरंगटून 
राही. राजाने तिच्या मागण्या पुऱ्या करण्याचे शपथपूर्वक 
आडवासन दिल्यावरच ती आपले तोंड उघडी 

राजघराण्यातील ही बहुपत्नीप्रथा म्हणजे राजपरिवाला एक 
नित्याचीच डोकेदुखी होऊन वसे. राष्ट्राच्या राजकीय जीवना 
वरही तिचा वाईट परिणाम होत असे. व्यक्‍तिगत स्वाथ 
साधण्यासाठी राजघराण्यात घात-प्रतिघात होत असत आणि 
त्यांची परिणती गृहयुद्ध, उत्तराधिकाऱ्यासंबंधी वाद व संघर्ष, 
दरवारातील कारस्थाने आणि कोणाची तरी हत्या यांत होत 
असे. रामचंद्राला अशी भीती वाटत होती, की एखाद्या वेळी 
कैकेयी आपल्या मातेला विषही द्यायला कमी करणार नाही 

इक्ष्वाकू कुलातील राजे भिन्न भिन्न परंपरा असणार्‍या 
राज्यांतील राजकुमारींशी विवाह करीत. त्यामुळे अंतःपुरात 
परस्परविरोधी मतांच्या राण्या एकत्र येत. मग त्यांच्यांत 
स्वार्थासाठी संघर्ष चालत. या राण्यांच्या मागे त्यांचे हिंतसंब 
लोकही असत आणि ते आपल्या मानलेल्या राजस्त्रियांना 
स्वार्थासाठी करू नयेत त्या गोष्टी करायला लावीत. 
प्रकारे अंत:पुरातील या कुटिल डावपेचांचा प्रभाव राष्ट्र 
राजकीय जीवनावरही पडल्यावाचून राहत नसे ् 

महाभारतकालात आणि पौराणिक काळातही ही प्रथा ७ 
चाळू असलेली आढळते. पुराणातही अनेक राजांना 
पत्न्या असत, असे सांगितलेले आहे. मनला दहा भार्या हँ होत्या 
बृहदइव, कुवळाइव, मांधाता, सोभरी काण्व, आत्रेय, प्रभा 
ययाती, शशबिदू, कृतवीर्य दुर्दम, इ. राजांनीही अनेक रि 
वरल्या होत्या. 

राजाला एका वेळी चार स्त्रिया करायला परवानगी होती. 
त्यांना महिपी (पट्टराणी), परिवृत्ती (उपेक्षिता), वार्वात 


हे पतीला बहुधा 


खंड सहावा 


(व्यक्तिश: राजाला प्रिय असलेली) व पालाकली (दरबारा- 
तील सर्वांत खालच्या अधिकार्‍याची कन्या) अशी नावे होती. 

अनेक स्त्रिया करण्याची प्रायः दोन कारणे संभवतात. एक 
म्हणजे प्रवल भोगेच्छा व दुसरे म्हणजे विपुल संततीची इच्छा. 
म्हणून पुरुषाची पहिली पत्नी ही धर्मपत्नी व त्यानंतरच्या 
पत्न्या या कामपत्न्या मानल्या जात असत. एकपत्नीत्व हे 
समाजात आदर्श मानले जात असे आणि कामभावनेने प्रेरित 
होऊन दुसरी स्त्री करणार्‍या पुरुषाला समाजात मान मिळत 
नसे. त्याचा प्रभावही वहुपत्नीप्रथेचे थोडे नियंत्रण करीत होता. 
ही प्रथा ज्या ठिकाणी प्रचारात होती, तिथेही सर्वसाधा रणपणे 
त्याचा अर्थ दोन किवा तीन स्त्रियांपुरताच मर्यादित होता. 
उत्तर वैदिक काळात ही प्रथा अनुलोम विवाहाच्या रूपाने पुढे 
आली. पण धर्मशास्त्रकार व स्मृतिकार यांनी ती नियम म्हणून 
नव्हे, तर अपवाद म्हणून मान्य केली. मात्र पहिली पत्नी जिवंत 
असता दुसऱ्या स्त्रीशी विवाह करणे, हे स्मृतिकारांना निद्यच 
वाटत असे. आपस्तंब सांगतो - 

धर्मप्रजासम्पन्ने दारे नान्यां कुर्वीत । 
अन्यतराभावे कार्या प्रागग्न्याधेयात्‌ । 
(आप. ध. सू. २.५.११-१२) 

अर्थ - धर्म आणि प्रजा यांनी आपली पत्नी युक्‍त असता, 
पुरुषाने दुसर्‍या स्त्रीशी विवाह करता कामा नये. पण पत्नीच्या 
ठिकाणी धर्म व प्रजा या दोहोंपेकी एकाचा अभाव असता, 
अग्निहोत्र घेण्यापूर्वी पुरुषाने दुसर्‍या स्त्रीशी विवाह करायला 
हरकत नाही. 

अनुकूल, मधुरभाषिणी, गृहकृत्यदक्ष, साध्वी व अपत्यवती 
पत्नीला टाकून देणाऱया पुरुषाला राजाने मोठा दंड करावा व 
त्याला योग्य मार्गावर ठेवावे, असे नारदानेही सांगितले आहे. 

पुत्रप्राप्ती ही गृहस्थजीवनातील एक अत्यंत आवश्यक बाब 
आहे, असे मानून स्मृतिकारांनी पुत्रप्राप्तीसाठी पुरुषाला दुसरा 
विवाह करायला संमती दिली आहे व अशा विवाहाचे समर्थनही 
केले आहे. मनू म्हणतो, की पत्नी वंध्या असता आठ वर्षे व 
जिची अपत्ये जगत नाहीत, अशा पत्नीच्या बाबतीत अकरा 
वर्षे वाट पाहून पुरुषाने दुसरी स्त्री करावी. कौटिल्याने यात 
आणखी थोडी भर घातली आहे, ती अशी -जी स्त्री पहिल्या 
बारा वर्षात केवळ मुलींनाच जन्म देते, अशा वेळीही दुसरी 
पत्नी करायला हरकत नाही. 

अशा प्रकारे काही बाबतींत पुरुषाला दुसरा विवाह करायची 
सवलत मिळाली; पण या सवलतीचा पुढे दुरुपयोगही होऊ 
लागला. मध्ययुगात बहुपत्नीकत्व अधिक प्रमाणात ख्ढ झाले. 
अनेक स्त्रिया पदरी बाळगणे हे त्या काळी आथिक सुबत्तेचे व 
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बहुरूपी 


सामाजिक प्रतिष्ठेचे लक्षण मानले जात असे. मध्ययुगातील 
राजांच्या अंतःपुरात शेकडो स्त्रिया असत. राक्षस व गांधर्व 
विवाह करून अनेक राजकुमारी व सुंदर स्त्रिया मिळवणे, हा 
अनेक राजांचा छंदच होता. नवसाहसांकचरित, विक्रमांक- 
देवचरित, वृहत्कथामंजरी, कथासरित्सागर, इ. तत्कालीन 
ग्रंथांत याबद्दलचे पुरावे मिळतात. 

बंगालमधील कुलीन ब्राह्मणांत तर बहुपत्नीप्रथा फारच 
बोकाळली होती. काही कुलीन पुरुषांना पन्नास-साठ किवा 
शंभराहूनही अधिक बायका असत; तर सर्वसाधारण पुरुषाला 
विसापेक्षा जास्त स्त्रिया असत. पूर्व बंगालमध्ये अद्यापही ही 
प्रथा चालू आहे. असे असूनही कुलीन ब्राह्मणांत अविवाहित 
वृद्ध स्त्रियांची संख्या पुष्कळ आढळते. केरळातील नंपुतिरी 
ब्राह्मणांतही अनेक स्त्रियांशी लग्न करण्याची पद्धत आहे. सर्व- 
साधारणपणे घरातील मोठ्या मुलाचा विवाह जातीतील 
मुलीशी होतो आणि बाकीचे मुलगे नायर किवा क्षत्रिय स्त्रियांशी 
संबंधम करतात. त्यामुळे जातोत विवाह करणार्‍या पुरुषांची 
संख्या थोडी राहते व जातीतील स्त्रियांची संख्या वाढून बहु- 
पत्नीकत्वाला प्रोत्साहन मिळते आणि तरोही अनेक स्त्रियांना 
जन्मभर अविवाहितच राहावे लागते. 

बहुपत्नीप्रथा का अस्तित्वात आली, त्याची काही मूळ 
कारणे पुढीलप्रमाणे आहेत - (१) अधिक पुत्रांचे घामिक 
महत्त्व. (२) बालविवाह. (३) स्त्रियांमधील शिक्षणाचा 
अभाव. (४) स्त्रीच्या क्रःतुकालातील आश्लौचाचा सिद्धांत. 
(५) स्त्रिया या शूद्रांप्रमाणेच आहेत, हे समीकरण. (६) 
स्त्रियांचे पुरुषांवर नितांत अवलंबून असणे आणि (७) पुरुषांची 
प्रबल भोगेच्छा. 

काही आदिवासी जमातोंतही एखाद्या पुरुषाचा सामाजिक 
दर्जा त्याच्या बायकांच्या संख्येवरून ठरविला जात असे व 
अद्यापही जातो. मुसलमान लोकतांही एकीपेक्षा जास्त बायका 
करण्याची पद्धत आहे. अधिकांत अधिक चार बायका करण्याची 
परवानगी त्यांच्या धर्मात आहे. सांप्रत व्यक्‍्तिस्वातंत्र्य, बदल- 
लेली आथिक परिस्थिती व बहुभार्याविरोधक कायदा, यांमळे 
बहुपत्नीकत्वाच्या चालीला आळा बसला आहे. [ हि. सा. ब्‌. ड्‌ ; 


भा. वि. प.; वे.सं. वि.; रा. का. स.; स. आ. सो. हि. इं. ] 
बहुरूपी एक भिक्षेकरी जमात. ही मुख्यत्वे महा राष्ट्रात 
न र वणी आढळते. हे लोक नावाप्रमाणेच बहुविध खूपे म्हण 
जेच सोंगे धेऊन लोकांची करमणूक करतात व त्यांनी दिलेल्या 


द्रव्यातून आपला निर्वाह चालवितात. हे लोक मुख्यत्वे सुगीचे 
दिवस साधून खेड्यापाड्यांतून हिंडतात. 


बहुरूपी 


दुपार टळून गेलेली असते, पुरुय माणसे कामवंद्याला गेलेली 
असतात आणि त्यांच्या बाथका-मुळी निवडण्या-टिपण्याची 
कामे पुढे घेऊन वसलेल्या असतात. अ्या वेळी काहीशा वायकी 
आवाजात “ चला काकू, चला काकू ' असे गाणे म्हणत बहुरूपी 
दारात येतो. कुणाचे तरी लग्न ठरलेले असते, निमंत्रणे द्यायची 
विसरलेली असतात आणि ऐंन वेळेला ते काम बहुरुप्याकडे 
आलेले असते, अद्यासारखे त्याचे वोळणे घाईचे असते. तो आया- 
वायांना म्हणतो - 
लग्नाला चला तुमि लग्नाला चला । 
ठकुताई, साळुताई लग्नाला चला । 
चला काकू, चला काकू लग्नाला चला ॥ 
एवढी घाई करूनही वायका उठत नाहीत, असे पाहून तो 
त्यांना जेवणाचे वर्णन करून सांगतो - 
जेवायला केली चिखलाची कढी । 
दगडाची वडी, मस्करी लोणचं । 
गाढवाचं भजं, तरसाच्या पोळ्या । 
लांडग्याची खीर, जेवायला चला । 
तुमि जेवायला चला ॥ 
असले विक्षिप्त व बीभत्स वर्णन ऐकून श्रोत्यांमध्ये हास्याची 
लकेर उठते. वहुरूपी मात्र लयवद्ध हाळचाळ करीत पुडे गातो- 
हितं काय जेवायचं बाई । तितं काय खायचं न्हाई । 
तुमि मातुर आल्याबिगर भागायचं न्हाई । 
शनवारची लग्नं आईतवारची हळद । 
सोमवारी देवकार्य, मंगळवारी वरात । 
ढेकणांची मोटार, विचवांचे टांगे-घोडे । 
लग्नाला चला, तुमि लग्नाला चला ॥। 
बहुरूपी अशी विनोदी गाणी म्हणतो. ती म्हणताना त्यांतील 
आशय जिवंत करण्यासाठी निरनिराळी वेषांतरे करतो, त्या 
त्या भूमिकेला साजेसा अभिनयही करतो आणि आवाजातही 
चढउतार करून आणलेले सोंग यथातथ्य वठवतो. कधी गर्भ- 
वती स्त्री, कधी बाळंतीण बाई, तर कधी तिचे रडणारे लहान 
मूळ, अशा वेगवेगळ्या भूमिका तो करून दाखवतो; पशु- 
पक्ष्यांचे आवाजहो हुवेहव काढतो. 
बहुरऱ्यांच्या चालीरीती मराठा-कुणब्यांप्रमाणे असतात. हे 
लोक बहिरोबा, जानाई-जोखाई, खंडोबा, इ. देवतांना भजतात. 
समर्थ रामदासस्वामोंचे बहुरूपी म्हणून एक भारूड प्रसिद्ध 
आहे, ते असे - 
खेळतो एकला बहुरूपी रे । पाहतां अत्यंत साक्षपी रे ॥ धृ. ॥ 
सोंगे धरितां नानापरी रे । बहुतचि कळाकुसरी रे ॥। 
दाखवी अनेक धाता माता रे । बोलतो अभिनव धाता रे ॥ 
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सदा पडदे लावितसे रे । फोजा सोंगांच्या दावितसे रे ॥ 
गातो नाचतो वाजवितो रे । त्यागकरतो देतो घेतो रे ॥। 
ऐसा हा भूमंडळी थोडा रे । पाहतां तयासि नाहीं जोडा रे ॥ 
अखंड खेळतो प्रगटेना रे । पाहती उदंड तयां दिसेना रे ॥ 
पाहों जातां अंतचि लागेना रे । दास म्हणे खेळतां भागेना रे ण 
गुजरात, पंजाव, इ. प्रदेशांतहो वहुरुप्यांची वसती आहे- 
त्यांच्यावेकी काही वहुरूपीयणाशिवाय शेती, वेतकाम यांसारखे 
व्यवसायही करतात. | म. लो. उ.; बां. वे. क्रॉ. ] 


एक प्राचीन वन. हे व्रज मंडळातल्या वारा वनां- 
बहुलावन दक्को चोथ्रे वन होय. व्रजमंडळातल्य़ा परिक्रमेचा 
तिसरा मुक्‍काम या वनात करावा लागतो. श्रीकृष्णाच्या गो- 
समूहातील बहुला गाईवरून या स्थानाला हे नाव मिळाले आहे. 
धर्माने सिंहाचे रूथ घेऊन वहुलेची सत्त्वपरीक्षा ज्या ठिकाणी 
पाहिली ते हे ठिकाण, अक्षी समजूत आहे. या घटनेची स्मृती 
जिवंत राहावी म्हणून इथे बहुळेचे एक मंदिर बांधळे आहे. या 
मंदिराजवळच क्रृष्णकुंड नावाचा एक तलाव आहे. _ 
आज हे वन नष्ट झालेले असून, त्या जागेवर बाटी नावाचे 
गाव वसले आहे. हे गाव मथुरेपासून सात मैल अंतरावर येते. या 
गावाच्या पुर्वेला वलरामकुंड, . दक्षिणेला मानसरोवर आणि 
मध्यभागी लक्ष्मीनारायणाचे मंदिर आहे. हे श्री संप्रदायाचे 
मंदिर आहे. इथे एका वृक्षातळी वल्लभाचार्यांची बैठक आहे. 
या वनाच्या मार्गावर गणेशरा, दतिया, फेंचरी, इ. स्थान 
लागतात. या भागात यक्ष, गंधर्व आणि देत्य यांची वस्ती होती, 
अशी समजूत आहे. गणेंशरा यथे एक गणेशमंदिर आर्ह 
श्रीकृष्णाने आपल्या सवंगड्यांसह या गणपतीला गंधळेपनाचा 
कार्यक्रम केला, म्हणून या गणेशाला गंधेश्‍वर असे नाव मिळाल" 
दतिया किंवा दतिहा या ठिकाणी श्रीकृष्णाने दंतवक्‍्त्राचा वध 
केल्याची किवदंती आहे. फेंचरीला पूतना मावक्ली राहत होती, 
असे सांगतात. [ब्र. सां. इ. ] 


एक काम्य व्रत. भाद्रपद वद्य चतुर्थीला बहुला असे 
बहुठाव्रत नाव आहे. त्या दिवशी हे व्रत करतात. त्याचा 
विधी असा - लहान मुली आणि स्त्रिया दिवसभर उपवार्स 
करतात आणि सायंकाळी नदीवर अथवा तलावावर जाऊन 
स्नान करतात. नंतर बहुला नामक सवत्स गाईची आणि एकी 
सिहाची वालुकामय प्रतिमा तयार करून त्यांची पूजा करतात 
सायंकाळी सातू आणि गूळ खाऊन उपवास सोडतात. व्रताचे 
फल - पुत्र व ऐश्‍वयं यांची प्राप्ती. या व्रताची कथा अशी 7 क 

बहुला नावाची एक गाय होती. ती रानात चरत अर्सत 


रन्स 


खंड सहावा 


एका सिंहाने तिच्यावर झडप घातली. तेव्हा गाय त्या सिहाला 
म्हणाली. * माझे तान्हे वासरू माझी वाट पाहत असेल, तेव्हा 
मी त्याला एकवार पाजते आणि परत येते. मग तू मला खा. ् 
सिहाने तिच्या शब्दावर विश्वास ठेवून तिला जाऊ दिले. गाय 
घरी आली आणि वासराला पाजून सिंहाकडे परत गेली. तिच्या 
या प्रामाणिकपणावर सिंह खूष ज्ञाला आणि त्याने तिला 
जीवदान दिले. [ ब्रतचंद्रिका ] 


> एक प्राचीन फासेपारधी जमात. यांची बहुसंख्य 
बहेलिया लोकवस्ती उत्तर प्रदेशात आणि बंगालमध्ये आहे. 
बहेलिया हे नाव व्याध या संस्कृत शब्दावरून बनले असावे, 
असा पंडितांचा कयास आहे. हे लोक एखाद्या अनार्य टोळीचे 
वंशज असावे, असे म्हणतात. शिकार करणे, जाळे टाकून पाखरे 
पकडणे व कंदमुळे गोळा करणे हा त्यांचा उपजीविकेचा व्यव- 
साय आहे. हे काळूबीर, परिहार, ह्रदोल लाला, काळेंदेव आणि 
मियाँ या देवांना भजतात. कोंबडी, वकरी अथवा ड््‌क्‍्कर यांचे 
बलिदानही करतात. कनिष्ठ दर्जाचे ब्राह्मण त्यांचे पौरोहित्य 
करतात. [ एन्सा. रि. ए.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


अ क एक नव्य उपनिषद. हे गद्य असून अत्यंत 
बहूबुचापानपद्‌ छोटे आहे. यात महात्रिपुरसृंदरी या देवीचे 
माहात्म्य वाणिळे आहे. एकटी महात्रिपुरसुंदरीच प्रारंभी होती. 
तिच्यापासून ब्रह्मा-विष्णु-महेश उत्पन्न झाले व चारही खाणी 
आणि चौऱ्यायंशी लक्ष योनी निर्माण झाल्या. सारे ब्रह्मांडच 
तिच्यापासून उत्पन्न झाले. ती सच्चिदानंदरूपिणी आहे. तिला 


- बालांबिका, बगला, मातंगी, ६. अनेक नावे आहेत. ती म्हणजेच 


आत्मा व इतर सर्वे अनात्मा होय. 
* वाडमे मनस्ि ' २ वाणी माझ्या मनाच्या ठिक्राणी आहे, 
हा या उपनिषदाचा शांतिमंत्र आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 


बळाई एक जात. यांची वस्ती उ. भारतात आणि विशेषतः: 
माळव्यात आहे. या जातीची संख्या फार मोठी 
आहे. हे शेतकरी गुलाम असावे, असे एक मत आहे. काही 
लोक यांना पुर्वास्पृश्य मानतात. यांच्यापैकी पुष्कळांनी वेष्णव 
धर्माची दीक्षा घेऊन मांसाहार वज्यं केला आहे. [ भा. अ. प्र. ] 


वळिराणा महाराष्ट्रीय व्राह्मणांतील एक लौकिक आचार. 

बाळंतिणी स्त्रिया अपत्यप्राप्तीच्या अकराव्या 
किवा बाराव्या दिवशी हा आचरतात. यात एका पाटावर तांदूळ 
पसरून दोन बाहुल्या काढतात, त्यांना बळीराणा असे म्हणतात. 
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त्यांची पूजा करून, ज्या स्त्रीला मूल होत नसेल, तिला ते तांदुळ 
व थोडे तूप देऊन तिच्या ओटीत तो बळिराणा घालतात. 


ऊर एक लोकनृत्य. आंध्र प्रदेशातील विश्ञाखा- 
वळानृत्य टट्टमच्या परिसरातले कोंड व खोंड आदिवासी 
लोक हे नृत्य करतात. या नृत्यात केवळ पुरुषच भाग घेतात. 
देवीला रेडा बळी दिल्यानंतर त्याच्या भोवती फेर धरून हें 
नृत्य करतात. नतंकांच्या केसांमध्ये पिसे खोवलेली असतात 
आणि प्रत्येकाच्या हातात झाडाची फांदी किवा चाकू असतो. 
ही फांदी व चाकू ते नाचताना हवेत फिरवितात आणि मोठ- 
मोठ्याने किचाळतात. [ए. हो. रा.] 


(इ.स.चे १८वेव १९ वे शतक) एक संत- 
बक्षी हुसराज कवी. याचा जन्म बृंदेलखंडातल्या पन्ना 
राज्यात झाला. हा कायस्थ होता. पन्ना राज्यात गाजविलेल्या 
कततंबगारीमुळे त्याच्या पूर्वजांना बक्षी ही मानाची पदवी 
मिळाली होती आणि तीच वंशपरंपरेने चालू राहिली. बक्षी 
हंसराज हा पन्नाच्या अमानसिह्‌ महाराजांच्या दरबारातला एक 
सरदार होता. 
लहानपणापासूनच त्याचा ओढा भकक्‍्तिमार्गाकडे होता. मोठे- 
पणी तो सखीसंप्रदायात प्रविष्ट झाला आणि वृंदावन येथील संप्र- 
दायाच्या मठाचा महंत बनला. विजयसखी नावाचा एक 
महंत त्याचा गुरू होता. त्याच्या आदेशानुसार हंसराजाने 
प्रेमसखी या टोपण नावाने अनेक ग्रंथ रचले. त्याच्या 
ग्रंथांची काही नावे अशी - सनेह्‌ - सागर, विरह - विलास, 
रायचन्द्रिका, बारमासा, चुनहारिनलीला, फागतरंगिनीलीला, 
मेहराजचरित्र, श्रीकृष्णजूकी पाती, जुगल स्वरूप पत्रिका. 
सखीसंप्रदायाचे श्रीकृष्ण हे उपास्य देवत हंसराजानेही 
आपले उपास्य देवत मानले आणि आपल्या सनेह-सागर 
ग्रंथांत त्याच्या बाललीलांचे सरस व भावपूर्ण वर्णन केळे. आचार्य 
शुक्ल यांनी हा ग्रंथ भाषेच्या दृष्टीने आदर्श असल्याचे म्हटले 
आहे. यशोदेचे वात्सल्य वर्णन करताना कवी म्हणतो- 
तनक-तनक बछरन कोले के 
तनक दूर तुस जऱ्यो । 
जो मे दिन्ही कान्ह कलेऊ बेठ 
जमुन तट खल्यो ॥ 
भावार्थ - हे कृष्णा, रानावनात जाताना जपून जा. वासरां- 
पासून फार दूर जाऊ नकोसं. जेव्हा तुला भूक लागेल, तेव्हा मी 
दिलेली शिदोरी यमुनेच्या तीरावर बसून खा. 
सनेह-सागर हे काव्य अक्या अनेक भावनांनी भरलेले अतएव 
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हृदयंगम आहे. [ हि. सा. को. २; श्री. वासुदेव गोस्वामी- 
विध्यभूमी, जून, १९५६; भारती, डिसेंबर १९५९ ] 


% एक जात. या लोकांची वस्ती वंगालमधील कालहंं्ड 
बाक भागात आहे. ही जात लष्करी पेशावरून वनली 
आहे. यांच्यांत ब्राह्मण वांक, कुहार वांक अश्यांसारखे पोटभेद 
आहेत. हे लोक पूर्वी लुटारू म्हणून प्रसिद्र होते; पण अलि- 
कडे ते दोती करू लागळे आहेत. तथापि यांच्यापैकी प्रत्येकजण 
आपल्याजवळ तलवार किवा सुरा वाळगतोच. अस्त्र वाळगण्या- 
साठी त्यांना परवाना लागत नाही. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.] 


री इ. स. चे १८ वे हतक) उतर भारतातील 
बाकावत हृदी कवयित्री. हिला ब्रजदासी म्हणूनही 
ओळखतात. हिचा जन्म राजस्थानमधीळ जयपूर राज्याच्या 
लिवाण भागात कछवाह राजवंद्षात झाला. आनंदर्सिह हे हिच्या 
पित्याचे नाव होय. कृष्णगढच्या राजसिंहावरोबर वृंदावनात 
हिचा विवाह झाला. 

वांकावतीने भागवताचा छंदोबद्ध अनुवाद दोहा व चोौपाई 
या छंदांत केला आहे. काव्यदृष्ट्या या ग्रंथाचे फारसे महत्त्व 
नसले, तरी संपुर्ण भागवताचा अनुवाद म्हणून हिंदी साहित्यात 
त्याला महत्त्व आलेले आहे. 

आजपर्यंत बांकावतीच्या नावावर एवढी एकच रचना होती, 
परंतु अलिकडे झालेल्या संशोधनावरून असे समजते, की सालव- 
युद्ध या नावाचा एक ग्रंथ व काही स्फुट पदेही हिने रचली 
आहेत. साल्वयुद्ध या ग्रंथाला महामारताचा आधार असून, तो 
ग्रथ १७३ पदांत समाप्त झाला आहे. या ग्रंथावरून कळते, की 
वांकावती निंवाके संप्रदायाची अनुयायी होती. कृष्णगढच्या 
समीप असलेल्या निवारक मठातील नारायणदेव हे तिचे दीक्षाग॒रू 
होत. [ म. हिं. क.; मरुभारती, जानेवारी १९६६] 


क़ीदा (१७७१-१८३३ इ. स.) राजस्थानातला एक 
बाकादास कवी. हा आलिया शाखेचा चारण होता. याचा 
जन्म जोधपूर राज्यातल्या भाडीवाबास या गावी झाला. 
वयाच्या १५ व्या वर्षापर्यंत त्याने आपल्या बापाकडे काव्याचे 
अध्ययन केले व नंतर जोधपुरातल्या अनेक गरूंकडन काव्य- 
शास्त्राचे अध्ययन केले. तो संस्कृत, फारसी, ब्रज व डिंगल 
या भाषा चांगल्या जाणत होता. त्याचे इतिहासज्ञानही विशाल 
होते. तो शीघ्रकवी होता कोणतेही पद्य एकदा ऐकल्याने त्याला 
पाठ होत असे. त्याचे असे अनेक गण जोधपूरचा महाराजा 
मानसिह्‌ याच्या निदर्शनाला आल्यावरून, त्याने त्याला दरबारी 


१०६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


कवी म्हणून आश्रय दिला; शिवाय एक जहागीरही दिली. 
त्याने बांकौदासाला गुरू करून त्याच्याकडे काव्याचे अध्ययन 
सुरू केले. मानसिहाने वाँकीदासाळा आपल्या लेखावर उमट- 
विण्यासाठी मुद्रा वनविण्याची आणि तिच्यावर मानसिंहाचा 
गुरू म्हणून स्वतःचा उल्लेख करण्याचीही अनुज्ञा दिली होती 
त्याप्रमाणे बाँकीदासाने वरवे छंदात जी आपली मुद्रा निर्माण 
केली, ती अशी- 
श्रीमन माने धरणि पति, बहु गुन रास । 
जिन भाषा गुरु कोनो, बाँंकोदास ॥। 
बाँकीदास हा निर्भय आणि स्पप्टवक्‍ता होता. एके दिवशी 
त्याने मानसिंहाला सांगितले. ' तुम्ही राजक॒मार छत्रसिंह याला 
ट्रिकवण्याचे काम माझ्याकडे सोपविळेत; पण तुमचा मु 
कुपुत्र आहे. तो विद्या ज्िकणार नाही आणि मला मात्र अपयश 
देईल. ' त्याची ही वाणी खरी ठरली. पुढच्या काळात छत 
सिहामुळे मानसिंहाळा अनेक आपत्ती सोसाव्या लागल्या 
बाँकीदासाची कीर्ती ऐकून उदेपुरच्या महाराण्याने त्याल 
आपल्याकडे येण्याचे आमंत्रण घाडले. त्या वेळी त्याने उत्तर * 
की ' त्रैलोक्याचे राज्य मिळाले तरी मानसिंह राजाला 
मी दुसरीकडे जाणार नाही. ' 
सूरछत्तीसी, सीहछत्तीसी, वीरविनोद, धवलपच्चीसी म 
मंजिरी, मावडिया मिजाज, संतोषबावनी, इ. २७ ग्रंथ 
दासाने लिहिले असून, ते दोहे, सोरठे, इ. छंदांत आहेत. त्याच 
कविता डिंगल भाषेत असून, वीर हा त्याच्या कवितेतील पणात 
रस आहे. डिंगळ कवींमध्ये वाँंकीदासाची गणना प्रथम श्रेण 
होते. त्याच्या वीररसात्मक काव्यातले एक उदाहरण असे 
सुतो थाहर नोंद सुख, सादुळो बळवंत । 
वन कांठे मारग बहू, पग-पग होल पडन्त ।। 
घाल घर्णाँ घर पातळा, आयो थह मो आप । 
सुतो नाहर नोंद सुख, पोहरौ दिये प्रताप ।॥। 
केहर कुम्भ बिदारियो, गजमोती खिरियाह । 
जांणं काळा जळद सू, ओळा ओसरियाह ।। 
अर्थ - बलवान सिंह आपल्या गुहेत सुखाने झोपला 
पण तेवढ्यानेच त्या वनाजवळून जाणाऱ्या मार्गावरून चा€' 
णार्‍या हत्तीच्या मनात पावळा पावलाला धडक भरते 
घरांतल्या मनुष्यांचा नाश करून सिह आपल्या गुहेत क 
आणि सुखाने झोपला. तो झोपला असता त्यांच्या प्रता 
पहारा केला. सिहाने हत्तीचे गंडस्थळ विदीणं केले आणि व्या 
तून गजमुकक्‍ता बाहेर पडल्या. जणू काळ्या ढगातून 
शुभ्रकण खाली गळत आटठेत, अश्या 


रीर्‍या 
त्याच्या बहुतेक ग्रंथांत आणि विशेपेकरून नीतिमँजिर 


खंड सहावा 


ग्रंथात नीतिविषयंक विचार विखुरलेले आहेत. उदा ०- 
दाता धन जेतो दिये, जस ते तो घर पोठ । 
जेतो गुड॒ ले थाड्यां, तेतो जीमण मोठ ।। 
अर्थ- दाता जितके धन दानरूपाने देतो, तितकी त्याला 
यश-कीर्ती प्राप्त होते. जेवढा गूळ थाळीत घालावा तेवढे 
भोजन मिमप्ट होते. 
जीव दया पाली जकाँ, उजबालि निज आव 
बनमाली कोधो बलू, पड़ी सुराली पाव । 
अर्थ- प्राण्यांवर दया करणार्‍या माणसाचा श्रीकृष्ण सखा 
होतो आणि इतर देव त्याच्या पाया पडतात. 
बाँकीदासाच्या कवितेत प्रसाद गुण विशेषत्वाने आढळतो. 
[ हि. नी. वि.; ओ. नि. सं.; श्री. मदनमोहन शर्मा - अजंता, 
मे १९५७; रा. भा. सा. ] 


खू एक सामूहिक लोकनृत्य. या नृत्याचे प्रयोग 
बाडजइन कराऱ्मीरमध्ये होतात. बाँड लोक मोठ्या जनसमु- 
दायासमोर याचे प्रयोग करतात. ते रात्रभर निरनिराळी सोंगे 
आणतात आणि गातात व नाचतात. या नाचाला सनई व ढोल 
यांची साथ असते. यात भाग घेणारे लोक बहुतेक शेतकरी 
असतात. वाहथोर या गावी या नृत्याचा उगम झाला, अशी 
समजूत आहे. [म. क. ] 


बांडी द. कानडा जिल्ह्यातील एक जात. या जातीत युद्धात 
प पकडलेल्या लोकांच्या मुलांचा, बाहेरून आयात 
केलेल्या गुलामांच्या वं्जांचा व वेश्यांच्या आणि व्यभिचारी 
स्त्रियांच्या मुलांचा मरणा आहे. या जातीतील लोकांनी आता 
उच्चवर्णीय लोकांच्या रीतिरिवाजांचा स्वीकार केला असून, 
ते स्वत:ला कोकणी, देवडिंग, भंडारी, काड-हविक किवा काड- 
कोकणी असे म्हणवितात. उच्चवर्णीय लोकांकडे हे गडी म्हणून 
घरातली निरनिराळी कामे करतात. काही लोक शेती व 
सुतारकामही करतात. 

यांच्यापैकी बर्‍याचशा मुली वेश्यावृत्तीने राहत असल्यामुळे, 
यांच्यांत लग्ने करण्याचे प्रमाण फारच कमी आहे. यांचा लग्न- 
विधी देवऴांप्रमाणे असतो. वारसा स्त्रियांकडून चालतो. 
यांच्यांत घटस्फोट रूढ आहे. 

हे उच्चर्वाणयांच्या देवदेवतांना व भुताखेतांना भजतात. 
शंगेरी येथील स्मातं मठाचा अधिपती हा त्यांचा गुरू असतो. 
हविक ब्राह्मण त्यांचे पौरोहित्य करतात. 

पूर्वी हे लोक मृतांना पुरत असत, पण आता प्रेते जाळतात. 
यांच्यांत श्राद्धही करण्याची प्रथा आहे. [ट्रा. का. बां. ] 


१०७ 


बांदकर कुष्णंभट्ट 


& कुऱ्णांसर (१८४४ ते १९०२ इ. स.) एक संत- 
बादकर ८ कवी. यांचा जन्म गोमंतकातील डोंगरी 
या गावी झाला. यांच्या वडिलांचे नाव जगन्नाथ व आईचे नर- 
साई असे होते. बांदकर सव्वा वर्षाचे असतानाच त्यांचे वडील 
वारले. त्यानंतर त्यांचे पालनपोषण त्यांच्या चुलत्याने केले. 
बांदकरांना शिक्षणाची संधी मिळाली नाही. पण रामायण, 
भागवत व गीता यांच्या संतत वाचनाने त्यांनी संस्कृत 
माषेचे थोडेबहुत ज्ञान करून घेतले. मराठीतले संतवाऊमय 
अभ्यासून त्यांनी मराठीवर अधिकार मिळविला. लहानपणा- 
पासूनच भक्तिमार्गाकडे त्यांचा ओढा होता. मोठेपणी ते निर- 
निराळ्या देवस्थानांतून कौ्तने करू लागले. बायका-मुलांचा 
प्रपंच मोठा आणि निर्वाहाचे साधन तोकडे, यामुळे त्यांच्या 
जमा-खर्चाला मेळ वसेना. त्यामुळे त्यांनी वैराग्य घेतले. लगेच 
गुरूच्या शोधार्थ ते घरावाहेर पडले. वेंगुले ब्रेथे विष्णुबुवा 
नावाचे एक सत्पुरुष त्यांना भेटले. त्यांनी बांदकरांना सांप्र- 
दायिक पद्धतीने महावाक्‍्याचा उपदेश केला. “यापुढे तू आश्रम- 
धमे चालवून रामप्रभूच्या भजन-पूजनात निमग्न राहा, ' 
असा गुरूचा आदेश 
मिळाल्यामुळे बांदकर 
परत आपल्य घरी 
आले. परत आल्यावर 
त्यांनी स्वत:च्या घरी 
रामाची मूर्ती स्थापन 
करून तिची नित्य सेवा 
सुरू केली. रामनव- 
मीच्या उत्सवात ते 
पौराणिक नाटके स्वतः 
लिहुन त्यांचे प्रयोग 
करवीत असत. शुक- 
रंभासंवाद, लोपामुद्रा- 
संवाद, नटसुभद्राविलास 
व अहिल्योद्धार अशी 
चार संगीत नाटके 
लिहून ती त्यांनी देवा- 
कृष्णंभट्ट बांदकर पुढे रंगभूमीवर 
आणली. त्यांच्या या 

संगीत नाटकांचा गोमंतकात खूप बोलबाला झाला. 
बांदकर गाण्याची कला जाणत होते. ते सुस्वर व प्रेमळ असे 
भजन करीत. भजनात ते स्वकृत पदेही म्हणत. त्यांची कविता 
सरस, सुबोध व परिणामकारक आहे. त्यांनी स्वात्मतत्त्वामृत- 


बांदकर कृष्णंभट्ट 


शतक नावाचा एक पद्यग्रंथ लिहिला असून, तो वेदान्ताचा गाभा 
आहे, असे म्हटले तरी चालेल. घटपटादी खटपट न करता व 
पारिभाषिक शब्दांना महत्त्व न देता त्यांनी वेदान्तातील सि द्रान्त 
साप्या भाषत सांगितले आहेत. जीव हा आनंदस्वरूप असूत 
त्याला म्प्रम कसा होतो व तो सुख-दुःखाच्या द्रंद्रात कसा अडकतो 
या विषयी वांदकर सांगतात - 
आनंद आपण असें न कळे मनाते । 
घेऊनि विस्मृति धरी विषयासि नाते । । 
को होय सोल्य तुज ते विषयांत आहे । 
वाट उगा भ्रम तुझा तुज बाघताहे ॥। 
विषय कल्पुनि जें सुख भोगिसी । 
स्वरुप तंचि तुझें परि नेणसी ॥। 
म्हणुनि दुःख अनावर वाटलें । 
तुजवरीच तुझें तम दाटले ॥। 
गामतकात वहुतेक ठिकाणी देवाच्या उत्सवाची सांगता 
म्हणून गौळणकाला करतात. त्या काल्यासाठी वांदकरांनी 
दोन काले रचले असून, त्यांत त्यांनी गोकुळातल्या कृष्णलीलांचा 
अध्यात्मपर अर्थ सांगितला आहे. । तू नाना प्रकारच्या खोड्या 
करून गोपींना व्यर्थ का सतावतोस ?' असे यशोदेने विचारल्या- 
वर कृष्णतिला सांगतो- 
निर्विकल्प सच्चिदानंद मी नेणती या मातें । 
केवळ जडतन्‌ श्ाइवत माननि कल्पिति कामाते ॥ ध 
मन्मूतिवरि बळकट प्रेमे ल॑पट मन करिती । 
विषयदृष्टिनें दिननिशि हा आकार हृर्दय धरिती ॥। 
दृश्य चराचर चिन्मय ऐसी वत्ति न तिळभर ती । 
आत्मसुखास्तत आळविती बहुमत निष्कामाते ॥। 
यद्यपि चिद्घन तो मी या अबलांसि नसे ठावा । 
केवळ सगुणी पुर्ण जयांही धरिले सदभावा ॥ 
जाणुनि मो अवतारि होय मद्भक्तांच्या गांवा । 
माया ब्रह्मी सहूज घडे हा स्फुरण धर्म मातें ॥ 
अवस्थात्रयातीत ह्रिन नवनीत कसा यांचें । 
जसा तसा असतांचि स्फतरूप जग नटलों साचें ॥ 
ततुपट सृद्घट दृष्टांते कारण कार्याचे । 
कर्ता कृष्ण जगन्नाथ नसुनि घे नामाते ॥। 
बांदकरांची एकंदर पद्यरचना ८०० च्या घरात जाईल 
त्यांत कोर्तनाची आख्याने, अभंग स्फुट इलोक, इ. प्रकारांचा 
समावेश आहे. त्यांनी मानवी जीवनाची पंचसूत्री सांगितली 
आहे, ती अशी - (१) हवे असते ते मिळतेच असे नाही. (२) 
नको असते ते टळतेच असे नाही (३) कतंव्य करीत राहावे. 
(४) ईइवरेच्छेने जे घडायचे ते घडेळ. व (५) जे जाणायचे 


१०८ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


(ज्ञेय आत्मतत्त्व) ते जागून घ्यावे. [ सा. र. मा. ] 


न >. ऐक जात. यांची वस्ती मुख्यतः रत्नागिरी, 
बादकर वाणा सावंतवाडी, गोवा व कारवार या भागात 
हे. कुडाळ व वांदे ही सावंतवाडी ताळक्यातील दोन गावे होत. 
तिथे यांची वरीच वस्ती असल्याने ते आपणांला कुडाळे किंवा 
वांदेकर असे म्हणवून घेतात. याशिवाय यांना आर्यदक्षिणी 
वेद्य किवा आर्थ वेश्य असेही म्हणतात या लोकांची मूळ वस्ती 
गोव्यात होती. तिथन ते सावंतवाडी भागात येऊन राहिले 

टी सांगतात 
वांदेकर लोक आपणांस वेश्य म्हणवीत असले, तरी त्यांचे 
मराठ्यांशी रोटीवेटीव्यवहार होतात. त्यामळे ते मळचे मराठेच 
असावे, असे एक मत आ हे. त्यांची अठरा गोत्रे आहेत. यांच्यांत 
सगोत्र विवाह होत नाहीत. वधुपित्याळा पन्नास रुपयांपासून एक 
जार रुपयां पर्यंत वरदक्षिणा द्यावी लागते. यांच्यांत विधवा 
विवाह व घट स्फोट रूढ नाही. लग्नाच्या वेळी जानवे घाळून मुंज 
झाली, असे समजतात. कऱ्हाडे, कोकणस्थ किवा हविक ब्राह्मण 
याचे उपाध्येपण करतात. यांना मांस-मासे चाळतात; पण € 
मद्य पीत नाहीत. नै 
हे लोक प्रेते जाळतात. यांच्यांत श्राद्ध करण्याचीही प्रथा आह 


एक वनस्पती. भारताच्या पूर्व भागात, विदोषत करा 
ब्राबू मध्य, मकर संक्रांतीच्या दिवशी वास्तुदेवता "८€ ते 
वांबूची पूजा करतात. एखादे विघ्न किवा संकट आल्यास 
निवारले जावे, म्हणूनही त्याची पुजा करतात वतं 
पूजेच्या आदल्या दिवशी गाईच्या शेणाने जागा सार ळ 
धेऊन त्या ठिकाणी पाने-फुळे असलेला एक बांवू नट 
त्याच्याभोवती रांगोळी घालतात. बांवूला शेंदूर लावून त्याच 
भोवती नवे वस्त्र वेढतात. दध आणि फळे यांचा नैवेद्य दाखव 
तात. गंभीर नामक उत्सवाच्या वेळी केलेल्या पूजेला अ 
पूजा म्हणतात गि 
आसाम आणि छोटानागपूर या विभागांतील डोंगरी कं 
वासो वांबूला देव मानतात. काही टोळयांमध्ये विवाहा तं 
वेळी वधूवर बांबूला प्रदक्षिणा घाळतात. काहीजण जमिनी जणं 
पुरलेल्या एका बांबची, काही तीन बांबंची आणि काही ल 
बाबूच्या तुकड्याची पुजा करतात. उत्तर भारतातील 
बहुतेक देवळांपुढे जमिनीत एक बांबू पुरलेला असतो देवा 
जव्हा कटाळा येईल, तेव्हा त्याला बसण्यासाठी म्हणून या न 
योजना असते. काही आदिवासी सीमेवरचा देव म्हणून >, 
सीमेवर एक वांबू पुरतात व दरवर्षी तिथे जत्राही भखव 


क ह ला वि 


खंड सहावा 


आसाममधील ल॒शाई लोक पावसाळ्यात बांबूच्या वनातून 
प्रवास करण्याचे टाळतात. [ फोक लोअर, जून १९६५] 


,_ > _ उत्तर प्रदेशातील एक जात. वांस म्हणजे बांवू; 
बासफाड तो फोडून ते त्याच्या टोपल्या, पंखे, पेट्या वगेरे 
वस्तू बनवितात, म्हणून त्यांना हे नाव मिळाले आहे. ते भंगी- 
कामही करतात. बासोड आणि बासुहा या त्यांच्या दोन पोट- 
जाती आहेत. . 

देवधर्म - विध्यवासिनी ही त्यांची मुख्य देवता असून कालिका, 
समाई, इ. स्थानिक देवतांनाही ते भजतात. विवाह आणि जन्म 
या प्रसंगी ते कालिका देवीला फुले, ड॒कराचे पिलू, दारू आणि 
दुधात व काकवीत शिजवलेला भात अपण करतात. संमाई 
देवीलाही ते ड्क्कर वळी देतात. 

होळी आणि पावसाळ्यातील कजरी या सणांत ते खूप मजा 
करतात. स्त्री-पुरुष दारू पिऊन बेहोष होतात व हवा तसा 
गोंधळ घालतात. नागाला ते फार मान देतात. गुरिया नामक 
एका सणात मुली चिध्यांच्या वाहुल्या बनवतात व त्यांना 
नागाचे प्रतीक मानतात. मुले त्या नागांना काठीने बडवतात 
व तळयात फेकून देतात. असे केल्याने सापांमधील दुष्टपणा 
निघन जातो, अशी त्यांची समजूत आहे. यांना भुताखेतांची 
फार भीती वाटते. म्हणून त्यांना संतुष्ट करण्यासाठी ते त्यांच्या 
नावाने अन्न ठेवतात. पितरांसाठी ते डुक्कर कापतात व घरा- 
तील माणसे तो शिजवून किवा भाजून खातात. तसे न केल्यास 
पितरांचा कोप होतो, अशी त्यांची समजूत आहे. पिपळ हे 
त्यांचे देवक असून, ते त्याची फांदी तोडीत नाहीत. 

मूल जन्माला आल्यावर ते विहिरीची पुजा करतात. त्यांच्या 
धार्मिक विधींच्या वेळी कुटुंबातील किवा जातीतील एखादा 
पुरुष पौरोहित्य करतो. [ एन्सा. रि. ए.] 


वाउरभाग एक शक्तिपीठ. एकावन्न शक्‍तिपीठांत याची 

गणना होते. हे स्थान आसाम प्रदेशातील 
शिलाँगपासून तेहतीस मैलांवर जयंतिया पर्वेतावर आहे. इथे 
जयंती नामक देवीचे मंदिर आहे. या ठिकाणी सतीची डावी 
मांडी गळून पडली, अक्षी कथा आहे. त्या जागीच हे मंदिर 
बांधलेले आहे. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


.. ओडिसाच्या गंजाम जिल्ह्यात व बंगालमध्ये आढळ- 
बाउरौ ह्रारी एक अस्पृश्य जमात. हिला बाउरी किंवा 
बाथुरी असेही म्हणतात. तथापि खोडालो या नावाने हे लोक 
जास्त प्रसिद्ध आहेत. एके काळी पालखी वाहणे हा यांचा परं- 
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बाउरी 


परागत व्यवसाय होता, म्हणून ते स्वतःला भोई म्हणवून घेतात. 
त्यांच्याविषयी दोन दंतकथा प्रचलित आहेत, त्या अशा- 

(१) देवांना नैवेद्य म्हणून दाखवलेल्या अन्नातील काही अन्न 
यांनी चोरायचा प्रयत्त केला; म्हणून यांना खालच्या जातीत 
जन्म मिळाला. 

(२) वाहक नावाच्या क्रषीचे हे वंशज होत. एकदा एका 
लग्नाच्या मिरवणुकीत पालखी वाहण्याचे काम यांच्याकडे 
होते. ते काम आटोपून परत येताना त्यांनी रिकामी पालखी 
विकून टाकली व मिळालेल्या पैक्षांतून यर्थेच्छ मद्यपान केले. 
गुरूने त्यांना जाब विचारला. तेव्हा ते गुरूवरच हल्ला करायला 
धावले. तेव्हा गुरूने त्यांना शाप दिला, को तुम्ही नीच जातीत 
जन्माला याल. 

वाउरींचे दुल्िया व खंडी असे दोन विभाग असून, दुल्या 
स्वतःला खंडींपेक्षा श्रेष्ठ समजतात. दुलियांना खोडालो हे नाव 
अधिक आवडते. त्यांच्यापेकी काहींनी गोमांसमक्षण सोडले 
असून, ते स्वतःला दास खोडालो म्हणवतात व बल्लिंगदास या 


साधूपुरुषाचे आपण' बंशज असल्याचे सांगतात. याच निभागा- 
तील लोक इतर बाउरींचे पौरोहित्य करतात. 


बंगालमधील बाउरींचे नऊ पोटभेद असून, त्यांच्यांत परस्पर 
रोटीबेटीव्यवहार होतो. बगळा आणि कुत्रा ही दोन त्यांची 
देवके असून, ते त्यांची हत्या करीत नाहीत. एखाद्याच्या हातून 
त्यांची हत्या घडल्यास ते त्याला जातिबहिष्कृत करतात. 

बंगालमधील बाउरी हे शाक्‍तपंथी आहेत. पठशचिम बंगाल- 
मधील वाउरी हे मनसा, भादू, मानसिंग, बडा पहाडी, धर्म, 
कुद्रासिनी, इ. देवतांना भजतात. मानसिगाला बोकडाचा आणि 
बडा पहाडीला कोंबड्याचा बळी देतात. कुद्रासिनीला शनि- 
वारी किवा रविवारी ड॒क्‍्कर, कोंबडी, भात, साखर, तूप,इ. वस्तू 
अर्पण करतात. ओडिसामधील बाउरी ठाकुराणीला भजतात. 

उद्योगधंदे - ओडिसामधील बाउरी सुपे, टोपल्या विणणे, 
शेती व शेतमजुरी करणे, इ. व्यवसाय करतात. बंगालमध्ये ते 
लाकूड तोडणे, गवंडीकाम, मजरी, राखणदारी, घरकाम, इ. 
कामे करतात. काहीजण व्यापार व सावकारीही करतात. 

ओडिसामध्ये काही बाउरी खेड्यांच्या एका गटावर बेहर 
नामक एक प्रमुख असतो. त्याला दोघे मदतनीस असतात. तसेच 
प्रत्येक गावावरही भलोभय्या नामक एक मुख्य असतो. दोन 
किवा तीन वर्षांनी एकदा सवे ग्रामप्रमुखांची बैठक भरवतात व 
त्या वेळी व्यभिचार, नीच जातीच्या लोकांबरोबर सहभोजन, इ. 
गुन्ह्यांबद्दल गुन्हेगारांना दंड करतात. बेहराला प्रत्येक गावातून 
किवा कुटुंबांतून वर्षाला काही रक्‍कम नियमितपणे मिळते व 
लग्नाच्या वेळी काही दक्षिणा मिळते. 


बाउरी 


(> 


मुळाला प्रथम क्रतुप्राप्ती झाली, की नव्या चटईवर वसव- 
तात आणि एका विशिष्ट झाडाची पाने तिच्यावर टाकतात. 
सहा दिवस तिला गोडाचे जेवण घाळतात आणि नातेवाईक 
स्त्रिया तिच्यासाठी अहेर आणतात. सातव्या दिवशी तिला 
तळ्यावर नेऊन स्नान घालतात. 
विवाहप्रथा- वाउरी लोकांत मामेवहिणीक्षी लग्न करतात. 
लहान मुलामुलींचा लग्नसमारंभ सात दिवस, तर मोठ्या मुला- 
मुलींचा चार दिवस चालतो. मुलाच्या आईवडिलांनी मुलगी 
पसंत केल्यावर, त्यांचा विवाह यशस्वी होईल का नाही, ते व्राहम- 
णाला विचारतात. त्याने होकारार्थी उत्तर दिल्यास मुलीच्या 
घरी जाऊन साखरपुडा करतात. वरपित्याळा वधूसाठी देज 
द्यावे लागते व वधूच्या आजीला नवीन वस्त्रे द्यावी लागतात. 
लग्नमुहते नेहमी रात्रीचा असतो. लग्नाच्या आदल्या दिवशी 
संध्याकाळी वधूवरांचे नातेवाईक गावातील ठाकुराणीच्या 
मंदिरात जातात. परत येताना सात घरांतून पाणी मागून आण- 
तात आणि त्याचे पात्र विवाहवेदीवर टांगून ठेवतात. दुसऱ्या 
दिवशी सकाळी वघू-वर ते पाणी स्नानाला घेतात. लग्नाच्या 
दिवश्ली नवरा मुलगा आल्यानंतर ववूकडील मंडळी त्याचे 
स्वागत करतात व वधूचा माऊ त्याला विवाहवेदीवर आणून 
वसवतो. मग भलोभय्या वधूपक्षाळा वरपक्षाने द्यायचे ठर- 
वलेले सर्व मिळाळे का नाही, याची चौकशी करतो आणि ते 
मिळाल्याचे कळल्यावर वधूला आणायला सांगतो. मुलीचा मामा 
वधूला वेदीवर आणतो. तिच्या हातात थोड्या अक्षता व मीठ 
असते. त्या वस्तू ती वराच्या मस्तकावर टाकते आणि त्याच्या 
शेजारी वसते. वधू-वरांचे आजोबा किवा धियानी नामक 
पुरोहित लग्नाच्या वेळी पौरोहित्य करतात. वधू-वरांचे हात 
पिवळ्या दोऱ्याने एकत्र बांधतात. लग्नातील हा आवड्यक 
विधी असतो. मग त्यांच्या हातांवर शंखाने हळदीचे पाणी घाल- 
तात. सात सुवासिनी त्यांच्या मस्तकांवर पिवळ्या अक्षता व 
एका विशिष्ट झाडाची पाने टाकतात. हा विधी सर्वच मंगळ 
कार्याच्या वेळी करण्याची पद्धत आहे. नवरा मुलगा वधूचा 
हात धरतो आणि भावजय त्यांना वेदीभोवती सात प्रदक्षिणा 
घालायला लावते. वधू-वरांचे नाते हे सात जन्म टिकणारे 
असते, असे या वेळी पुरोहित सांगतो. यानंतर वधू-वरांना 
घरात नेऊन जेवायला वाढतात. एवढे झाल्यावर लग्नविधी 
समाप्त होतो. 
पुरुषाला अनेक बायका करता येतात. विधवा धाकट्या 
दिराशी पुनविवाह करते. त्याचा विधी अगदी साधा असतो. 
वराने वधूच्या बापाला सव्वा रुपया दिला व जातिबांधवांना 
भोजन दिले, की काम भागते. घटस्फोटही सुलभपणे मिळतो. 
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भारतीय संस्कृतिकोद 
मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात किवा पुरतात. गावाची 
हद्द ओलांडल्यावर मृताची पत्नी थोडे तांदूळ व निखारे तीनदा 
ओवाळून त्याच्या डोळयांवर टाकते. वृद्ध स्त्री मृत झाल्यास 
तिची सून हा विघी करते. पुरण्यापूर्वी प्रेत खड्याभोवती सातदा 
फिरवतात आणि मग खड्यात ठेवतात. त्या वेळी जमलेले 
लोक म्हणतात, की “* हे आकाशा, हे भूमो, हे वृक्षांनो, आम्ही 
याला खड्यात ठेवीत आहो. पण हा काही आमचा दोष नाही. 
नंतर प्रेतावर माती लोटल्यावर त्याच्यावर एका स्त्रीची व 
पुरुषाची आकृती काढतात. तिच्यावर माती टाकून म्हणतात, 
तु आम्हांला आता सोडून गेला आहेस; तर लोकांना त्रात 
देऊ नक्कोस. * परत आल्यावर मृताच्या घराभोवती व आपल्या 
पायांवर शेणवाणी शिपडतात आणि ताडी पितात. दुसर्‍या 
दिवशी घरातील जुनी मडकी फेकून देतात व मृताला भ्ध 
अर्पण करतात. दहाव्या दिवश्ली तळाच्या काठी एक झोपडा 
उभारून तिच्यात सात वेळा अन्न शिजवतात व सात वेळा 
सात खापरांवर ठेवून मृताला अर्पण करतात. एका न्व्य़ा 
कापडावर अन्न, फळे, शंख, इ. वस्तू ठेवून त्याही त्याला अर्पण 
करतात. मग एका मडक्य़ात काही वस्तू ठेवून मृताचा पुत 
तळ्यात उतरून गळ्यापर्यंत पाण्यात शिरतो आणि तें म 
वर फेकून फोडतो. नंतर सर्वजण घरो येतात. धियांनी पुरी” 
हिताने हातांना दरूव चोळल्यावर त्यांचे मृताशौ च संपते. वाराव्या 
दिवशी मृतासाठी वारा पानांवर अन्न वाढतात. जं 

बंगाळभधोल वाउरी प्रेत पालय़रे पुरतात. तसे केल्यात 

भूत होऊन लोकांना त्रास देत नाही, अशी त्यांची समजूत आहे. 
का. ट्रा. स. इं.; से. इं, १९३१] 


, र कतकांच्या 
बंगालमधील एक पंथ. इ. स. च्या १४ व्या शतकाच 
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अंती किवा १५ व्या शतकाच्या आरंभी या कुळ. 
याव 
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बाउल 
उदय झाला. काही संशोधक नित्यानंदप्रमूला या पंथाचा स 
पक मानतात; तर काही त्याचा मुलगा वीरभद्र हा या पँथ 
प्रवतेक असल्याचे समजतात. वीरभद्राने माधवबीबी नार्म 
एका मुस्लिम साधिकेला दीक्षा देऊन या पंथाची स्थापना 
केल्याचे या संदर्भात नमूद आहे. प. बंगालातळे नदिया किंवा 
नवह्ठीप हे ठिकाण चैतन्य संप्रदायाप्रमाणेच वाउल पंथा वे 
प्रथान केंद्र आहे. वैष्णव आणि सूफी अश्या उमयपंथीय विचार" 
घारांनी बाउल पंथाचे पोषण केले आहे, असे कळून येते. ई- स- 
च्या सोळा ते अठरा या शतकांत बंगालमध्ये सर्वत्र प 
प्रसार झाला. आणि १९ व्या शतक्रात त्याने शिक्षित जनांनैर्ट 
लक्ष आपणाकडे ओढून घेतले. त 
अंगात कफनीसारखे एखादे पायघोळ वस्त्र, हातात एकता* 


खंड सहावा 


किवा कमरेवर ड््‌ग्गी नामक वाद्य, मुखात देहतत्त्वाची, राधा- 
कृष्णांची किवा गौरांगप्रभूची गाणी, अश्या थाटात हे बाउल 
साधक बंगालच्या खेड्यापाड्यांतून फिरताना दिसतात. 

वाउल या दाब्दाच्या अनेक व्युत्पत्त्या प्रचलित आहेत. 
काहींच्या मते तो संस्कृतातल्या वातुल या शब्दावरून आला 
आहे. वातुळ म्हणजे पागल किंवा वेडा. बाउल साधकाचे वागणे 
सर्वसामान्य माणसांपेक्षा वेगळे अतएव चमत्कारिक असल्यामुळे 
विद्वानांनी त्याची अशी व्युत्पत्ती केली असावी. काहींच्या मते 
आतुर किंवा व्याकुल या शब्दावरून बाउल शब्द आला. बाउल 


बाउल साधक 


पंथाचे एक अभ्यासक आचार्य क्षितिमोहून सेन यांच्या मते 
बाउल शब्द वायूपासून उद्‌भवला आहे. अर्थात हा वायू म्हणजे 
योगकास्त्रातला प्राणवायू होय. त्यावरून देहाच्या स्नायूंमध्ये 
प्राणशक्‍तीचा संचार करून साधना करणारा तो बाउल, अशी 
बाउल शब्दाची व्याख्या केळेली आहे. बाउल कोणाला म्हणावे, 
यासंबंधी नरहरी बाउलाने म्हटले आहे- 

अरे भाई, मी बाउल आहे असे एवढ्यासाठीच म्हणतो, 
की मी कोणा धन्याची आज्ञा किवा कोणाचे शासन मानीत 
नाही. कोणत्याही विधि-निषेधांचे रूढि-नियमांचे किवा आचार- 
विचारांचे बंधन मी स्वीकारीत नाही. मानवसमाजात प्रचलित 
असलेल्या कोणत्याच भेदांना मी जुमानीत नाही. मी स्वत: 
माझ्या अंत:करणातून उचंबळत राहणाऱ्या भूतमात्रांविषयीच्या 
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बाउल 


प्रेमधारेत डुंबत राहतो. प्रेमाच्या विषयात कोणत्याही प्रकारचा 
वेगळेपणा संभवत नाही. तिथे नित्य सम्मीलनभावच ( एक- 
रसत्व) वास्तव्य करतो. मी सर्वाच्या समवेत आनंदगीत गात 
व नाचत धुंद होऊन राहिलो आहे. 
बाउलांना संसारधर्माशी काही कतंव्य नसते. त्यांच्या पंथात 
सर्व जातिधर्माचे स्त्री-पुरुष समाविष्ट होऊ शकतात. त्यांना 
स्वर्ग, मोक्ष किंवा पुण्य यांची अथवा कोणत्याही ऐहिक-पार- 
लौकिक लाभालाभांची अपेक्षा नसते. त्यांच्या साधनेचे प्रमुख 
उद्दिष्ट * मनेर मानुषा 'चा शोध घेणे हा आहे. मनेर मानुष 
म्हणजे मनुष्याच्या अंतःकरणात स्थित असलेला माणूस. रूढ 
व्यवहारात जिला आपण माणुसकी किवा सद्‌भावना म्हणतो, 
तिचे हे उच्च रूप आहे. मनेर मानुष ही कल्पना खास बा उलांची 
आहे. बाउल साधक सदैव या मनेर मानुषाचे चिंतन करण्यात 
व त्याचा शोध घेण्यात निमग्न राहतो. त्याच्या साधनेचे प्रमुख 
उद्दिष्ट जसे या हृदयस्थ मानवाचा शोध घेणे हे आहे, तसे 
साधनेचे प्रधान अंग गायन हे आहे. गायनामध्येच मनुष्य 
आपला भाव पूर्णपणे प्रकट करू शकतो, असा बाउलांचा विश्‍वास 
आहे. बाउल साधकाचे साधे संभाषणही गीतवद्ध असते. ही 
गीते चितनात्मक असतात. हृदयस्थ मानवाच्या शोधासाठी तो 
कसा अष्टौप्रहर तळमळत असतो, हे पुढील बाउलगीतात 
सांगितले आहे - 
आमि कोथाय पाबो तारे, आमार मनेर मानुष जेरे । 
हाराये सेई मानुषे, तार उद्देशे देश्विदेशे बेडाई धुरे । 
लागि सेई हृदय-शलि सदा प्राण ह्य उदासी । 
पेले मन होतो खुज्ली, दिवानिशि देखताम नयन भरे ॥ 
अर्थ - माझा तो हृदय-मानव मला कुठे मिळेल ? त्याच्या- 
साठी मी देशोदेशी फिरत आहे. त्या सौंदर्येशश्ीच्या शोधात 
माझे मन उदासी झाले आहे. डोळे भरून त्याला पाहावे 
म्हणून माझ्या हृदयाला परम व्याकुळता आली आहे. 
कोणतीही साधना यशस्वी व्हायची, तर त्यासाठी साघ- 
काला गुरूची आणि गुरुदीक्षेची नितांत आवश्‍यकता असते. 
बाउल साधकालाही ती आहेच. मात्र बाउल साधक गुरूच्या 
शोधार्थ मुद्दाम प्रयास करीत नाही. एक बाउल आपल्या 
गीतात गुरूविषयी म्हणतो ते असे- 
गुरु बोले कारे प्रणाम करबि मन ? 
तोर आथिक गुरु, पथिक ग्रु, 
ओ तोर गुरु अगणन, ओ तोर गुरु सर्वेजन ! 
गुरु रे तोर बरण-डाला ! गुरु रे तोर मरण-ज्वाला ! 
गुरु रे तोर हृदय-व्यथा, जे झराय दुनयन ! ! 
अर्थ - हे मना, गुरू म्हणून तू कुणाला प्रणाम करशील ? 


बाउल 


तुझ्या पावळापावलाला जाणारे येणारे तुझे गुरू आहेत. अरे, 
तुझे गुरू असंख्य आहेत. सगळे मानव तुझे गुरू आहेत. फुलांची 
परडीही तुझा गुरू आहे आणि मरणज्वालाही तुझा गुरूच आहे. 
हृदयव्यथेमुळे डोळांतून वाहणारे अश्रू तुझे गुरू आहेत. 
वाउलाल्ा गुरुदीक्षा जन्मतःच त्याच्या आईकडून मिळा- 
लेली असते. एका गीतात तो म्हणतो- 
आमार-जे दिन जनम से-दिन आमि दौक्षा पेयेछि । 
एक अक्षरेर मंत्र मायर भिक्षा पेयेछि ॥। 
दोक्षा विना चाले ना जे एकही प्राणेर इ१वास । 
सेड कथाते गभीर आमार रये छे विववास ॥ 
आमि नौर पेयेठि, क्षीर पेयेछि, पराण पेयेछि । 
तारि साथे मा्येर श्रिक्षा पेयेछि ॥। 
अथ -माज्ञा ज्या दिवक्ली जन्म झाला त्या दिवशीच मला 
दीक्षा मिळाली. मातेची भिक्षा एका अक्षराच्या मंत्राने 
मिळवली. प्राणाचा एकही दवास दीक्षेवाचून चालणार नाही, 
असा माझा दृढ विश्‍वास आहे. मातेचे अश्रू मिळविळे, मातेचे 
दुध मिळविळे, मातेमधून प्राण मिळविला, त्यावरोबरच मी 
मातेकडून गिक्षणही मिळविले. 
बाउल साधक रसिक असतो. जीवनातल्या सर्वच शुभ आणि 
सुंदर गोष्टींविषयी त्याला प्रेम असते. हारामणी नामक एक 
वाउल म्हणतो- 
फलेर आझ्या करे ना से, फुलेर मधुपान करेसे । 
अर्थ- मी फळाची आद्या करीत नाही; पण फुलातला मधू 
प्राशन करावा, असे मला वाटते. 
खेड्यात राहावे, साधुवृत्तीने वागावे आणि स्वच्छंदीपणाने 
जीवन जगावे, हा वाउलांचा बाणा आहे. ग्रांथिक शिक्षण- 
संस्कारांचा गंध नसलेले लोकच पूर्वी बहुतांशी या पंथाचे 
अनुयायी असत; परंतु त्यांची वैचारिक उंची कोणत्याही उच्च 
शिक्षिताला स्तिमित करून टाकणारी असे. एकोणिसाव्या 
शतकापासून मात्र सुशिक्षित लोकही या पंथात दाखल झाले. 
बाउलांची गीते वेदिक क्र्चांसारखी मौखिक परंपरेने 
चालत आली आहेत. इतराज सांई, लालन शाह, देख मदन, 
पागला कान्हाई, गंगाराम, नरहरी, फिकिरचांद, इ. बाउलांची 
पदे मोठ्या संख्येने मिळतात. उत्तर बंगालमध्ये या गीतांना 
शब्दगान अशी संज्ञा आहे. या गीतांचा अभ्यास केल्यानंतर एक 
गोष्ट प्रकर्षाने जाणवते ती ही, की बाउलांची स्वत:ची अक्ल 
एक स्वच्छ, स्पष्ट विचारधारा आहे. या मताचे वैशिष्टय हे, 
को प्रत्येक बाउळ मानवी देहाला एक पवित्र मंदिर व त्यात 
वास करणाऱ्या मनाला परमेरवर मानतो. मनुष्यशरीराला 
एवढे महत्त्व देण्याची ही कल्पना वौद्ध सिद्धांपासून वैष्णव. 


११र 


भारतीय संस्कृतिकोद 


सहजिया संप्रदायापर्यंत अनेकांनी मांडली आहे. उत्तर मारता" 
तळे निर्गुण संतही ती कल्पना स्वीकारताना आढळतात. परंतु 
बाउल केवळ शरीराला महत्त्व देऊन थांबत नाहीत; तर त्यापुढ 
जाऊन ते त्या शरीरात वास करणार्‍या ईदवराचाही शोध 
घेतात. वाउलांच्या मते हा मनेर मानुष म्हणजे सर्व दलांनी 
आणि कलांनी प्रफुल्ल झालेले ब्रह्मकमळलच आहे. व 

सांप्रत मात्र हा पंथ हळूहळू अस्तंगत होऊ लागला आहे. 
[म.प्रे. सा.; मे. मि. इं.; सा. हिंदुस्थान, २४ जून १ ९६२, 
श्री. ना. ग. जोशी - नवभारत, ऑगस्ट १९४९ ] 
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प नि य जि देशा, टे. 
एक जात. यांची वस्ती कर्नाटक प्रदेशात आह. € 


वाकड छोक आपणास वंट म्हणजे योद्रे असे समजतात. 
बंट नावाची एक जात आहे. त्या जातीतून वहिष्कृत झालेल 
लोक म्हृणजे वाकड असावे, असे वाटते. या जातीत इतर 
जातींचाही भरणा आहे. यांच्यांत आठ पोटभेद असून विधवा" 
विवाह व सोडचिठ्ठी रूढ आहे. शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय 
होय. व्यंकोवा हा यांचा कुलदेव आहे. हविक ब्राह्मण यात 
उपाध्येपण करतात. यांना मद्यमांस चालते. हे मृतांना जाळतात 

अथवा पुरतात. [मुं. इ. जा. ] 


ह. म. प्राचीन शक्तिपीठ. एकावन्न यतिगीत 
कवर याची गणना होते. बंगालमधील पूर्व रेल्वेच्या ७ 
फाट्यावर ओंडाळ नावाचे जंक्शन आहे. तिथून एक * हा? 
सैवियाकडे जातो. या फाट्यावर ओंडालपासून बावीस स 
वर दुत्राजपूर स्टेशन आहे. तिथून उत्तरेकडे सात मैलांवर र 
स्थान आहे. इथे उष्ण पाण्याचे अनेक झरे आहेत. या 


पैकी एका झर्‍याकाठी जे शिवमंदिर आहे, त्याला बा न 


८* 


म्हणतात. हेच इथले मुख्य मंदिर आहे. सतीचे मन इथ“ . 


पडले, अशी कथा आहे. इथल्या कुंडाळा पापहरणकुड 
म्हणतात. या ठिकाणी अष्टावक्र त्रषीचा आश्रम होता, 
सांगतात. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


बागाडिया एक_आत हे लोक राजस्थानात ढत 

त्यांच्यांतळे काही लोक पहाडी भागात डी, 
करून राहिले आहेत. त्यांचा मुख्य घंदा ताडाच्या पार प 
झाडण्या करून विकणे हा आहे. बरेचसे बागडिया आ 
वस्ती कुठेच न करता गावोगावी भटकत राहतात. तै म॑ 
मागतात. त्यांच्या बायका भीक मागताना चंग नामक ०. 
साथीवर नाच करतात. होळीच्या उत्सवात तर त्या दार 
जाऊन नृत्य करतात व पैसा मिळवतात. [ रा. लो.] 


खंड सहावा 


बांगडे (१) महाराष्ट्रातील एक जात. कोल्हापूर जिल्ह्यात 
राडा आयांची वस्ती असून, तिथून ते आसपासच्या प्रदेशात 
फिरत असतात. घोंगड्या विणणे, मासे पकडणे, भविष्य सांगणे 
व भीक मागणे हे यांचे व्यवसाय आहेत. 

हे लोक स्वतःला कोळी म्हणवून घेतात व॒ आपण वाल्मी- 
कीचे वंशज असल्याचे सांगतात. कोळ्यांक्षी त्यांचे वरेच साम्य 
आहे; त्यावरून मुळात ते महादेव कोळी असावे, असे एक मत 
आहे. गालफाडे, करंडे, भोळे, चव्हाण, गरड, सासने, इ. त्यांची 
आडनावे आहेत. एकाच आडनावात विवाह होत नाही. पण 
समान देवकात होतो. 

विवाहप्रथा- लग्ने लहानपणी किवा मोठेपणीही होतात. 
मुलाचा वाप मुलीला मागणी घालतो. देज म्हणून तो वधू- 
पित्याला बारा ते पंचवीस रुपये देतो. लग्नापूर्वी तीन किवा 
चार दिवस वध-वरांना आपापल्या घरी तेल-हळद लावून स्नान 
घालतात. नंतर वरच्या हातात एक सुरा देतात. लग्नसमारभ 
संपेपर्यंत तो त्याने जवळ बाळगला पाहिजे, असा नियम आहे. 
लग्नाच्या दिवशी संध्याकाळी वर मिरवीत वधूच्या गावी जातो 
आणि मारुतीच्या मंदिरात थांबतो. तिथे वधूपक्षाकडील लोक 
त्याचे स्वागत करून त्याला पागोटे देतात व वधूगृही नेतात. 
लग्नमंडपात तो पूर्वेला तोंड करून उभा राहतो व वधू त्याच्या 
समोर उभी राहते. प्रथम मंगलाष्टके व त्यानंतर कंकणबंधन, 
कन्यादान, इ. विधी आणि नंतर जेवणावळ होऊन लग्नसमा- 
रंभ संपतो 

एखाद्या मलीने लग्नापूर्वी जातीतील एखाद्याशी अनेतिक 
संबंध ठेवल्यास तिळा दंड भरावा लागतो किवा ज्ञातिभोजन 
द्यावे लागते. त्या वेळी दोघांनाही राख खायला लावून शुद्ध 
करून घेतात. परजातीतील मुलाशी अनैतिक संबंध ठेवल्यास 
मलीला जातिबहिष्कृत करतात. यांच्यांत एका पुरुषाला अनेक 
वायका करता येतात. विधवेला आते किवा मामे भावाशी 
लग्न करता येते. पत्नीची वागणूक नीट नसल्यास पंचायतीला 
सात रुपये भरून पती घटस्फोट घेऊ शकतो. 

देवधमं- म्हसोबा हा यांचा कुलदेव आहे. याशिवाय ते 
खंडोबा, शिदोबा, जाखाई, जोखाई, इ. देवतांनाही भजतात. 
चांदीच्या पत्र्यांवर पूर्वजांच्या प्रतिमा उठवून त्यांची सणावारी 
व लग्तकार्यप्रसंगी पुजा करतात. त्या दिवशी बकरा कापतात 
व लोकांना जेवण घालतात. दर वर्षी आषाढाच्या कृष्ण पक्षात 
मरीआईला बकरा वळी देतात. त्या वेळी प्रत्येक कुटुंबात गोंधळ 
घातला जातो. 

सततिकप्रथा- ज्यांना ऐपत आहे, ते प्रेते जाळतात, बाकीचे 
पुरतात. अविवाहित, कुष्ठरोगी व लहान मुले यांना पुरतात. 

भा. सं. को. ...८ 
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बागडी 


पुरलेल्या जागेवर एक दगड ठेवतात. वाराव्या किवा तेराव्या 
दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. [ ट्रा. का. बां. ] 

(२) आसाम, ओडिसा व पठ्चिम बंगालमधील एक द्रविड 
जमात. शेती, मासेमारी आणि घरकाम हे यांचे प्रमुख व्यवसाय 
आहेत. या लोकांच्या उत्पत्ती विषयी अनेक आख्यायिका प्रचलित 
आहेत. त्यांपैकी एकीत त्यांची उत्पत्ती शिव-पा्वतींपासून मान- 
लेली आहे. मिदनापुरी जिल्ह्यातील बागडी या प्रदेशावरून 
या लोकांना हे नाव मिळाले, असे गेट या मानववंशश्ास्त्रज्ञाचे 
मत आहे. बागडींच्या अनेक पोटजाती असून, त्यांच्यांत पर- 
स्पर रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

विवाहप्रथा- बंगालमधील बांकुरा व मानभूम या जिल्ह्यां- 
तील आणि ओडिसातील बागडी लोकांत प्रोढ विवाह प्रचलित 
आहे. कनिष्ठ जातीचे ब्राह्मण यांच्या लग्तात पौरोहित्य कर- 
तात. खरा विवाह होण्यापूर्वी बागडी तरुणाचा प्रथम महुवा 
वृक्षाशी विवाह लावतात. त्या वेळी त्याचा उजवा हात सुताने 
त्या वृक्षाला बांधतात, नंतर तो हात सोडवतात व त्याच सुताने 
त्याच्या हाताला महुवाची पाने बांधतात. त्यानंतर वरपक्षा- 
कडील मंडळी वघूच्या गावी जायला निघते. वधूच्या मंडपात 
शिरताना दोन्ही पक्षांत लुटपुटूची लढाई होते व लढाईत वर- 
पक्षाचा विजय होतो. त्यानंतर वर पाटावर बसतो. पाटाच्या 
चार बाजूंना चार घट ठेवलेले असतात. त्यांतील दोन तेलाचे, 
तिसरा धान्याचा व चोथा शेंदराचा असतो. वधू मांडवात 
आल्यावर बोहल्याभोवती सात प्रदक्षिणा घालून वराच्या 
शेजारी वसते. त्या दोघांच्या मध्ये पाण्याचा एक लहानसा खड्डा 
असतो. त्यानंतर वधू, वर आणि वधूपिता यांचे उजवे हात 
पुरोहित सुताने एकत्र बांधतो. या विधीचा अर्थ वधूच्या 
आप्तांनी तिला वराच्या स्वाधीन केले व वराने तिचा स्वीकार 
केला, असा होतो. नंतर वर वधूच्या भांगात शेंदूर भरतो. 
याला सिदूरदान असे नाव आहे. हा विधी फार महत्त्वाचा 
मानतात. कारण यांच्यांत सप्तपदी नाही 

देवधर्म - वरेचसे बागडी वेष्णव आहेत. ते शिव, धर्मराज 
(यम), दुर्गा, गोसाई इरा व बडा पहाड या देवतांनाही भज- 
तात. पण या सर्वापेक्षा मनसा ही त्यांची प्रिय देवता आहे. 
तिचा उत्सव ते मोठ्या थाटामाटात करतात. आषाढ, श्रावण, 
भाद्रपद व आश्विन या चार महिन्यांत तिला बोकडाचा वळी 
देतात व भात, मिठाई, फळे, इ. पदार्थांचा नैवेद्य दाखवतात. 
नागपंचमीच्या दिवशी तिची चतुर्भुज मूर्ती बनवून तिची मिर- 
वणूक काढतात व नंतर एखाद्या जलाशयात तिचे विसजंन 
करतात. पावसाळ्यात तिकडे सर्पदंशाची भीती असते. तो 
होऊ नये, म्हणून बागडी मनसेला भजतात. 


बागडी 


भाद्रपद अमावास्येला वांकुरा आणि मानभूम जिल्ह्यांतील 
वागडी भादू देवीची पुजा करतात. भादू ही पाचेत राजाची 
कन्या होती व तिने आपल्या लोकांसाठी मृत्यू पत्करला, अश्ली 
कश्रा आहे. तिच्य़ा पुजोत्सवात गाणेबजावणे व नृत्य हे कार्य- 
क्रम होतात आणि त्यात आवाळवृद्ध स्त्री-पुरुष भाग घेतात. 

मततिकप्रथा - हे लोक मृताला जाळतात व रक्षा नदीत 
टाकतात. देवी, पटकी, वगेरे रोगांनी दगावलेल्यांना, अपघाती 
मृत्यू आलेल्यांना व लहान मुलांना मात्र पुरतात. ओडिसातील 
वागडी, मृताचे मस्तक उत्तरेला करून त्याला डाव्या कुशीवर 
पुरतात. मृत्यूनंतर महिन्याने श्राद्ध करतात. [से. इं. १९३१] 

(३) राजस्थानातील एक जात. वागड उव्दाचा अर्थ 
जंगळ असा आहे. या जातीचे लोक पूर्वी जंगलात राहत 
असल्यामुळे त्यांना बागडी हे नाव मिळाले आहे. टॉडच्या मते 
या लोकांची उत्पत्ती राजपुतां- 
पासून झाली असून, त्यांच्यांत 
पंवार, पडिहार, कोळी, चारण, 
भाटी, ओरी, डाबी, इ. अनेक 
उपजाती आहेत. 

शेती हा यांचा मुख्य व्यव- 
साय आहे. काही ठिकाणी, हे 
पश्युचिकित्सेचे कामही करतात. 
यांच्यापेकी काही लोक वावरी 
लोकांबरोबर मध्य प्रदेक्यात 
आले व त्या भागात चोर व 
लुटारू म्हणून प्रसिद्धी पावले. हे 
लोक धडधाकट असुन, हिरव्या 
रंगाचे कपडे घालतात. हे शिपाई 
बाण्याते असून, त्यांच्या जवळ 
नेहमी एक बंदूक असते. 

देवधर्म - बहुतेक सर्वे देव- 
तांना हे मजतात व त्यांचे सणही 
साजरे करतात. हे शक्‍तीचीही 
उपासना करतात. गाय, म्हेस, 
मोर व हंस ही यांची देवके 
आहेत. त्यांची हत्या करणाऱया .*:, 
व्यक्‍तीला जातपंचायतीकडे दंड .. 
भरावा लागतो. शि 

विवाहप्रथा - एकाच देवकात 
विवाह करीत नाहीत. वधूच्या 
मनगटात एक दोरा वांधून लग्न पक्के करतात. पूर्वी लग्नाच्या 


राजस्थानातील बागडी पुरुष 


र्र 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वेळो मुलीचे वय दहा ते वारा वर्पे व मुलाचे सोळा ते अठरा 
वर्षे असे. लग्नाच्या वेळी जातपंचायतीला आठ रुपये व मुलीचे 
देज म्हणून वधूपित्याला पन्नास - साठ रुपये देतात. काही वेळा 
डोळयांच्या स्वरूपातही देज देतात. लग्नात गुर्रा पौरोहित्य 
करतो. सप्तपदी हा लग्नातील मुख्य विधी असतो. ँ 

प्रसूतिप्रथा - मुलाच्या जन्माच्या वेळी सवन लोक आप्त” 
ष्टांना जेवण देतात. मुलाची पत्रिका ब्राह्मण तयार करतो व 
त्याचे नावही तोच ठेवतो. जननाद्यीच पाच ते दहा दिवस 
पाळतात. 

मतिकप्रथा - हे मृतांना जाळतात; लहान मुलांना 
पुरतात. तिसर्‍या व बाराव्या दिवशी श्राद्ध करतात. वार्षिक 
श्राद्धही करतात. [ रा. जा.; सो. ला. रा. ] 


1 मात्र 


मुसलमानांची एक जात. महाराष्ट्रात आणि 

भागधान कर्नाटकात यांची वस्ती आढळते. हे लोक मू ळर 
कुणबी, माळी असून औरंगजेबाने यांना बाटवले, असे एक म ी 
आहे. हे हनफी सुनी पंथाचे अनुयायी असले, तरी यांचा ... 
धर्माकडे ओढा आहे. हे लोक गोमांस वर्ज्य मानतात अ न 
हंदू देवतांना भजतात; हिंदूंचे सणही पाळतात. फळांची 
हा त्यांचा खंदा माहे. [मुं. इ. जा. ] 

गश्री हिदुस्थ्रानी संगीतातील एक राग. याची %.. 
बागश्रा ओडव-पाडव व पाडव-संपूर्ण अद्रा दोन्ही 
आहे. याच्या आरोहात पंचम वर्ज्ये असून, अवधी द 
सातही स्वरांनी होतो. वादी - मध्यम. संवादी - पड्ज- 
स्वर - सा, ग, म, ध, नि, सा. अवरोह स्वर- सा, नि, भ- 
ग, रे, सा. (षाडव) किवा सा, नि, ध, प, ध, म, ग, ? 
(संपुर्ण) . गानसमय - मध्यरात्र. [ क. सं.; सु. वि. को. ] 


»_' मध्य प्रदेशातल्या धार जिल्ह्यात बाघ नावाच्या 
ब्राथगुफा आ्रावाजवळ ज्या काही गुंफा डोंगरात खोदलेल्या ् 
आहेत, त्यांना त्या गावावरूनच बाघगुंफा असे नाव पडले ह 
संस्थाने विलीन होण्यापूर्वी हे ठिकाण ग्वाल्हेर सर 
मोडत होते. नर्मदा नदीची एक साहाय्यक नदी इथे न ही 
वाहते. तिलाही बाघ किवा बाघिनी म्हणतात. तिच्या त 
वरच्या एका वालुकामय खडकाच्या डोंगरात नदीपासून १४ 
फूट उंचीवर या गुंफा खोदलेल्या आहेत. हा डोंगर की 
असून, विध्यश्रेणीचा एक भाग आहे. आसपासचा प्रदेश ८ बीट 
आणि राने यांनी भरलेला आहे. बाघच्या मो चोर 
प्राचीन नगरीचे अवशेष पाहायला मिळतात. तिथें को 


खंड सहावा 


घ्वज नावाचा राजा राज्य करीत होता, अशी आख्यायिका 
आहे. बाघच्या पूर्वेस अर्ध्या मैलावर दुसर्‍या काही गुहांचे अपुरे 


वाघगुंफा - दर्शनी भाग 


प्रयत्न पाहायला मिळतात. वाघगुंफांचा विस्तार दक्षिणोत्तर 
२२५० फूट आहे. त्यांची संख्या ९ असून त्या सगळ्या 
पड्चिमाभिमुख आहेत. त्यांचे वर्णन पुढीलप्रमाणे-- 

गुंफा क्र. १ -- हिला गृहगुंफा असे म्हणतात. ही २३ > 
१४ फूट लांबीरुंदीची आहे. ती चार खांबांवर उभारलेल्या 
दालनासारखी आहे. सांप्रत हिच्या प्रवेशद्वारात दगडगोट्यांचा 
ढीग पडलेला असल्यामुळे तिच्यात शिरता येत नाही. 

गुंफा क्र. २ -- हिला पांडवांची गुहा म्हणतात. हिची लांबी 
पूर्वपश्चिम १५० फूट आहे. हिच्या मध्यभागी एक मोठा मंडप 
असून, त्याच्या तीन्ही बाजूंना खोल्या आहेत. मंडपाच्या समोर 
पडवी असून, पडवीचा पुढचा भाग तुटला आहे. पडवीतून मंड- 
पात प्रवेश करायला तीन दरवाजे आहेत आणि हवा-उजेडा- 
साठी दोन खिडक्या आहेत. या बौद्ध विहारात एकूण २० 
खोल्या आहेत. प्रत्येक खोली ८ फूट उंच आणि तितकोच 
लांबरुंद आहे. प्रत्येकीत दिवा ठेवण्यासाठी कोनाडा आहे. मंप- 
पाला वीस स्तंभ असून, त्याच्या मध्यभागी चार मोठे स्तंभ 
आहेत. ते कोरीव कामाने अलंकृत आहेत. मंडपाच्या मागच्या 
अंगाला स्तूपमंदिर आहे. त्याच्या द्वारावर दोही अंगी बोधिसत्व 
आहेत. मंडप आणि स्तुपमंदिर यांच्यामध्ये अंतराळ मंडप असून, 
त्याच्या भितीवर चित्रकारी आहे. 

गुंफा क्र. ३ -- हिला हत्तीखाना म्हणतात. हिच्यातल्या 
खोल्या मोठ्या व सजावटीने युक्‍त आहेत. बहुधा हिच्यात 
वरिष्ठ दर्जाचे भिक्षू निवास करीत असावे. हिच्या भिंतीवर 
वेलपत्तीच्या नक्षीदार पट्ट्या असून, त्यांत हत्ती व सिह यांच्या 
पंक्ती चित्रित आहेत. सांप्रत या गुहेची पडझड झालेली आहे; 


१५ 


बाघगुंफा 


पण मूतिकला व चित्रकला या दोन्ही दृष्टींनी ती अत्यंत समृद्ध 
होती, असे म्हणतात. 

गुंफा क्र. ४ - हिला रंगमहाल असे म्हणतात. तिसर्‍या गुंफे- 
पासून ही २५० फूट अंतरावर आहे, पण दुसर्‍या वाजूने ती 
पाचव्या क्रमांकांच्या गुंफेला जोडलेली आहे. हिच्या समोर २२० 
फूट लांबीचे दालन होते व ते २० खांबांवर आधारित होते; 
पण त्याचा वराचस[[ भाग सांप्रत पडला आहे. हिच्या सभा- 
मंडपात प्रवेश करण्यासाठी तीन हारे आहेत. मध्यभागी 
चौकोनी सभामंडप आहे. मागच्या अंगाला स्तुपमंदिर आहे. 
मात्र ते दुसऱ्या क्रमांकाच्या गुंफेतल्या मंदिरापेक्षा ओबडधोबड 
आहे. त्याच्या समोर अंतऱाळमार्ग नाही व आत मूर्तीही नाही. 
हिला चौकोनी गवाक्षे आहेत. तीन बाजूंना खोल्या आहेत. ही 
गुंफा चांगली सजवलेली आहे. हिच्या एका द्वारावर दोहों 
अंगीं मकरवाहिनी देवीच्या मूर्ती आहेत. विचित्र आकृतीचे 
पश्ू निर्माण करून तिचे अलंकरण केलेले आहे. हिच्यात कोरीव 
नक्षीकाम आहे आणि काही कथाप्रसंगही कोरलेले आहेत. 
दालनाच्या भितीवर अनेक सुंदर चित्रे रंगविलेली आहेत. 


निरज रंगमहाल, बाघगुंफा 


गुंफा क्र. ५ -- ही हंफा ९५ फूट लांब व ४४ फूट रुंद 
आहे. हिच्यात खोल्या नाहीत. या गुंफेचा उपयोग भिक्षूंनी 
एकत्र जमून प्रवचन किवा धर्मोपदेश. .ऐकणे, यासाठी होत 
असावा. हिंचे दालन, भिती, खांब, छत, दरवाजे आणि खिडक्या 
या सवे ठिकाणीं मनोरम चित्रकलेचा विलास आहे. 


बाघगुंफा 

गुंफा क्र. ६ -- ही गुंफा पाचव्या गुंफेला जोडलेली असून, 
त्या दोहोंमध्ये एक विस्तृत मार्ग वनविलेला आहे. हिच्यातळा 
सभामंडप ४६ फूट चौरसाकार आहे. ' हिच्यात पाच खोल्या 
असुन, तीन मागच्या अंगाला व दोन दक्षिण-पठिचिमेच्या अंगाला 
आहेत. हिचे अष्टकोनी खांब प्रेक्षणीय आहेत. भितींवर पाना- 
फुलांची नक्षी आहे. 

गुंफा क्र. ७, ८ व ९ -- या तीन्ही गुंफांची सांप्रत खूप पड- 
झड झालेली आहे आणि त्यांच्या प्रवेशाद्वारांत दगडगोट्यांचा 
मोठा ढीग पडला आहे 

मूतिवर्णन - क्र. २ च्या गुंफेत जी वृद्धमूर्ती आहे, ती १० 
फूट ४ इंच उंच आहे. हा वृद्ध एका कमलात उभा आहे. त्याचा 
उजवा हात वरद मुद्रेत असुन, डाव्या हाताने वस्त्राचा पदर 
पकडून खांद्याच्या समोर धरलेला आहे. त्याच्या मस्तकावर 
उष्णीष असून, त्यावर महापुरुपांच्या ३२ लक्षणांच्या द्योतक 
अद्या तितक्‍याच रेखा कोरल्या आहेत. 

वुद्धाच्या उजव्या अंगाला एक वोधिसत्व असून, तोही कमल- 
पुप्पावर उभा आहे. त्याची उंची ९ फूट आहे. उजव्या हातात 
चवरी आहे. डावा हात वस्त्राच्या कटिग्रंथीवर आहे. डावा पाय 
किचित पुढे आहे. अधोवस्त्र मणिमुक्‍तायुक्‍त कटिवंधाने कटीळा 
जखडून टाकलेले आहे. त्याने किरीट कुंडल, दुहेरी मणिमाला, 
हस्तवल्य, इ. आभूषणे घातलेली आहेत. 

डाव्या हाताची बोधिसत्वाची मूर्ती ८ फूट ३ इंच आहे. त्याच्या 
उजव्या हातात कमलकळयांचा गुच्छ असून, डावा हात कमरेवर 
आहे. एक किरीट सोडल्यास वाकीचे सर्व अलंकार उजव्या 
हाताच्या वोधिसत्वाप्रमाणेच आहेत. इथे ८-९ फूट उंचीच्या 
डाररक्षकांच्या प्रतिमाही खोदलेल्या असून, त्यांना मंत्रेय व 
अवलोकितेदवर यांच्या प्रतिमांचे अविकसित असे पूर्वरूप मानतात. 
या सर्वे मूर्तीवर गांधार, कुशाण व गुप्त या तीन्ही कालांतल्या 
मूतिकळेचा प्रभाव दृष्टीस पडतो. बौद्धकालीन जनतेत नाग 
वयक्ष यांची पूजा मोठ्या प्रमाणावर प्रचलित होती. इथे क्र. 
२ च्या गुंफेत एक मोठी नागमूर्ती होती व तिच्या दोहीं अंगीं 
चामरग्राहिणी होत्या. इथेच दुसऱया एका ठिकाणी आकाश 
संचारी यक्षही खोदलेळे आहेत. क्र. ४ च्या गुंफेच्या द्वारावर 
खोदलेल्या मकरवाहिनीच्या मूर्ती श््नतिम सुंदर आहेत. या 
देवीतूनच पुढे गुप्तकाळात गंगा-यमुरन्मैच्या मूर्ती निर्माण झाल्या. 

मूतिकला ही हीनयान व महायान या वौद्ध संप्रदायांमधील 
कडो आहे. हीनयानी वोद्ध वृद्धाच्या मूर्तीऐवजी स्तूपाची पूजा 
करीत आणि महायानी वौद्ध वुद्धाच्या मोठमोठ्या मूर्ती बनवून 
त्यांची पुजा व उत्सव करीत. स्तूप व बुद्धप्रतिमा हे दोन्ही 
प्रकार इथल्या गिल्पकळेत दिसतात. 
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चित्रवर्णन -वाघ गुंकांतळी बरीचशी चित्रे पुसून किवा खर- 
वडून निघालेली आहेत. जी आहेत त्यांच्या प्रतिकृती कार, 
आपटे, मांड, नेंदलाल बसू, असितकुमार हुलदार, भोसले, जग- 
ताप, आरमेनियन चित्रकार सारकिस कचडोरियन यांनी केलेल्या 
असून, त्या ग्वाल्हेरच्या गुजरी महाळातील संग्रहाळयात आहेत. 
इथल्या चित्रकारांनी दगडाचे चूर्ण, चुना व विविष्ट प्रकारची 
माती यांच्या मिश्रणाचा लेप दगडी भितींवर देऊन त्यांवर 
चित्रे काढली आहेत. काही ठिकाणीं या ळेपाचे कपचे पडलेले 
दिसतात, त्यावरून इथली लेपप्रक्रिया प्रयोगावस्थेत होती, अस 
दिसते. अजंट्याच्या कलाकारांनी तिच्यात अनेक सुधारणा 
करून ती यशस्वी आणि वऊलेप केळी. इथल्य़ा नि 
तांबडा, काळा व निळा या तीन रंगांना प्रावान्य आहे. त्यांत 
तांबड्या रंगाचा वापर अधिक आह़े 

क्र. ३ च्या गुंफेत वुद्ध व वोधिसत्व यांची अनेक चित्रे आढ- 
ळतात. मात्र पुढच्या काळात वेगवेगळ्या नावाचे बोविसत्व 


बोधिसत्व - वाघगृंफा 


श्‌ _ त्यांचा 
ओळखता यावे म्हणून जी विशिष्ट लांछने वापरीत, * 


इथे अभाव आहे. 

दुसर्‍या ठिकाणी एका झरोक्यात दोन स्त्रिया ह 
दिसतात. त्यांतली एक शोकग्रस्त असून, तिने आपले सु त्त्री 
उजव्या हाताच्या वस्त्राने झाकून घेतले आहे. दुसर 
तिची शोककथा ऐकन तिचे सांत्वन करीत आहे. हिंच्या 
बरुच्या, अलंकारांवरून ती प्रतिष्ठित कुलातली असावा, 


अंगा” 


खंड सहावा 


वाटते. तिच्या मुखावर करुणेचा भाव स्पष्ट दिसुन येतो. दोन्ही 
चित्रे सजीव वाटतात. त्यांच्या वरच्या छतावर कपोत पक्ष्यांचे 
जोडपे एका वृक्षाच्या फांदीवर बसळेले दाखविले आहे. 

दुसर्‍या एका दृश्यात चार पुरुष एकत्र बसून कसलीतरी 
गंभीर चर्चा करीत आहेत, असे दिसते. ही चोकडी जंगलात 
बसल्याचे कळते. त्यांतल्या दोघांच्या मस्तकावर मुकूट आहेत, 
त्या अर्थी ते राजपुरुष असावे, तसेच अंगावरच्या वस्त्रभूषणां- 
वरून ते वेगवेगळ्या सामाजिक स्तरांतळे असावे, असे वाटते. 

तिसऱया एका दृश्याचे दोन विभाग आहेत. पहिल्या चित्रां- 
कनात आकाउडासंचारी सहा यक्ष किवा गंधर्व दाखवलेले आहेत. 
त्यांच्या आकृती ढगांतून नुकत्याच बाहेर पडत आहेत, असे ते 
दृद्य आहे. खालच्या अंगाला काही पुरुष हात पसरून पुढे जात 
आहेत. ते बहुधा भिक्षू किवा श्रमण असावे. 

दुसऱ्या विभागातल्या चित्रांकनात काही स्त्रिया वसलेल्या 
आहेत. त्या सगळ्याच गायिका असून, मधल्या स्त्रीच्या हाती 
वीणा आहे. वीणावादिनीच्या शुभ्र काचोळीवर हिरवे बिंदू 
आहेत. वाकीच्यांनी तंग चोळ्या घातल्या आहेत. गतीचे अंकन 
हे या चित्राचे वैशिष्टय आहे. 

आणखी एका दृश्यात गायिकांची दोन दले आहेत. पहिल्या 
दलात सात स्त्रिया मूर्तींच्या सभोवती उभ्या असून, दुसर्‍या 
दलात सहा वादिका एका नर्तकीला घेऊन आपापली वाद्ये वाज- 
वीत आहेत. त्यांतल्या काही स्त्रिया अधनग्न आहेत. या चित्रा- 
तल्या सर्व रंगांच्या सोम्य छटा मतमोहक आहेत. लय आणि 
लावण्य यांचे विलक्षण सामंजस्य त्यात दिसून येते. 

आणखी एका दृश्यात ५-६ रांगा -करून १७ घोडेस्वार 
डाव्या बाजूला जात असलेले दिसतात. मधल्या घोडेस्वाराच्या 
मस्तकावर राजछत्र आहे. त्यावरून राजा किवा राजपुत्र याची 
ती मिरवणूक असावी. प्रत्येकाच्या डाव्या हातात घोड्याचे 
लगाम आहेत. कालिदासाच्या शाकुंतलात जसे दुष्यंताच्या 
घोड्याचे वर्णन आहे, तशा प्रकारचे ते घोडे दिसतात. तसेच 
आणखी एक दृश्य हत्तींच्या मिरवणुकीचे आहे. त्यातले हत्ती, 
त्यांचे माहूत, त्यांची झूल, त्यांचे छत्र, इ. सार्‍या गोष्टी आक- 
षक आहेत. मिरवणुकीतल्या पहिल्या पुराची आक्रृती धष्ट- 
पुष्ट असून, त्याचे केस कुरळे आहेत. त्याच्या मागे चवरी घेऊन 
एक माणूस बसला आहे. त्यावरून सदर पुरुष राजा असावा, 
असे वाटते. 

बाघ गुंफेमधील चित्रकार हे केवळ निसगंप्रेमीच नव्हते, तर 
अंतर्बाह्य निसर्गमय होते. एक जलाशय, त्यात एक वृक्ष, तो 
पुष्पपल्लवांनी डवरलेला, बुंध्याशी पाण्याचे बुडबुडे; एक पुष्क- 
रिणी, तिच्यात कमळेच कमळे, त्यांतळे एक नाजूक कोवळे 
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पत्र आणि त्यावर बसुन चोचीत चोच घालणारे पक्षियुगुल, 
अशांसारखीं अनेक निसर्गचि्ले तिथल्या कलाकारांनी काढली 
आहेत. वृक्षवल्ली, पशुपक्षी, जलस्यल आणि मानव यांची एक 
असाधारण एकात्मता बाघ येथील चित्रकारीत प्रत्ययाला येते. 
अजंट्यात रंगवले आ हेत, तसे अर्धंमानव किवा अर्धपक्षी बाघच्या 
चित्रकारांनी चितारले नाहीत. अजंट्याची चित्रकला जणू जातक 
कथांच्या आलेखनासाठी निर्माण झाली आहे; पण वाघच्या 
चित्रकळेने आपल्याला तसली कुठलीही मर्यादा घालून घेतली 
नाही. त्यांनी वुद्ध, बोधिसत्त्व, भिक्षू, भिक्षुणी, इत्यादींचे चित्रां- 
कन केले, पण तेही नियमाला अनुसरून नव्हे; तर आपल्या 
रुचीला अनुसरून. त्याबरोब्ररच गांभीयं, कारुण्य, आनंद, उन्माद, 
गीत, नृत्य, भक्‍ती या सर्वे कलांचा व भावांचा त्यांनी यथेच्छ 
आविष्कार केला व तोही निसर्गाला त्यात समाविष्ट करून. 
बाघची कला धामिक कारणासाठी नसून, रसिकतेच्या तृप्ती- 
साठी आणि सोंदर्यदर्शनासाठी आहे. तिच्यात निसर्ग आणि मानव 
हे एकमेकांना जणू उराउरी भेटत आहेत. 

वाघ गुंफांच्या निमितीच्या कालावद्दल संशोधकांत वाद 
आहेत. कोणी काही गुहांचे काम इ. स. च्या पूर्वी सुरू झाले, असे 
मानतात; तर कोणी अजंट्याच्या नंतर या गुंफांची निमिती 
झाल्याचे सांगतात. पण क्र. रच्या गुंफेत सापडलेल्या महाराज 
सुबंधूच्या एका ताम्रपत्राच्या आधारावर आणि अन्यही काही 
कारणे जमेस धरून बाघ गंफांची निर्मिती इ. स. ४०० ते 
६०० च्या कालात झाली असावी, असे मानतात. [ म. भा. इ.; 
अनिल कुमार - धर्मयुग, १० एप्रिळ १९६६; वि. स्मृ. ग्रं. ] 


छ्डो गुजरात प्रदेशात आढळणारा एक लोकदेव. याला 
वाः दादा असेही म्हणतात. काही चारणांवर दरोडे- 
खोरांनी हल्ला केला असता त्यांनी एका राजपुताला मदती- 
साठी पाचारिले. त्याप्रमाणे तो आला; पण दरोडेखोरांचा प्रति- 
कार करीत असता मारला गेला. तोच पुढे बाछडो या नावाने 
देव बनला. 

बाछडो सोळंकी वंशाच्या अहिरांचा कुलदेव असून, ओखा 
आणि बराडी प्रांतांतील सर्व खेड्यांचा ग्रामदेवही तोच आहे. 
दगडी घोड्याच्या रूपात त्याच्या प्रतिमा असतात. चारण लोक 
त्याचे पुजारी आहेत. पिसाळलेला कुत्रा चावला, तर याला नवस 
केल्याने कुत्र्याचे विष उतरते, अशी समजूत आहे. [लो. दं] 


ग धनुष्याला जोडून सोडायचे एक आयुध. हे एक अति- 
प्राचीन आयुध आहे. लक्ष्याच्या शरीराचा अवयव 
तोडणे, हृदयवेध करून त्याला ठार मारणे व शरीरावर नुसता 
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जोराचा आघात करणे, अद्या खसिंविध कारणांसाठी वाणांचा 
उपयोग होतो. क्रट्ग्वेद, यजूर्वेद चै अथर्ववेद या तीन्ही वेदांत 
वाणाचा उल्लेख येतो. वाणाचे दोन प्रकार असत-(१) शुंगाग्र 
व (२) अयोमुख. पहिल्याला दिंगाचे टोक वसवीत व त्याला 
विष लावीत. दुसर्‍याला धातूचे टोक वसवीत. बाणाच्या मागच्या 
अंगाला मोर, गिधाड, वहिरीससाणा, इत्यादींची पिसे लावलेली 
असत. वाणाची लांवी ५ विथी च ३२ फूट असे. वेदिक काळी 
वाण तयार करणे हा चालता उद्योग होता. बाण करणाऱ्याला 
इपुकार म्हणत. पाते खाली घालून भात्यामध्ये बाण ठेवीत. 
वाण मारताना एक डोळा मिटून दुसर्‍या डोळ्याने दृष्टी 
रोखून तो सोडीत. बाणावर कित्येकदीं योध्याचे नावही कोर- 
लेले असे. अद्या वाणांना नामांकित बाण म्हणत. संस्कृत वाळम- 
यात अह्या नामांकित वाणांचे उल्लेख आढळतात. राम, कृष्ण 
यांचे बाण नामांकित असल्याचा उल्लेख रामायणात व दिशु- 
पालवध या काव्यात आलेला आहे. (वा. रा. सुंदर. २१-२५; 
शिशु. १४-११०). पुराणकाळी असे अनेक वीरांचे नामांकित 
वाण असत. मद्रासमधल्या संग्रहालयाच्या शस्त्रागारात तंजाऊ- 
रच्या सरफोजी राजाचे नाव असलेले दोन बाण आहेत. पाहा- 
धनुविद्या. [ वे. इं.; वे. रा. द.; के. रं. ऐ. को. व्हॉ. ] 


गासदे (इ. स. चे ७ वे दातक) एक महान संस्कृत कवी. 
चाणभट्ट बिज्षेषतः गद्यकाव्याचा प्रणेता. कादंबरी या ग्रंथाचा 
कर्ता. याने आपले आत्मचरित्र कादंबरीमध्ये थोडक्यात आणि 
हेषंचरित या ग्रंथात त्याहून विस्तृत असे दिळें आहे. त्याच्या 
वडिलांचे नाव चित्रमानू व आईचे नाव राज्यदेवी असे होते. 
त्याचे प्रीतिकूट नावाचे गाव शोण नदीच्या तीरावर होते. 

बाणाच्या बाळपणीच त्याची आई वारली व तो १४ वर्षाचा 
असताना वडीलही वारले. मग काही वर्षे त्याने देशाटन केले. 
त्या काळात कुसंगतीमुळे तो स्वच्छंदी बनला. पण घरी 
परत आल्यानंतर त्याचे वर्तन सुवारळे आणि त्याने वेद-वेदांगे 
व शास्त्रे यांचा प्रगाढ अन्यास केला. बाणाने प्रत्यक्षपणे आपल्या 
विद्यागुरूचे नाव कुठेही सांगितले नाही. मात्र त्याच्या कादं- 
बरीच्या नमनइलोकात भर्चू नामक कोण्या आदरणीय पुरुषाला 
वंदन केळे आहे. तो इलोकार्ध असा- 

नमामि भचे इचरणाम्बुजद्दयं 
सदोखरेमीखरिभिः कृताचंनम्‌ । 

अर्थ- मुकुटमंडित अद्या मोखरींनी ज्याची अचंना केली 
अश्या भर्चेच्या चरणकमलट्याला मी नमस्कार करतो. 

हा इलोक देवनमस्कारानंतर आणि खलवणंनाच्या पूर्वी 
आलेला आहे, त्यावरून भचू हा त्याचा गुरू होता, असे अनु- 
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मानिता येते. या अनुमानाळा पुरावाही सापडतो. ज्या मौख- 
रींनी भचूंचा आदरसत्कार केला ते मोखरी, वधन राजांच्या 
पूर्वी उ. भारतात राज्य करीत होते. हर्पाचा बाप प्रभाकर- 
वर्धन याने राज्यश्री नावाची आपली विदुषी कन्या गृहवर्मा 
नामक मौखरीला दिली होती. मौखरींचे मूलस्थान गया 
जिल्ह्यात असल्याचे सांगतात. हे स्थान वाणभट्टाच्या गावा- 
पासून जवळच होते. अर्थात मौखरींच्या दरबारात असणाऱया 
या महापंडिताकडे बाणमट्ट॒ अध्ययनासाठी राहिला असावा. 
त्याच काळात केव्हातरी मयूरभट्ट तामक एका पंडिताच्या 
भगिनीशी त्याचा विवाह झाल्याची कथा आहे. 
अध्ययनसमाप्तीनंतर बाणभट्टाला एकदा हर्पवर्धनाकडून 
निमंत्रण आळे. पण बाणभट्ट हा स्वच्छंदी, स्वेच्छाचारी व॑ 
स्त्रीलंपट असल्यावद्दळ काही खलनिदकांनी हपवर्धनाचे कात 
आधीच फुंकले होते. ' अहो महानयं भुजडग: > हा मोठा मुज 
म्हणजे स्त्रीलंपट आहे, असे पहिल्या भेटीतच हर्षवर्धन ब्राण” 
मट्टाला म्हणाला. त्या उद्‌्गारांचे वाणभट्टाला अतीव दुःख झाल, 
कारण तो आरोप असत्य होता. पुढे लवकरच वाणभमट्टाचा यथा- 
योग्य परिचय झाल्यानंतर हुर्षवर्धनाचे त्याच्यावद्दळचे मत वरद” 
लले. त्याची विद्वत्ता व बुद्धिमत्ता पाहून राजा प्रसन्न झाला 
आणि त्याने वाणभट्टाला राजाश्रय दिला. पुढे हर्पचरित नामक 
गदयग्रंथ लिहून त्याने राजकृपेची अंशत: फेड केली. | 
कादंवरी हा वाणमट्टाचा सुप्रसिद्ध ग्रंथ होय. शृंगार 
अद्‌मुत व करुण या तीन रसांचा तो त्रिवेणी संगम या 
स्वर, वर्ण, पद, रस व भाव यांचा मधुर आविष्कार > 
पाहायला मिळतो. कादंबरी हे गद्यकाव्याचे उत्कृष्ट कुन. 
आहे. प्रदीर्ध समास, कठिण वाक्ये, विस्तृत विशेषणे अ, 
अनेक दाब्दालंकार यांचे ते जटिळ वनच आहे. परंतु तरी 
थोड्याशा अभ्यासानंतर व्युत्पन्न रसिकांना त्या वनात विहार 
करायला सोपे जाते व आनंदही वाटतो. (कादंबरी मा 
धर्मदास नामक कवीने आपल्या विदग्धमुखमंडन या लहा 
वाणाच्या वरील काव्यवैशिष्ट्यांविषयी एक छेकापर्न्हुत 
लिहिली आहे ती अशी - 
रुचिरस्वरवर्णपदा रसभाववती जगन्मनो हरि 
तात्क तरुणी न हि न हि वाणी बाणस्य मधरक्नीलस्य जक 
अर्थ - तिच्या स्वराचे, वर्णाचे व पदांचे सौंदर्य कायस'_ ३ 
रस व भाव हे तिच्या अंगी खेळत असल्यामुळे ती सर्वार्च गक 
हरण करते. (हे ऐकून दुसरा कवीला विचारतो) अह कुली 
ही तरुणी ? (त्यावर कवी म्हणतो) छे, छे, ती तढणी च 
मी मधुरस्वभावी बाणाच्या वाणीविषयी बोललो. आहेर, 
नंतरच्या अनेक कवींनी वाणभट्टाचे गोडवे गायिले । 


त 


खंड सहावा 


जयदेव त्याला कविताकामिनीचा पंचबाण (मदन) म्हणतो. 
चंडीशातक नावाचे एक शतककाव्य वाणभट्टाने लिहिल्याचे 
कळते. या काव्यात स््रग्धरा वृत्तात वाणाने चंडीचे अनेक 
प्रकारे स्वतन केले आहे. त्यातला एक इलोक असा- 
विक्राणे रुद्रवृन्दे सवितरि तरले वज्बिणि ध्वस्तवज्त्रे 
जातादाडके शक्षाडके विरमति मरुति त्यक्‍तवेरे कुबेरे । 
वैकुण्ठे कुण्ठितास्त्रे महिषमतिरुषं पौरुषोपध्ननिष्नं 
नि्विघ्नं विघ्नती वः हमयतु डुरितं भूरिभावा भवानी ॥। 
अर्थ - सुद्रगण भयभीत, सूर्य कंपित, इंद्राचे वजन बोथट, चंद्र 
शंकायुवत, वारा स्तब्ध, कुवेर त्यक्‍तवैर व विष्णूचे अस्त्र कुंठित 
अशा गोष्टी घडल्या असता, अत्यंत क्रोधी व महापराक्रमी अशा 
महिषासुराला निविध्नपणे ठार मारणारी व अत्यंत पराक्रमी 
अशी भवानी तुमच्या दुरितांचे शमन करो. 
चंडीशतकातही कवीने प्रदीर्घ समास आणि श्रृतिरम्य अनु- 
प्रास विपुल प्रमाणात वापरले आहेत. [ सं. क. पं.; क. का., 
सं. क. द.; व्हॉ. स्ट. इं.; वि. स्मू.ग्रं; सं. सा. इ. ] 


,, शिवलिंगाचा एक प्रकार. विशिष्ट आकाराच्या 
बाणांठग नर्मदेतल्या गोट्याला वार्णालिंग असे म्हणतात. ही 
लिंगे बाणासुराने पूजेसाठी तयार करून नर्मदाकाठच्या पर्वता- 
वर विसजित केली होती, तीच तिथून वाहत नर्मदेत येऊन 
पडली, असे याज्ञवल्क्यसंहितेत म्हटले आहे. सुत संहितेत या- 
विषयी एक कथा आहे, ती अशी- 

बाणासुर हा परम शिवभक्त होता. तो रोज शिवलिंग तयार 
करून त्याची पूजा करीत असे. दिव्यमानाने १०० वर्षे अशी 
त्याने लिंगपूजा केळी. मग किव त्याच्यापुढे प्रकट झाला. त्याने 
“ वर माग ' म्हणताच बाणासुराने मागितले. * हे प्रभो, मी 
रोजच्या रोज लिंग तयार करून फार कंटाळलो आहे, तेव्हा तू 
मला स्वयंर्निमित लिंगे दे.' शिवाने त्याप्रमाणे बाणासुराला १४ 
कोटी लिंगे दिली. बाणाने तीन कोटी लिंगे स्वस्थानी, तीन 
कोटी कालिकागर्तात, तीन कोटी श्रीशेल पर्वतावर व एकेक 
कोटी कन्यकाश्रम, महेश्‍वर क्षेत्र, कन्यातीर्थ, महेंद्रपवेत व नेपाळ 
या ठिकाणीं स्थापली. 

बाणलिंग हे शंकराचे प्रतीकात्मक रूप मानतात. नमंदेतल्या- 
प्रमाणेच गंगा, यमुना या नद्यांतही बाणलिंगे आढळतात. 

वाणरिंगे अनेक प्रकारची आहेत. त्यांवरच्या वेगवेगळ्या 

चिन्हांवरून त्यांना इंद्र, अग्नी, यम, निक्रती, वरुण, वायू, कुवेर, 
रुद्र, इ. नावे आहेत. प्रशस्त बाणलिंगाचे लक्षण याज्ञवल्क्यसंहि- 
तेत सांगितले आहे, ते असे- 

प्रास्तं नामदं लिडगं पक्‍्वजम्बुफलाकृति । 


१९६ 


बादरायण 


मधुवणं तथा शुक्ल नील मरकतप्रभम्‌ । 
हंसडिम्बाकृति पुनः स्थापतायां प्रशस्यते ।॥। 
अर्थ - पिकलेल्या जांभळाच्या आक्राराचे, तसेच हंसाच्य़ा 
अंड्याच्या आकाराचे नमंदेतले लिंग प्रशस्त होय. ते मधाच्या 
वर्णाचे, पांढरे, निळे किवा मरकताच्या रंगाचे असावे. अशा 
लिंगाची स्थापना करावी. 
बाणलिंगाची प्रतिष्ठा करणे व त्यावर कोणताही संस्कार 
करणे या गोष्टीची गरज नाही, असे भविष्य पुराणात म्हटले 
आहे. बाणलिंगाचे वैशिष्ट्य सांगण्यासाठी केदार खंडात पुढील 
इलोक दिला आहे- 
बाणलिडःगात्परं नान्यत्‌ पवित्रमिह दृश्यते । 
ऐहिकामुष्मिकं सवं पूजाकत: प्रयच्छति ॥। 
अर्थ - बाणलिंगाहून दुसरे काही पवित्र आहे, असे दिसत 
नाही. ते पुजाकर्त्याला इहपरलोकींचे सर्व लाभ मिळवून देते. 
सर्वत्र जय मिळावा अशी ज्याची इच्छा असेल, त्याने प्रात:ः- 
काळी उठून बाणलिंगाचे स्मरण करावे. शिवाचा नेवेद्य सेवन 
करणे ही गोष्ट यजमानाला निषिद्ध आहे; पण वाणलिंगाला 
अर्पण केलेले जल व अन्न सेवन करणे निषिद्ध नाही. [श. क. ] 


>, एक तांत्रिक देवता. हिला बाणेश्‍वरी असेही म्हण- 
बाणशा तात. द्रा, द्री, क्लीं, ब्लू, सः हा तिचा पंचबीजवर्णा 
त्मक मंत्र आहे. त्याचा क्षी संमोहन व छंद गायत्री आहे. 
या मंत्राचे पाच लक्ष पुरश्‍चरण व देवीची विधियुक्त पूजा 
केल्याने मनोरथ पुर्ण होतात, असे मंत्रमहोदधीत सांगितले आहे. 
हिचे मृतिध्यान असे (मं. म. ९.७) - 

उद्यद्भास्वत्सन्षिभा रक्‍तवस्त्रा 

नानारत्नालडकुताडःगी वहुन्ती । 

हस्तेः पाऱं चाडःकुशं चापबाणौ 

बाणेशी नः कामर्पात विधत्ताम्‌ ॥ 

अर्थ - उगवत्या सूर्याप्रमाणे तेजस्वी, रक्‍तवस्त्रे परिधान 

करणारी, देहावर नाना प्रकारचे अलंकार धारण करणारी 
आणि चार हातांत पाश, अंकुश, धनुष्य व बाण धारण करणारी 
अशी बाणेशी आमचे मनोरथ पूर्णे करो. 


बादरायण ब्रह्मसूत्रांचा कर्ता. हा सन पूर्वे ५०० वर्षांपूर्वी 

झाला असावा असे म्हणतात. याचे चरित्र उप- 
लब्ध नाही. याने रचलेल्या ब्रह्मसुत्रांना वेदान्तसूत्रे अथवा 
व्याससूत्रे असेही म्हणतात. गीतेचा कर्ताही बादरायण असावा, 
असे लो. टिळक म्हणतात. याला व्यास अशी उपाधी होती. 
या उपाधीवरून बादरायण व्यास व वेद व्यास हे दोघे एकच 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


बादरायण १२० 
असावे, असा निष्कर्ष प्रो. वेवर यांनी काढला होता ; पण मी विजापूर जिल्ह्यातील वादामी तालक्‍्याचे मख्य 
न्यायमूर्ती तलग याना स्यांधनाअती ता चकोचा ठरवला आहे बाढा ठिकाण. टॉलेमीने या गावाचा उल्लेख बादामोइ 


वादरायणाने आपल्या ब्रह्मसूत्रांत उपनिपदांतील भिन्न भिन्न 
तिद्धान्तांचे पद्धतश्लीर विवेचन केले आहे. पाहा - ब्रह्मसूत्रे, 
व्यास. [ म. ज्ञा. को.; प्रा. च. को. ] 


०, एक प्राचीन मीमांसक. ब्रह्मसूत्रे व मीमांसासूत्रे यांत 
घाढरा ब्राचा अनेकदा उल्लेख येतो ; पण याच्या चरित्राचा 
मात्र पत्ता लागत नाही. नावावरून तो कोण्या वदर नावाच्या 
पुरुषाचा पुत्र असावा, असे वाटते. वादरीचा कोणताही ग्रंथ 
उपलब्ध नाही. त्याची काही मते मीमांसाग्रंथांत दिली आहेत 
पण ती सिद्धान्ताच्या रूपात नसून पूर्वपक्षाच्या रूपात आहेत. 
त्या मतांचे खंडन करण्यासाठीच ती उद्धृत केलेली आहेत. 
ब्रह्मसूत्रांच्या व मीमांसासूत्रांच्या अध्ययनातून त्याच्या ज्या 
मतांचा परिचय होतो, ती मते अशी - 

उपनिपदांमध्ये सर्वव्यापक ईदवराला प्रादेशमात्र (विशिप्ट 
स्थानी राहणारा) म्हटळे आहे. या प्रादेशमात्र शब्दावर भिन्न 
भिन्न आचार्यांची भिन्न भिन्न स्पष्टीकरणे आहेत. वादरीच्या मते 
हृदयात अधिष्ठित असणाऱया मनाच्या द्वारे परमेश्वराचे स्मरण 
केळे जाते. म्हणूनच परमेइश्‍वराला प्रादेशमात्र म्हटले आहे 

छांदोग्य उपनिषदात स एनान्‌ ब्रह्म गमयति' असे एक वाक्‍य 
आहे (४.१५.५). या वाक्‍्यातल्या ब्रह्माचा अर्थ परब्रह्म सम- 
जायचा, का कायंत्रह्म समजायचा याविषयी संदेह आहे. जेमिनी 
याला परब्रह्म मानतो; पण बादरीने ते कार्यत्रह्म असल्याचे 
सिद्ध केळे आहे. कायंत्रह्म हेच प्रदेशाने युक्‍त असते व तेच गंतव्य 
होऊ शकते, असे तो म्हणतो. 

मुक्‍त पुरुषाच्या वावतीत असा संदेह होतो, की त्याला 
शरीर व इंद्रिये असतात को नाही ? जेमिनीच्या मते दोन्ही 
असतात. पण वादरी म्हणतो, को मुक्‍तावस्थेत शरीर व इंद्रिये 
दोन्ही असत नाहीत; तर केवळ मनच शिल्लक असते. 

वैदिक कर्मांचा अधिकार कोणाला आहे, याविषयी मीमांसा 
म्हणते, की तो द्विजांनाच आहे. पण वादरीने स्पष्टपणे सांगितले, 
को शूद्रांनाही वैदिक कर्मांचा अधिकार आहे. ज्या कालात 
शूद्रांना वेदांचे उच्चारणही निषिद्ध होते, अश्या त्या कालात 
शूद्रांनाही वेदिक कर्मांचा अधिकार आहे, हे स्पष्टपणे उद्‌- 
घोषित करणारा बादरी हा केवढा धैर्यशाली आणि क्रांतिकारक 
विचारांचा होता, ते कळून येते 

याच्या कालावद्दळ निश्‍चित काही कळत नाही. जैभिनीने 
त्याचा उल्लेख केला आहे, त्यावरून तो जेमिनीच्या पर्वकाळी 
होता, एवढेच सांगता येते [मी. द.; शंकराचार्य हिंदुत्व ] 


असा केला आहे. ऐहोळ, पट्टदकल इ. ठिकाणच्या, इ. स. च्या 


७ व्या, ८ व्या दतकांतील शिलालेखांत याचे बादावी 
आढळते. इ.स. ५४३ मधील संस्कृत शिलालेखात याला वातापी 
असे नाव दिलेले आहे. वातापी नामक दैत्यावरून हे नाव या 
नगरीला मिळाले. असे म्हणतात. त्याची पौराणिक कथा अशी- 

वातापी व इल्वलू हे दोघे दैत्यबंधू पूर्वी या प्रदेशात फार 
मातळे होते. ते नरभक्षक असुन, त्यांनी असंख्य ब्राह्मणांना 
मारून खाल्ले होते. अगस्त्य त्रट्रषी दक्षिणापथात येऊन वैदिक 
धर्माच्या प्रचाराचे कार्य करू ळागला, ते त्यांना रुचळे नाहीं 
आणि त्यांनी त्याला ठार मारण्याचे ठरविले. पण अगस्त्यान 
त्यांचाच मंत्र त्यांच्यावर उळटवला व दोघांनाही ठार मार€ 

विजापूरपासून सुमारे ७३ मैलांवर हे गाव वसले आहे त 
तीन वाजंनी डोंगरांनी वेढलळेळे आहे. उत्तरेकडच्या डोंगरावर 
वावनकोट व दक्षिणेकडच्या डोंगरावर रणमंडळ कोट असे द ४] 
किल्ले आहेत 
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पासून सुमारे २०० वर्षे त्या वंद्ातीळ राजांनी तिथ्रे रा 
मंगळेरा, 


केले. त्यांतील पुलिकेशी (१७), कोतिवर्मा (शला) 
पुलिकेशी (२रा) आणि विक्रमादित्य (ररा) हे विदेष प्रख्यात क 
होते. पूछिकेशी (१ला) याने बादामीचा अभेद्य किल्ला ती 
चालक्यांच्या राजवटीत वादामी नगरी वैभवशाली होती न 
राजांनी निर्माण केलेली अनेक शिल्पे तिथे अजूनही चांगल्स 
स्थितीत पाहायला मिळतात. गावात अनेक भव्य मंदिरे आ€ 


मालेगिट्टी शिवमंदिर - बादामी 


यांतील मालेगिट्टी शिवालय म्हणजे माळिणीचे क्रिवमंरि | 
द्राविड शेलीचे असून, ते एका प्रचंड खडकावर बांधलेले 


खंड सहावा 


हे मंदिर इ. स. च्या ८ व्या शतकातले असावे. त्याचे शिल्पकाम 
अत्यंत प्रेक्षणीय असून, त्यात जागोजागी निरनिराळया देव- 
तांच्या सुंदर मूर्ती कोरलेल्या आढळतात. जंबुलिंग देवालयात 
ब्रह्मा, विष्णू व शिव यांची मंदिरे आहेत. हे देवालय इ. स. 
च्या ८ व्या शतकात विजयादित्य राजाने बांधले. त्याच्या 
समोरच विख्पाक्षाचे मंदिर आहे. 

गावाजवळ एक मोठा तलाव आहे, तो अगस्त्यती्थ या 
नावाने ओळखला जातो. त्या तलावाच्या काठावरही पुष्कळ 
मंदिरे असून, त्यांतले भूतनाथाचे मंदिर फार सुंदर आहे. त्याचे 
विमान द्राविड शेलीचे आहे. एका लहानशा मंदिरात लकुली- 
शाची भग्न मूर्ती पाहायला मिळते. 

मूतनाथाच्या मंदिराजवळच एका भव्य खडकावर काही 
शिवलिंगे आणि विष्णू, नरसिह, महिपासुरमदिनी, शिव, गण- 
पती, ब्रह्मा व वराह यांच्या मूर्ती कोरलेल्या दिसतात. खड- 
काच्या दुसऱ्या अंगाला अनंतशयन विष्णूचे लहानसे मंदिर असून, 
त्यात विष्णूच्या दहा अवतारांच्या मूर्ती दिसतात. त्या खड- 
कातील एका गुहेसमोर एक भव्य मूर्ती आहे. ती देवतेची 
नसून, एका राजाची आहे. कुष्ठरोगाने ग्रस्त झालेला तो राजा 
तिथे गेला व अगस्त्यतीर्थात स्नान केल्याने रोगमुक्त झाला, 
अश्शी दंतकथा आहे. त्याचे खरे नाव काय होते नकळे. लोक 
त्याळा कोष्टराय म्हणून ओळखतात व त्याची पूजाही करतात. 

तलावाच्या उत्तरेचे मल्लिकार्जुनमंदिर चालुक्य शेलीचे 
असून, त्यात शिवलिंग आहे. तलावाच्या दुसर्‍या काठावर 
दत्तात्रेयाचे व एल्ल्म्माचे अशी दोन मंदिरे आहेत. तीही 
चालुक्य शैलीची असून, इ. स. च्या ११-१२ व्या शतकांत 
बांधलेली असावी. 

वादामीजवळच्या डोंगरावर चार लेणी खोदलेली आहेत. 
त्यांतील एक शेव, दोन वैष्णव आणि चोथे जेनांचे आहे. देव 
ळेणे दक्षिणेकडील पहाडात खोदलेले आहे. त्याच्या दर्शनी 
मागात नटराजाचे एक सुंदर शिल्प कोरलेले असुन, त्याला 
अठरा हात आहेत. वाजूच्य़ा भिंतींवर महिषासुरमदिनी, गण- 
पती व पण्मुख यांच्या आकृतीही आढळतात. गुहेच्या आतील 
भितीवर अर्धनारीइवराची प्रतिमा कोरलेली आहे, ती तर 
अप्रतिम सुंदर आहे. समोरच्या भिंतीवर हरिहराची आकृती 
दिसते. बाजूला पार्वेती, लक्ष्मी आणि नंदी व गउड यांच्या 
मानवाक्ूती दिसतात. छतावर नाग, गंधर्व इ. आकृती कोरलेल्या 
आढळतात. मागच्या भितीच्या मध्यभागी शिवलिंग दिसते. 

शेव लेण्याच्या पूर्वेला जरा उंचावर वैष्णव लेणी आहेत. 
त्यांतील एक लेणे मंगळेश याने इ. स. ५७८ मध्ये निर्माण 
केले. ते अत्यंत सुंदर आहे. या वैष्णव लेण्यांत विष्णूच्या भिन्न 
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अवतारांच्या आकृती कोरलेल्या आहेत. त्यांतील त्रिविक्रम, 
वामन व वळी यांचे शिल्पकाम अतिशय भव्य आणि सुंदर 
आहे. या लेण्यांच्या दर्शनी भागात सुंदर व अलंकृत स्तंभ आहेत. 


गंवर्वेयुग्म - वादामी 


वैष्णव लेण्यांच्याही वर एक नैसगिक गुहा लागते. त्या 
गुहेत पद्मपाणी या वोधिसत्त्वाची प्रतिमा कोरलेली आहे. पद्म- 
पाणी कमळावर उभा असून, त्याच्या हातातही एक कमळ 
आहे. या गुहेच्या बाहेरील खडकावर इ.स.च्या७व्याव 
८ व्या शतकांतील आलेख कोरलेले आहेत. 

त्याच डोंगरावर सर्वांत उंच जागी जेन लेणे उत्तराभिमुख 
आहे. हे लेणे इ. स. च्या ७-८ व्या शतकातलेच मानले जाते. 
त्यात मुख्य जागी आदिनाथ तीर्थकराची मूर्ती आहे. तो वृक्षा- 
वर, सिहापनावर बसलेला असून, वर उछत्र-चामरे आहेत. 
वाजूला गंधैर्व-सेवक आहेत. या लेण्यांत भिन्न भित्च ती्थे- 
करांच्या अनेक सुंदर मूर्ती असून, त्यांतील महावीराची मूर्ती 
खूपच भव्य आहे. या गुंफेच्या दर्शनी भागात चार भव्य स्तंभ 
खोदलेले असुन, ते सिंहावर उभे आहेत. 

इल्वल-वातापींचा संहार इथे झाला. त्याचे स्मारक म्हणून 
त्यांच्या कंकालमूर्तीही एका गुहेत खोदून ठेवलेल्या दिसतात. 

ही चार लेणी म्हणजे चार विहारच वाटतात. प्रथम खांबांची 
पडवी, मध्ये स्तंभयुकत दालन आणि मागे चौकोनी गर्भगृह 
अशी त्यांची रचना आहे. तिथल्या कारागिरीने डोळे दिपून 
जातात. उत्तरेकडील डोंगरावर दोन जुनी देवळे आहेत. पण 
त्यात देवतांच्या मूर्ती नाहीत. 

या लेण्यांत काही भितिचित्रांचे अवशेष पाहायळा मिळतात. 


बादरायण 


असावे, असा निष्कपं प्रो. वेवर यांनी काढला होता; पण 
न्यायमूर्ती तेळंग यांनी संशोधनाअंती तो चुकीचा ठरवला आहे 
वादरायणाने आपल्या ब्रह्मसूत्रांत उपनिषदांतील भिन्न भिन्न 
सिद्धान्तांचे पद्धतशीर विवेचन केले आहे. पाहा - ब्रह्मसूत्रे, 
व्यास. [ म. ज्ञा. को.; प्रा. च. को. ] 


ग. एक प्राचीन मीमांसक. ब्रह्मसूत्रे व मीमांसासूत्रे यांत 
घाढरा आ्राचा अनेकदा उल्लेख येतो; पण याच्या चरित्राचा 
मात्र पत्ता लागत नाही. नावावरून तो कोण्या वदर नावाच्या 
पुरुषाचा पुत्र असावा, असे वाटते. बादरीचा कोणताही ग्रंथ 
उपलब्ध नाही. त्याची काही मते मीमांसाग्रंथांत दिली आहेत. 
पण ती सिद्धान्ताच्या रूपात नसून पूर्वपक्षाच्या रूपात आहेत. 
त्या मतांचे खंडन करण्यासाठीच ती उद्धृत केलेली आहेत. 
ब्रह्मसूत्रांच्या व मीमांसासुत्रांच्या अध्ययनातून त्याच्या ज्या 
मतांचा परिचय होतो, ती मते अशी - 
उपनिपदांमध्ये सर्वव्यापक ईदवराला प्रादेशमात्र (विशिष्ट 
स्थानी राहणारा) म्हटले आहे. या प्रादेशमात्र शव्दावर भिन्न 
भिन्न आचार्यांची भिन्न भिन्न स्पष्टीकरणे आहेत. वादरीच्या मते 
हृदयात अ्विष्ठित असजार्‍या मनाच्या द्वारे परमेरवराचे स्मरण 
केळे जाते. म्हणूनच परमेश्‍वराला प्रादेगमात्र म्हटले आहे 
छांदोग्य उपनिषदात 'स एनान्‌ ब्रह्म गमयति' असे एक वाक्‍य 
आहे (४.१५.५). या वाक्‍्यातल्या ब्रह्माचा अथ परब्रह्म सम- 
जायचा, का कारयंब्रह्म समजायचा याविषयी संदेह आहे. जेमिनी 
याला परब्रह्म मानतो; पण वादरीने ते कार्यब्रह्म असल्याचे 
सिद्ध केळे आहे. कायंत्रह्म हेच प्रदेद्याने युक्‍त असते व तेच गंतव्य 
होऊ शकते, असे तो म्हणतो. 
मुक्‍त पुरुषाच्या वाबतीत असा संदेह होतो, की त्याला 
शरीर व इंद्रिये असतात की नाही? जमिनीच्या मते दोन्ही 
असतात. पण वबादरी म्हणतो, की मुक्‍तावस्थेत शरीर व इंद्रिये 
दोन्ही असत नाहीत; तर केवळ मनच शिल्लक असते. 
वैदिक कर्मांचा अधिकार कोणाला आहे, याविषयी मीमांसा 
म्हणते, की तो द्विजांनाच आहे. पण वादरीने स्पष्टपणे सांगितले, 
को शूद्रांनाही वैदिक कर्मांचा अधिकार आहे. ज्या कालात 
शूद्रांना वेदांचे उच्चारणही निषिद्ध होते, अक्षा त्या कालात 
शूद्रांनाही वेदिक कर्मांचा अधिकार आहे, हे स्पष्टपणे उद्‌- 
घोषित करणारा बादरी हा केवढा धैयंशाली आणि क्रांतिकारक 
विचारांचा होता, ते कळून येते. 
याच्या कालावद्दल निश्‍चित काही कळत नाही. जेभिनीने 
त्याचा उल्लेख केला आहे, त्यावरून तो जेमिनीच्या पूर्वेकाली 
होता, एवढेच सांगता येते. [मी. द.; शंकराचार्य; हिंदुत्व ] 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


विजापूर जिल्ह्यातील वादामी तालुक्याचे मुख्य 
ठिकाण. टॉलेमीने या गावाचा उल्लेख बादामोइ 
असा केला आहे. ऐहोळ, पट्टदकल इ. ठिकाणच्या, इ.स. च्या 
७ व्या, ८ व्या शतकांतील शिलालेखांत याचे वादावी हे खूप 
आढळते. इ.स. ५४३ मधील संस्कृत शिलालेखात याला वातापी 
असे नाव दिलेले आहे. वातापी नामक देत्यावरून हे नाव या 
नगरीला मिळाले. असे म्हणतात. त्याची पौराणिक कथा अशी- 

वातापी व इल्वल हे दोघे देत्यबंधू पूर्वी या प्रदेशात फा 
मातले होते. ते नरभक्षक असून, त्यांनी असंख्य ब्राह्मणांना 
मारून खाल्ले होते. अगस्त्य त्रट्रषी दक्षिणापथात येऊन वैदिक 
वर्माच्या प्रचाराचे कार्य करू लागला, ते त्यांना रुचले नाहीं 
आणि त्यांनी त्याला ठार मारण्याचे ठरविले. पण अगस्त्यान 
त्यांचाच मंत्र त्यांच्यावर उळटवळा व दोघांनाही ठार मारल” 

विजापूरपासुन सुमारे ७३ मैलांवर हे गाव वसले आहे 
तीन वाजूंनी डोंगरांनी वेढलेळे आहे. उत्तरेकडच्या डोंगरावर 
वावनकोट व दक्षिणेकडच्या डोंगरावर रणमंडळ कोट असे दोन 
किल्ले आहेत. 

वादामी येथे चालूक्य वंशाची राजधानी होती. इ. स. नड 
पासून सुमारे २०० वर्षे त्या वंशातोळ राजांनी तिथें शल 
केळे. त्यांतील पुलिकेशी (१ ला), कोतिवर्मा (ला), भल: 
पुलिकेशी (२रा) आणि विक्रमादित्य (ररा) हे विशेष ल 
होते. पुठिकेशी(१ळा) याने बादामीचा अभेद्य किल्ला नावड 
चालुक्यांच्या राजवटीत वादामी नगरी वैभवशाली हीर कु र 
राजांनी निर्माण केलेली अनेक शिल्पे तिथे अजूनही चांगल 


'दिरे आहेत. 
व आ 
स्थितीत पाहायला मिळतात. गावात अनेक भव्य मंदिरे आ€ 
९4 


बादामी 


जा 0 


मालेगिट्टी शिवमंदिर - बादामी 


त्यांतील माळी, वमँदि 
"ताळ मालेगिट्टी शिवाल्य म्हणजे माळिणीचे शिर्वर्म 
द्राविड शेलीचे असून, ते एका प्रचंड खडकावर बांधलेले 


खंड सहावा 


हे मंदिर इ. स. च्या ८ व्या शतकातले असावे. त्याचे शिल्पकाम 
अत्यंत प्रेक्षणीय असून, त्यात जागोजागी निरनिराळ्या देव- 
तांच्या सुंदर मूर्ती कोरलेल्या आढळतात. जंबुलिंग देवालयात 
ब्रह्मा, विष्णू व शिव यांची मंदिरे आहेत. हे देवालय इ. स. 
च्या ८ व्या शतकात विजयादित्य राजाने बांधले. त्याच्या 
समोरच विरूपाक्षाचे मंदिर आहे. 

गावाजवळ एक मोठा तलाव आहे, तो अगस्त्यतीर्थ या 
नावाने ओळखला जातो. त्या तलावाच्या काठावरही पुष्कळ 
मंदिरे असून, त्यांतळे भूतनाथाचे मंदिर फार सुंदर आहे. त्याचे 
विमान द्राविड शेलीचे आहे. एका लहानद्या मंदिरात लकुली- 
शाची मग्न मूर्ती पाहायला मिळते. 

भूतनाथाच्या मंदिराजवळच एका भव्य खडकावर काही 
शिवलिंगे आणि विष्णू, नरसिंह, महिषासुरमदिनी, शिव, गण- 
पती, ब्रह्मा व वराह यांच्या मूर्ती कोरलेल्या दिसतात. खड- 
काच्या दुसर्‍या अंगाला अनंतशयन विष्णूचे लहानसे मंदिर असून, 
त्यात विष्णूच्या दहा अवतारांच्या मूर्ती दिसतात. त्या खड- 
कातील एका गुहेसमोर एक भव्य मूर्ती आहे. ती देवतेची 
नसून, एका राजाची आहे. कृष्ठरोगाने ग्रस्त झालेला तो राजा 
तिथे गेला व अगस्त्यतीर्थात स्नान केल्याने रोगमुक्त झाला, 
अशी दंतकथा आहे. त्याचे खरे नाव काय होते नकळे. लोक 
त्याला कोष्टराय म्हणून ओळखतात व त्याची पूजाही करतात. 

तलावाच्या उत्तरेचे मल्लिकार्जुनमंदिर चालुक्य शेलीचे 
असून, त्यात शिवलिंग आहे. तलावाच्या दुसऱ्या काठावर 
दत्तात्रेयाचे व एल्लम्माचे अशी दोन मंदिरे आहेत. तीही 
चालुक्य शेलीची असून, इ. स. च्या ११-१२ व्या दतकांत 
बांधलेली असावी. 

वादामीजवळच्या डोंगरावर चार लेणी खोदलेली आहेत. 
त्यांतील एकर शेव, दोन वेष्णव आणि चोथे जेनांचे आहे. शैव 
लेणे दक्षिणेकडील पहाडात खोदलेले आहे. त्याच्या दर्शनी 
भागात नटराजाचे एक सुंदर शिल्प कोरलेले असुन, त्याला 
अठरा हात आहेत. वाजूच्या भिंतींवर महिषासुरमदिनी, गण- 
पती व षण्मुख यांच्या आक्ृतीही आढळतात. गुहेच्या आतील 
भितीवर अर्धनारीशवराची प्रतिमा कोरलेली आहे, ती तर 
अप्रतिम सुंदर आहे. समोरच्या भितीवर हरिहराची आकृती 
दिसते. बाजूला पार्वती, लक्ष्मी आणि नंदी व गरुड यांच्या 
मानवाक्ूृती दिसतात. छतावर नाग, गंधर्व इ. आकृती कोरलेल्या 
आढळतात. मागच्या भितीच्या मध्यभागी शिवलिंग दिसते. 

शेव लेण्याच्या पुर्वेला जरा उंचावर वेष्णव लेणी आहेत. 
त्यांतील एक लेणे मंगळेश याने इ. स. ५७८ मध्ये निर्माण 
केले. ते अत्यंत सुंदर आहे. या वैष्णव लेण्यांत विष्णूच्या भिन्न 
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अवतारांच्या आकृतो कोरलेल्या आहेत. त्यांतील त्रिविक्रम, 
वामन व वळी यांचे शिल्पकाम अतिशय भव्य आणि सुंदर 
आहे. या लेण्यांच्या दर्शनी भागात सुंदर व अलंकृत स्तंभ आहेत. 


गंवर्वयृग्म - बादामी 


वैष्णव लेण्यांच्याही वर एक नैर्सगक गुहा लागते. त्या 
गुहेत पद्मपाणी या वोधिसत्त्वाची प्रतिमा कोरलेली आहे. पश- 
पाणी कमळावर उभा असून, त्याच्या हातातही एक कमळ 
आहे. या गुहेच्या बाहेरील खडकावर इ.स.च्या७व्याव 
८ व्या शतकांतील आलेख कोरलेले आहेत. 

त्याच डोंगरावर सर्वात उंच जागी जेन लेणे उत्तराभिमुख 
आहे. हे लेणे इ. स. च्या ७-८ व्या शतकातलेच मानले जाते. 
त्यात मुख्य जागी आदिनाथ तीर्थकराची मूर्ती आहे. तो वृक्षा- 
वर, सिहापनावर बसलेला असून, वर छत्र-चामरे आहेत. 
वाजूला गंधर्व-सेवक आहेत. या लेण्यांत भिन्न भिन्न तीथं- 
करांच्या अनेक सुंदर मूर्ती असून, त्यांतील महावीराची मरती 
खूपच भव्य आहे. या गुंफेच्या दर्शनी भागात चार भव्य स्तंभ 
खोदलेले असुन, ते सिहावर उभे आहेत. 

इल्वळ-वातापींचा संहार इथे झाला. त्याचे स्मारक म्हणून 
त्यांच्या कंकालमूर्तीही एका गुहेत खोदून ठेवलेल्या दिसतात. 

ही चार लेणी म्हणजे चार विहारच वाटतात. प्रथम खांबांची 
पडवी, मध्ये स्तंभयुक्‍त दालन आणि मागे चौकोनी गर्भगृह 
अशी त्यांची रचना आहे. तिथल्या कारागिरीने डोळे दिपून 
जातात. उत्तरेकडील डोंगरावर दोन जुनी देवळे आहेत. पण 
त्यात देवतांच्या मूर्ती नाहीत. 


या लेण्यांत काही भितिचित्रांचे अवशेष पाहायला मिळतात. 


बादामो 


त्यावरुन मूळ चित्रे अत्यंत उच्च दर्जाची व सुंदर असतील, 
याबद्दल संशय राहत नाही. त्यांतील शिव - पार्वतीविवाहाचे 
चित्र अत्यंत रमणीय आहे. चालुक्यांच्या काळात शिल्पकला 
व चित्रकला यांचा केवढा विकास झाला होता, याची कल्पना 
येथील शिल्पे व चित्रे पाहून करता येते. [क. द.; स. भा. 
प्र. व.; गाइड टु वादामी- ए. एम्‌. अण्णिगेरी, १९६०] 


,-४ सिंधी लोकांचा एक धामिक विधी. हा विधी 
थान वाश्रा बितरांज्ी संवद्ध आहे. सिंवू नदीच्या पलिकडे 
पितरांचे निवासस्थान आहे आणि पोौणिमेला त्यांना मर्त्य 
लोकात येता येते, अशी सिंधी लोकांची समजूत आहे. माद्रपद 
महिन्यात सिंधू नदीला आलेला प्र ओसरू लागतो. तेव्हा 
पौणिमेच्या दिवशी पितरांना नदी ओलांडून श्राद्धाच्या भोजना- 
साठी आपल्या वंदजांच्या घरी येता यावे, म्हणून भाद्रपद 
शुद्ध त्रयोदशीला संध्याकाळी सिंधी लोक नदीची पूजा करून 
नदीत वांबूच्या नावा सोडतात. त्यांत चार वातींचा आणि एक 
वातीचा असे दोन पिठाचे दिवे ठेवतात. या नावांत वसून पितर 
पौणिमेला आपल्या वंशजांच्या घरी पोचतात आणि श्राद्वांचे 
मोजन उरकून अमावस्येला पुन्हा आपल्या निवासस्थानी परत- 
तात, अशी या विधीच्या मागची कल्पना आहे. [ सि. क. ] 


भाल्यासारखे एक शस्त्र. याचे लाकडी व पोलादी असे 
थाना दोन भेद आहेत. याची लांबी पाच फूट दोन इंच 
असून, त्याला चार गोळे वसवलेले असतात. दोवटच्या गोळ्याला 
दोन लहान पोलादी पत्रे वसवलेळे असतात. पूरवेकाळी युद्धात 
शत्रूची गदेन उडविण्यासाठी त्याचा उपयोग करीत. याचे चक्र- 
बेळ आणि काट असे महत्त्वाचे हात आहेत. वाराणसीच्या 
प्राचीन राजांच्या सैन्यात हे हत्यार चालविणारी एक स्वतंत्र 
तुकडीच असे. सांप्रतही उत्तर भारतातील पुरभय्ये लोक हे शस्त्र 
बहुधा नेहमी जवळ बाळगतात. [ प्रा. ऐ. श. ] 


मुंड व बेगा आदिवासींचा लोकोत्सव. हा एक 
बा परध वसंतोत्सवंच आहे. चेत्र महिन्यात जेव्हा सालवृक्ष 
फुलांनी बहरतात, तेव्हा हा उत्सव करतात. पितरांची तृप्ती हा 
या उत्सवाचा मुख्य उद्देश असतो. चैत्र पंचमी हा उत्सवाचा 
मुख्य दिवस मानलेला असला, तरी वेगवेगळ्या खेड्यांत सोयी- 
प्रमाणे वेगवेगळया दिवशी तो करतात. त्यासाठी सोम, बुध व 
शुक्र हे वार प्रशस्त मानतात. उत्सवाचा दिवस निश्‍चित झाला, 
की एक आठवडा अगोदर गावात दवंडी देतात. 
ज्या खेड्यात पहाण (पुजारी) असतो, त्या ठिकाणी या 
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उत्सवाची सगळी सुत्रे त्याच्या हातात असतात. उत्सवाच्या 
आदल्या दिवशी गावातील मोठी माणसे उपवास करतात. 
पहाण काही अविवाहित मुलांना घेऊन साळवृक्षाकडे जातो. ही 
मुले त्य़ा झाडाखालची जागा साफसूफ करतात; नंतर दोन मड- 
क्‍्यांमधून झऱ्याचे पाणी घेऊन येतात; सालवृक्षाच्य़ा बुंध्याजवळ 
ती मडकी ठेवून त्यांना सूत गुंडाळतात; नंतर सालवृक्षाच्याच 
काठ्यांनी त्या मडक्यातील पाणी मापतात; मग मिरवणुकीने 
घरी परततात. स्त्रिया असेच घडे घेऊन वेशीवर उभ्या राह- 
तात व मिरवणूक जवळ आली, को त्यांतल्या पाण्याने पहा- 
णाचे व मुलांचे पाय धुतात. नंतर मुले नृत्यमंदानात जाऊत 
जथी नावाचे नृत्य करतात व मग पहाणाच्या घरी येऊन नाच- 
तात. या नृत्यात मुलीही भाग घेतात. नृत्यानंतर पहाण त्या 
सर्वांना तांदुळाची दारू देतो. नंतर सगळे घरी जातात. गावा” 
तीळ चार निवडक घरांमधून प्रत्येकी वेगवेगळया रंगाचे प्त 
कोंबडे देवाच्या वळीसाठी आणतात. बलिंदानाच्या वेळी चॅंडा 
वोंगाची व इतर अनेक देवतांची पुजा करतात.. रि 

सणाच्या दिवशी दुपारी गावातील मुले पूर्वजांच्या नावान 
नृत्य करतात. या नृत्याला बागिडी म्हणजे फुले टाकण्याचे तृत्य 
असे म्हणतात. सूर्यास्तानंतर घरोघर गोडाधोडाचे जेवण होते. 
त्यांत मुख्यत्वे भात, उडीद व मद्य यांचा समावेश असतो. 

या सणानंतर मुंडा लोक महुआची फुले खायला, तसेच साल” 
वृक्षाच्या नवीन पानांचे द्रोण व पत्रावळी वनवायला प्रारभ 
करतात. याच दिवशी प्रथम सालवृक्षाच्या पानावर जेवतात. 
मग दुसर्‍या दिवशी देवाच्या निर्माल्याची साल पुष्पे घेऊन पहाण 
घरोघरी नेऊन देतो आणि प्रत्येक घराच्या दारावर किंवा क 
रात सालवृक्षाची डहाळी खोचतो. त्याबद्दल त्याला दक्षिणा 
मिळते. दुपारी प्रत्येक घरातली एक स्त्री पाण्याचा तांढ्या 
आणि थोडे तेल घेऊन पहाणाच्या घरी जाते, त्याचे पाय 
धुते, तेळ त्याच्या अंगाला लावते आणि पुन्हा पाय धुते. पहाण 
त्या स्त्रियांना मद्य देतो. हे दोन दिवस मुंड लोक शेतात काम 
करीत नाहीत. [ एन्सा. मुंडा. ] 


८21... एक जात. सोराष्ट्राच्या दक्षिण भागात य 
बाबारया ज्लोकांची वस्ती आहे. या जातीत अनेक जातीच 
मिश्रण आहे. काठी व अहीर यांच्या मिश्रविवाहातून ही जात 
वनली, असे सांगतात. 

ही जात लहान असूनही तिच्या बावीस पोटजाती आहेत. 
त्यांपैकी कोटिला, ढाकडा व वेरू या तीन मुख्य आहेत. कोटिला 
हे स्वतःला त्रिकम नावाच्या जैन ब्राह्मणाचे वंशज मानतात. 
ढाकला हे स्वतःला पांडवांचे वंशज मानतात. वेरू हे स्वतःला 


खंड सहावां 


हनुमानाचे वंशज मानतात आणि स्वतःला जेठवा म्हणवतात. 
त्यांच्या पोटजातींची नावे ते राहत असलेल्या खेड्यांवरून 
किवा मूळ पुरुषांवरून पडली आहेत. 

विवाहप्रथा- हे लोक आपल्या मुली काठींना देतात व अहि- 
रांच्या मुली आपल्या मुलासाठी करूत घेतात. यांच्यांत मामे- 
वहिणीश्ी अथवा आतेबहिणीक्यी लग्न करतात; पण मावस- 
बहिणीशी मात्र करीत नाहीत. दोन वहिणींशी एकाच वेळी 
अथवा एक मेल्यावर दुसंरीश्ी त्यांना लग्न करता येते. दोन 
सख्ख्या वहिणी सख्ख्या जावा होऊ शकतात. लग्नाच्या वेळी 
मुलाचे वय १५ ते २० व मुली चेवय १२ते १५ पर्यंत असते. 
मुलाचा वाप पुरोहिताच्या मध्यस्थीने लग्नाचा प्रस्ताव करतो. 
विवाहविधी काठियावाडमधील अन्य जातीच्या विवाहपद्धती- 
सारखाच असतो. विधवेला विवाहासाठी प्रथम धाकट्या 
दिराचा विचार करावा लागतो. त्याच्याशी लग्न करण्याचे 
तिने नाकारल्यास तिच्या नव्या नवर्‍याला किवा बापाला 
पंचायतीकडे दंड भरावा लागतो. 

देवधर्म - यांच्यापैकी काही रामदासी, काही रामानुजी; तर 
काही स्वामी नारायणी पंथाचे आहेत. काही शेवही आहेत. 
प्रत्येक पंथाची स्वतंत्र देवता असून, चामुंडा ही सर्वांची उपास्य 
देवता आहे. झंखर ब्राह्मण यांचे पौरोहित्य करतात. हे खोडिया, 
चावंद व भूतभवानी या देवतांनाही भजतात. 

म्तिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. लहान मुले व महा- 
रोगी यांना मात्र पुरतात. प्रेताचे डोके उत्तरेला करतात. 
मृताच्या अस्थी व रक्षा यांचे नदीत विसर्जन करतात. श्राद्धही 
करतात. अविवाहित पुरुष मेल्यास त्याच्या अंत्यसंस्कारापूर्वी 
ज्यांना शक्‍य असेल ते लोक वृषोत्सर्ग करतात. [मुं. इ. जा. ] 


ह. इ. स. १५५१-१६५० चा सुमार) एक 
बाबाजा चतन्य पन तुकारामाचा गुरू. याच्या ह कन 
संबंधीची ऐतिहासिक माहिती अजून उपलब्ध झाली नाही. हा 
आजन्म ब्रह्मचारी होता असे म्हणतात. गुरुपरंपरा नावाच्या 
संस्कृत ग्रंथात याच्यासंबंधी जी माहिती आहे, ती अशी- 
भेरी भांकारीची राघव, केशव व कृष्ण ऊफे बाबाजी अशी 
तीन मुले होती. राघवाने आळंदीला एक वाद जिंकला म्हणून 
या त्रयीला चैतन्य हे उपनाम प्राप्त झाले. 
नागेशलीलामृत या ग्रंथात बाबाजीसंबंधी काही ओव्या 
आहेत, त्या अशा- 
बाबा चैतन्य सतेज । जाणे निजाचे निजगुज । 
नागनाथाचा प्रिय शिष्य । सुपुण्यद्ज उपासनी ॥ 
ऐसा वीतरागी प्रबळ । बाबा चेतन्य दयाळ । 
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बाबादेवमत 


संचार करिता निर्मळ । पावला स्थळ मान्याळ पे ॥ 
भौमा नदीचे तौरी । मान्याळ नामे पवित्र नगरी । 
तेथे वास्तव्य कांतारी । सुखे सुखांतरी सुखरूप ।॥। 
मान्यहाळ हे गाव गाणगापूरहून दहा-अकरा मैलांवर आहे. 
मान्यहाळच्या बाबाजीच्या मठाला कोणी नरसप्पाचा मठ 
असेही म्हणतात. या मठात बाबाजीचे वसण्याचे दोन पलंग 
आहेत. मठांतल्या देवांबरोबर या पलंगाचीही पूजा करतात. या 


बाबाजी चेतन्य याची समाधी - मान्यहाळ 


मठासमोर एक मोठे आवार आहे. त्यात बाबाजीची समाधी 
आहे. तिथे तुपाच्या दिव्याशिवाय अन्य दिवा न्यायचा नाही, 
असा निबंध आहे. शिवाय तिथे स्त्रियांनाही प्रवेश नाही. 
शेख सुलेमानसाहेब, नरसप्पय्या, तुकाराम, शिवराम कल्या- 
णीकर हे संत त्याचे शिष्य होत. बाबाजीने मांडवी नदीच्या 
काठी तुकारामाला स्वप्नोपदेश दिला, असे सांगतात. तुका- 
रामानेही आपल्या एका अभंगात तसे सांगितले आहे. [ तु. म. गु.] 


र एक धार्मिक संप्रदाय. फिदिया नावाचा एक 
बाबाद्वमत जंगली माणूस याचा संस्थापक होता. इ. स. 
च्या ४ थ्या हतकात तो होऊन गेला. तो रानात राहून 
शिकारीवर उपजीविका करीत असे. अड्िया व हिय्या या 
नावाचे त्याचे दोन शिष्य होते. त्यांनी आपल्या गुरूचे माहात्म्य 
आजूबाजूला बर्‍याच भागात वाढवले. त्यामुळे तातिया, बिज- 
निया, छितिया, भिल्ल, इ. आदिवासी समाज फिदियालळा भज 
लागले. फिदियाने बाबादेव नावाच्या एका देवाची उपासना 
आपल्या भक्तांना सांगितली. 

मात्र या बाबादेवाचे मंदिर कुठेही नाही. एखाद्या डोंगरावर 
किवा एखाद्या वृक्षाखाली होळी व दिवाळी या सणांत बाबा- 
देवाचे भक्‍त त्याची पूजा करतात, त्याला नारळ देतात व 
मद्याचा नैवेद्य दाखवतात. आपले पक्युधन सुरक्षित राहावे 


बाबादेवमत १ 


म्हणून ते मातीचे हत्ती-बोडे करून वावा देवाला वाहतात. 

या पंथ्राचे लोक रुंद लंगोटी नेसून अंगावर चादर पांघरतात 
व डोक्याला रुमाल वांघतात. धोतर नेसायचे झाल्यास त्यांना 
पंचायतीची परवानगी घ्यावी लागते. ते एकमेकांना भेटतात 
तेव्हा रामराम म्हणतात. वायका आपल्याहून मोठ्या स्त्रीला 
नमस्कार करताना दहा वेळा तिच्या पायाला स्पर्ग करतात व 
तोच हात आपल्या कपाळी लावतात. हे लोक शमी वृक्षाला 
पूज्य मानतात. हे श्ौचश्ुद्धीसाठी पाणी वापरत नाहीत. एखा- 
द्याने तसे केल्याचे आढळल्यास त्याला जातिवहिप्कृत करतात. 
यांच्यांत जातिवंधने अत्यंत कडक आहेत. [भा. म. द.] 


(इ. स. चे १७ वे शतक ) एक संप्रदायसंस्था- 
भाद्रालाठ पक. याचा जन्म लाहोरजवळच्या कुसूर या गावी 
झाला, असे काहींचे मत आहे; तर काहींचे मत तो माळव्यात 
जन्मला, असे आहे. हा जातीने खत्री होता. याच्या आईचे नाव 
कृप्णादेवी व वापाचे नाव भोळानाथ असे होते. वयाच्या १० 
व्या वर्षीच त्याला वैराग्य आले व तो गुरूच्या शोधासाठी 
निघाला. त्या भ्रमंतीत इरावती नदीच्या काठी चेतनस्वामी 


वाबालाल 


नावाच्या सत्पुरुषाशी त्याची भेट झाली. चेतनस्वामीने दीक्षा 
देऊन त्याच्यावर अनुग्रह केळा. थोड्याच दिवसांत चेतन- 
स्वामीला कळळे, की आपल्या लिप्याचे योगसामर्थ्ये मोठे आहे. 


२४ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


म्हणून त्याने बावालालला तू स्वतंत्रपणे धर्मप्र सार कर ' अशी 
आज्ञा देऊन आपल्यापासून दूर केले. 
वावालाल तिथून सरहिदनजीकच्या देशनपूर या गावी 
गेला आणि तिथे स्थायिक झाला. तो रामोपासक असल्यामुळं 
त्याने तिथे रामाचे मंदिर बांधळे व एक मठही स्थापला. हळू 
हळू त्याची कोर्ती चहुकडे पसरली व त्याच्या भोवती शिष्यवश 
जमू लागला. वावा हा कबीर, दाटू व अकवर या धर्मसुधा- 
रकांच्या परंपरेतला होता. त्याने भक्तिमार्ग व सूफीमार्ग यांतील 
काही तत्त्वे निवडून एकत्र केली आणि त्यांच्या आधारे एक नवा 
संप्रदाय उभारला. तोच वावाळाळी या नावाने प्रसिद्ध आह. 
वावालाळ्ची आध्यात्मिक मते पुढीलप्रमाणे होती - 
मानवी आत्मा हा त्या सर्वश्रेष्ठ आत्म्याचा अंग आहे. परा 
मार्थासाठी संसाराचा त्याग उपयुक्‍त असळा, तरी आव्यक 
आहेच असे नाही. जो खरा भक्‍त असतो, त्याला परमेश्वराचे 
विस्मरण कधीही होत नाही. सर्व वस्तूंचे उगमस्थान एकच 
आहे, पण एका वस्तूचे दुसर्‍या वस्तूत रूपांतर व्हायचे असल्यास हर 
त्याला विघात्या परमेश्‍वराची मध्यस्थी आवश्‍यक असते- सा.” 
काला मूतिपूजेची आवड्यकता नाही. त्याने योगसाध ना करावी. 
त्या साधनेसाठी श्रद्धा आणि वैराग्य यांना जपावे. शम, दम? 
सत्य, दया, परोपकार यांचे आचरण करावे. वावबालाल उ 
ठिकाणी म्हणतो - 
जाके अंतर ब्रह्म प्रतीत, धरे मोन भावे गावे गीत । | 
निसदिन उन्मन रहित कुमार, शब्द सुरत जुड एको तार | 
ना गह॒ रहे न वनको जाय, लाल दयाल सुख आतम पाव 
देहाभोतर इवास हे, इवास भौतर जीव, 
जीवे भोतर वासना, किस विधी पाइये जीव । र. 
भावार्थ'- ज्याच्या अंत:करणात ब्रह्म उमटले आहे, तो ई 
विषयांवावत मौन धरून केवळ भगवंताचे गीत गातो. त्यांच 
अवस्था उन्मन असते. परमेश्वराशी त्याच्या भाव-शब्दांची का 
जुळळेली असते. तो घरातही नसतो व वनातही नसतो. * 
म्हणतो, अशा परमार्थी माणसाळा आत्मानंद मिळतो. €€_ 
इवास आहे, दवासात जीव आहे, पण हा जीव जोवर वासना 
वद्ध आहे, तोवर त्याला परमात्म्याची भेट होणे शक्‍य नाह" 
वाबालाल व दारा शुकोह यांच्या अनेक मुलाखती झाल्या 
3 > - मला- 
होत्या. नादिरुन-निकात या नावाने फारसी भाषेत या 5 
खतींचा वृतांत लिहिलेला आहे. या मुलाखती तत्त्वज्ञानाची मका 
चर्चा करणार्‍या असून, त्यांनाच बाबालाली संप्रदायाचा 
कृत ग्रंथ म्हणून मान्यता आहे. 
बाबालालला कायासिद्धी होती व तो ३०० वर्षे जगला, ह तग 
आख्यायिका आहे. याचे अनुयायी मुख्यत्वे वायव्य सीमा 


अशी 


खंड सहावा 


आहेत. पंजाबातील श्रीध्यानपूर या गावी त्याच्या संप्रदायाचे 
केंद्र असून, वाबालाळ्ची समाधीही तिथेच आहे. वैशाख शुद्ध 
ददमी व विजयादशमी या दोन तिथींना तिथे मोठी यात्रा भरते. 
[रि. से. हि.; उ. भा. सं. प.; एन्सा. रि. ए. ] 


चा ख्त्रस्ती लोकांचा धर्मग्रंथ. विव्लॉस म्हणजे महान 
भायवळ ग्रंथ, या शब्दावरून वायवल हा शब्द वनला आहे 
या ग्रंथाचे दोन विभाग असून, पहिल्या विभागाला जुनी योजना 
पूर्व विधान किवा जुना करार असे म्हणतात आणि दुसर्‍या 
विभागाला नवी योजना, नवविधान किवा नवा करार असे 
म्हणतात. पहिल्या विभागात ३९ व दुसर्‍या विभागात २७ मिळून 
६६ लहानमोठ्या पुस्तकांचा हा एक संग्रह आहे. करार रि 
नाव या ग्रंथाला अन्वर्थक वाटत नाही. कारण त्यात ईश्वरी 
योजना किवा विधान सांगितलेले आहे, संदेश आहे; कसलाही 
करार त्यात नाही. 

ही सर्व पुस्तके एकाच काळात रचलेली नसून, फार प्राचीन 


काळापासून ईश्वरभक्तांना झालेल्या प्रेरणांमुळे ती हळूहळू 


निर्माण झाली आहेत. सनपूर्वी १४०० ते इ. स. १०० हा 
वायबलाचा रचनाकाल मानला जातो. 

वायबल हा ग्रंथ ईश्वरी प्रेरणेमुळे निर्माण झाला असला, तरी 
तो ईशवरनि्भित किवा अपोरुपेय नाही. कारण त्यांतील पुस्तके 
भिन्न भिन्न मानवांनी आपापल्या विचारांना अनुसरून, आपा- 
पल्या भिन्न शैलींनी रचलेली आहेत. 

वायबलाचा पहिला भाग येशू ख्रिस्ताच्या पूर्वी रचलेला 
असून, तो यहुदी लोकांचा धमंग्रंथ होता. त्यांतील बहुतेक पुस्तके 
मूळ इब्री भाषेत लिहिलेली होती. त्यांचे ग्रीक भाषेतले भाषांतर 
हेच प्रमाणभूत मानले जाते. जेरोम नामक साधूने लॅटिन भाषेत 
केलेळे भाषांतर रोमन कॅथॉलिक चर्चमध्ये स्तोत्रवाचनासाठी 
वापरतात. या भागात यहुदी लोकांचा इतिहास आहे, उत्प- 
त्तीच्या व आदिमानवाच्या कथा आहेत, इंस्राएलांच्या थोर 
पुरुषांची चरित्रे आहेत, त्यांच्या धाडसी कृत्यांची रोमांचकारी 
वर्णने आहेत आणि धर्मकर्मांचे विवेचन आहे. याव्यतिरिक्त 
त्यात नाट्य, काव्य व नीतिविषयक सूत्रेही आहेत. या सर्वातून 
परमेश्‍वरी योजनेचे स्वरूप दिसून येते. 

जुन्या करारातील ३९ पुस्तकांची विभागणी श्री. र. पु 
चव्हाण यांनी केली आहे, ती अशी- 

(१) मोशेने लिहिलेली पाच पुस्तके - उत्पत्ती, निर्गम, 
लेवीय, गणना, अनुवाद. 

(२) ऐतिहासिक बारा पुस्तके - यहोशवा, शास्ते, रूथ, 
१ शमुवेल, २ शमुवेल, १ राजे, २ राजे, १ इतिहास, २ इति- 
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हास, एज्ञा, नहेम्या, एस्तेर 
(३) कवितेची पाच पुस्तके- ईयोव, स्तोत्रसंहिता, नीति- 
उपदेशक, गीतरत्न 

(४) मोठया भविप्यवाद्यांची पाच पुस्तके - यशया, यिर्मया, 
विलापगीत, यहेज्केलळ, दानिएल 

(५) लहान भविष्यवाद्यांची वारा पुस्तके- होशेय, योएल 
अमोस, ओवद्या, योना, मीखा, नहुम, हबक्‍्क्‌क, सफन्या, हाग्गय, 
जखऱर्‍या, मलाखी. 

यहुदी लोकांच्या या धमंग्रंथांत त्यांच्या लोकश्ासनपद्धती- 
चेही वर्णन केलेले आहे. त्या पद्धतीत सारे अधिकार देवाला 
दिलेले असून, सर्वे कायदे देवाच्या मुखातून निघाले आहेत, असे 
मानले आहे. त्यांचे लोकराज्य तत्त्वतः देवराज्यच होते. तसे ते 
प्रत्यक्षात पूर्णत्वाने अवतरले नव्हते. पण कित्येक शतके त्यांच्यांत 
होऊन गेलेळे नवी (प्रेषित) त्यांना देवाचे राज्य अद्वितीय 
वैभवाने युक्‍त होईल, असा संदेश देत आले होते. यहुदी लोक 
रोमी साम्माजाचे अंकित झाल्यानंतर त्यांच्या धर्माची पदोपदी 
अवहेलना होऊ लागली आणि त्यांच्या नशिबी गुलामगिरी 
आली. त्या गुलामगिरीतून त्यांना सोडवणारा मसीहा लवकरच 
जगात येणार आहे, असा संदेश त्यांना मिळाला होता. म्हणून 
ते त्याची मार्गप्रतीक्षा करीत होते. 

लोकांच्या त्या आशेवर व प्रतीक्षेवर भर देऊन येशू स्श्रिस्ताने 
आपल्या कार्याला आरंभ केला. त्याने लोकांना सांगितले, को 

तुम्ही ज्याची वाट पाहत आहात तो मुक्तिदाता आलेला आहे. 

पश्चात्ताप करा, कारण स्वर्गाचे राज्य जवळ आले आहे. 

बायवलाचा दुसरा विभाग येशूच्या नंतर लिहिला गेला. येशूचे 
जीवन, व्यक्तिमत्त्व, आत्मबल्िदान व पुनरुत्थान यांमुळे मान- 
वाची मुक्‍तता कशी झाली, चर्चची स्थापना कशी झाली व 
त्याचा प्रभाव कसा पडला, हे त्यात सांगितले आहे. याची 
रचना इ. स. ५० ते १०० या कालखंडात झाली. प्रारंभी 
येशूचे शिष्य किवा समकालीन पुरुष लोकांना त्याच्याविषयी 
तोंडी माहिती सांगत. * प्रभू येऊन आपल्याला स्वर्गात घेऊन 
जाणार? हे त्याच्या तोंडचे शुभ वर्तमान लोक ऐकत होते. पुढे 
येशूच्या शिष्यांनी निरनिराळया ख्रिस्ती मंडळांना पत्रे 
लिहिली. त्यानंतर येशूच्या शिष्यांनी त्याची चरित्रे लिहिली. 
त्यांतूत बायबलचा दुसरा भाग निर्माण झाला. त्या भागाचे 
स्वरूप पुढीलप्रमाणे आहे- 

मत्तयकृत शुभ वर्तमान, माककृत शुभ वर्तमान, ठूककृत शुभ 
वर्तमान व योहानकृत शुभ वर्तमान ही येशूच्या चरित्राची चार 
पुस्तके होत. येशूच्या पट्टशिष्यांच्या कृत्यांचे वर्णन ज्यात आहे, 
ते पाचवे पुस्तक. योहानचा साक्षात्कार हे सहावे पुस्तक; यात 


स्‌त्रे 
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त्याने चर्चेचे भविष्य प्रतीकात्मक थेलीने सांगितळे असून, मुक्‍तीचे 
अंतिम स्वरूप वणिले आहे. वाकीची २९ पुस्तके म्हणजे येशूच्या 
शिष्यांच्या पत्रांचे संग्रह होत. या दुसर्‍या भागातली काही वचने 
उल्लेखनीय आहेत. 

येशूच्या जिप्यांनी पदचात्तापाला फार महत्त्व दिळे आहे 
असे दिसते- 

गणाला 7७8 5धार्त ॥॥0 11811, 1२७७०1, 91 5९ 
७॥७॥८९त 6९७७ 018 0 ४०७ 1 116 14160 ठी 
उ९5य5 (1115. 101 [18 1611155101 0 5115 क्यार्त ४९ 
5981] 16०6108 [160 शी. ल [16 ०1७ (०51 (॥॥6 
८5 2-38). 

अर्थ - मग पीटर त्यांना म्हणाला - पश्‍चात्ताप करा आणि 
पापांची क्षमा व्हावी म्हणून तुमच्यापैकी प्रत्येक जण येशू 
स्त्रिस्ताच्या नावाने वाप्तिस्मा घ्या. त्यामुळे तुम्हांला पवित्र 
आत्म्याची देणगी प्राप्त होईल 

सेंट जॉन याने पवित्र क्नास्त्राचे सार सांगितले आहे, ते असे- 

फण्ळा ०त 50 100९0 राढ ७० राया. ॥6 ४०५७ 
पाऊ 01197 0६2० 501 शा. ७050608 एभाल- 
४७ 11 17] 510010 101 1९51, 01. ॥9०७ ७५९- 
1ळ७या८2्ट ८ (51. उग 3:16) 

अर्थ - देवाने जगावर एवढी प्रीती केळी, की त्याने आपला 
एकुलता एक पुत्र दिला; जो कोणी त्याच्यावर विश्‍वास ठेवतो 
त्याचा नाश होऊ नये, तर त्याला चिरकाल जीवन लाभावे हा 
त्याचा उद्देश होता. 

ख्त्रिस्ती धर्मातील एक महनीय विचारप्रणाली सेंट मॅथ्यूच्या 
पुढील उपदेशात गोवळेळी आहे- 

1,0४७ ४१०पा “1801105, ७1855 नाला शाळा. टया56 
४०", त ४००१ 10 एाढापा "8८8. 162 ४०प, कात 199 
खि पाहा फाया 6850180019. ए५& ४०", झा 
९५७टपा6 ४०प. ( 51. ॥॥॥॥6७"/ 5.44) 

अर्थे - तुम्ही आपल्या वैऱर्‍्यावरही प्रेम करा, जे तुम्हांला 
शापतात त्यांचे तुम्ही भले चिता, जे तुमचा हेप करतात 
त्यांच्याशी चांगळे वागा आणि जे तुम्हांला निष्ठुरपणे छळतात 
त्यांच्यासाठी तुम्ही प्रार्थना करा. 

जुना करार व नवा करार यांच्यामध्ये सुमारे दोनशे 
वर्षांचा काळ गेला. त्या कालखंडात जे धार्मिक वृत्तीचे लिखाण 
झाले आणि ज्याच्या बायबलात अंतर्भाव करण्यात आला, त्याला 
जून्या कराराचा अपाक्रिफा म्हणतात. अपाक्रिफा म्हणजे गुप्त 
लिखाण होय. बायवलमधील इतर पुस्तके व अपाक्रिफा यांत 
ग्रीक पंडित फारसा फरक मानीत नाहीत. पण जेरोमच्या 
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लॅटिन भाषांतराच्या प्रस्तावनेत तो म्हणतो- इब्री भापेतून 
लॅटिनमध्ये जी भाषांतरे केली आहेत, त्याव्यतिरिक्त लिखा- 
णाचा अपाक्रिफात समावेश करण्यात यावा; पण ते धम- 
शास्त्रसंमत मानू नये. 

जुन्या कराराच्या अपाक्रिफाप्रमाणे पुढे नव्या कराराचाही 
अपाक्रिफा तयार झाला. त्यात “ यहूदा थोमाची कृत्ये ' इ. 
पुस्तकांचा समावेदा होतो. मात्र बहुतेक प्रॉटेस्टंट मंडळे या 
अपाक्रिफाला शास्त्रसंमत मानीत नाहीत. 

इ. स. १७०६ मध्ये झिगेन्वॉल्ग नावाचा एक जर्मन मिश- 
नरी भारतात आला व त्याने तमिळ भाषा शिकून लवकरच 
त्या भाषेत वायवलाच्या दुसर्‍या भागाचे भाषांतर केळे. त्यात 
जुन्या कराराचेही भाषांतर सुरू केळे होते; पण लवकरच तो 
मरण पावला. मग शुल्दझ नावाच्या दुसर्‍या जर्मन मिडनर्‍्यात 
ते काम पूर्ण केळे आणि तेलुगू व हिंदुस्थानी या भाषांतही वाद” 
वलाची भाषांतरे केळी. इ. स. १८०७ साली कलकत्त्याजवळच्या ू 
श्रीरामपूर येथील डॉ. विल्यम केरी याने वायवलाचे पर्हिल 
मराठी भाषांतर तयार केले. त्यानेच आपल्या सहकार्‍यांच्या झ्या 
मदतीने सुमारे ४० भारतीय भाषांत बायबलाची भाषांतरे 
केली आहेत. बॉब 

जगातील वहुतेक सर्व भाषांमध्ये वायवबलाची भाष 
झाली आहेत. या ग्रंथाचा जगात सर्वांत जास्त प्रसार झाला 
आहे. युरोप-अमेरिकेतील साहित्यिक बायबलाला एक द्वि क 
ग्रंथ समजतात, कारण ते एक आध्यात्मिक महाकाव्य संतार्च या 
एका दैवी पुरुषाची, जगासाठी आत्मबल्िदान करणार्‍या स 
सत्यकथा त्यात आहे. स्त्रिस्ती धर्माचे सारसर्वस्व त्यात असूत/ 
धर्मगुरू व सामान्य जन या सर्वांनाच तो उपयुक्‍त आहे. येशू 
ख्त्रिस्ति हा त्याचा गाभा आहे. भक्तांच्या दृष्टीने हा ग्रथ म्ह्पी 
देवाचे वचन होय. त्यात मुक्‍तीचा मार्ग दाखवलेला क 
त्यामुळे ख्प्रिस्ती लोक या ग्रंथाला जीवनाचा आधार मानतात र 
[ बायबलची तोंडओळख - श्री. दे. ना. टिळक, १९५५ रि 
वि. को.; स्त्रिस्ती धर्म- श्री. र. पु. चव्हाण, १९५८] 


बारगुंडा एक जमात. या लोकांची वस्ती ह नी का 
प्रदेशातील रतलाम जिल्ह्यात असून, ं 
इंदूर, भोपाळ, उज्जयिनी, इ. ठिकाणीही विखुरलेले य 
हे लोक जी भाषा बोलतात, तिचे तमिळ भाषेशी ची 
असल्याने ते तमिळनाडमधून या भागात आले असावे, 
एक मत आहे. ते आपल्या भाषेला पारशी आ विल 
म्हणतात. काहींच्या मते ही एक भटकी जमात आहे. 7 नाही 
पैकी कोणालाही आपले मूलस्थान कोणते ते सांगता ह 


खंड सहावा 


यांचे आचार-विचार, पोषाख, राहणी वगेरे सर्वे स्थानिक 
लोकांप्रमाणे असते. त्यांना आपल्या परंपरा, जुनी गाणी यांची 
माहिती नाही. आता ते केवळ माळवी गाणी गातात. 

यांची आथिक स्थिती निक्रृप्ट आहे. चटया, झाडू व टोपल्या 
बनवणे हा त्यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. पुरुषांनी बनविलेल्या 
या वस्तू त्यांच्या स्त्रिया वाजारात नेऊन विकतात आणि त्यातून 
जीवनोपयोगी वस्तू खरेदी करतात. हे लोक पाली पकडण्यात 
फार चतुर आहेत. 

विवाहप्रथा -- विवाहसमारंभ तीन दिवस चालतो. त्यात 
पुरुषांपेक्षा स्त्रियांचाच अधिक पुढाकार असतो. पुरुषाचे पहिले 
लग्न झालेले असल्याशिवाय त्याला विधवेश्ी लग्न लावता येत 
नाही. विधुराला विधवेक्षी किवा कुमारिकेशी विवाह करता येतो. 

यांच्या स्त्रियांना प्रसववेदना सुरू झाल्या, की त्यांचे नवरेही 
प्रसव-वेदनेचे नाटक करून अंथरुणावर पडून राहतात. 

देवधर्म - भूत, वेताळ, पिशाच या अतिमानवी योनींवर 
यांची श्रद्धा आहे. ते इतर कनिष्ठ देवतांनाही भजतात आणि 
गंगा व तुळत्त यांची शपथ घेतात. 

मतिकप्रथा- हे मृतांना जाळतात आणि तीन दिवस सुतक 
पाळतात. चौथ्या दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. [से. इं.१९३१] 


मुसलमानांच्या रबी उल्‌ अव्वल या 
बारह-इ-वफात महिन्यातील बारावा दिवस. मुहंमद 
पैगंबराच्या मृत्यूची स्मृती म्हणून हा दिवस पाळण्याची प्रथा 
भारतातील मुसलमानांनी सुरू केलेली आहे. इतर देशांतील 
मुसलमान हा दिवस पाळतातच असे नाही. या दिवशी कुरा- 
णाचा प्रथमाध्याय व मुहंमदाची वचने म्हणतात. [डि. इ. ] 


वारह एक जेन व्रत. हे व्रत एका वर्षातील १४४ 
हेतपत्रत दिवसांत पुरे करतात. शुक्ल पक्षातील कोण- 
त्याही तिथीला या व्रताची सुरुवात करतात. प्रथम बारा दिवस 
उपवास, नंतर बारा दिवस एकभुक्त आणि मग वारा बारा 
दिवस अनुक्रमे कांजीभोजन, निगोरसभोजन, अल्प आहार, एक- 
पदार्थ भोजन, मुगांचे भोजन, मसुरडाळीचे भोजन, चवळीचे 
भोजन, हरभऱ्याच्या डाळीचे भोजन, जलपान आणि अखेरचे 


बारा दिवस तुपाविना भोजन, असा याचा विधी आहे. व्रत पूर्ण 
झाल्यावर उद्यापन करतात. [ जे. व्र. वि. सं. ] 


बारह नाथपंथातला एक उपपंथ. नाथपंथी लोक प्रामु- 
पथ ह्याने बारा निरनिराळ्या शाखांत विभागलेले 
आहेत. त्यांची नावे अशी - सननाथ, रामनाथ, धरमनाथ, 
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लक्ष्मणनाथ, दरियानाथ, गंगानाथ, वैराग, रावल अथवा नाग- 
नाथ, जालंधरिया, आई, कपिलानी व धजनाथ. 

या लोकांना वारहपंथी योगी असे म्हणतात. या प्रत्येक 
पंथाचे स्वतंत्र असे पुण्यक्षेत्र असते. या विषयी एक कथा सांग- 
तात, ती अक्षी - साक्षात शिवाने नाथयोग्यांचे बारा पंथ 
निर्माण केले आणि गोरखनाथानेही आपले वारा पंथ निर्माण 
केळे. मग या दोन्ही पंथसमुदायांत ज्ञगडे सुरू झाले. त्यामुळे 
गोरखनाथाने लिवप्रणीत सहा संप्रदाय व आपले सहा संप्रदाय 
कमी केळे व बाकीच्या राहिलेल्या बारा पंथांचे संघटन करून 
बारहपंथ असा पंथसमुच्चय निर्माण केला. [ हि. सा. ] 


लोकसाहित्यातील एक गीतप्रकार. त्रध्तुगीते 
बारहमासा णि ही वारहमासा गीते यांत थोडा फरक 
आहे. क्र्तुगीते ही केवळ त्या त्या क्रतूतल्या निसर्गाचे, पशु- 
पक्ष्यांचे आणि जीवमात्रावर होणाऱ्या त्या क्रतूंच्या परिणामाचे 
वर्णन करणारी असतात; पण बारह्मासा काव्यात व्यक्‍तिगत 
भावनेला, विशेषेकरून विरह्भावनेला, प्राधान्य असते. ही 
विरहभावना मुख्यत्वे स्त्रीची असते. उत्तर भारतातल्या 
बहुतेक सर्व भाषांमध्ये बारह्मासागीतांची परंपरा आहे. ही 
परंपरा फार जुनी आहे. सूरदासादी हिंदी कवींनी संयोग- 
वियोगाचे वर्णन करताना बारह्मासा काव्यपद्धतीचा उपयोग 
केला आहे. जायसीने आपल्या पद्मावतात नागमतीच्या विरहु- 
वर्णनासाठी बारहमासाचे माध्यम स्वीकारून तिच्या व्यथा- 
वेदना बोलक्या केल्या आहेत. हिंदीच्या रीतिकालातही 
चार-पाच कवींच्या वारहमासाच्या रचना उपलब्ध होतात. 

काही बारहमासा गीतांत महिन्याच्या नावाबरोबरच धार्मिक 
व भकक्‍्तिविषयक कथाही गुंफल्या गेल्या आहेत. द्रौपदीकी 
बारह्मासी या नावाचे एक मालवी लोकगीत प्रसिद्ध आहे. 
नरपतिनाल्ह याने बीसलदेवरासो नावाचे एक काव्य हिंदी 
भाषेत लिहिले आहे. त्या ग्रंथात लोकगीतांच्या शैलीला अनु- 
सरूनच लोकजीवन अभिव्यक्त करणारी बारह्मासी अपभ्रंश 
भाषेत लिहिलेली आहे. विनयचंद्रसूरीच्या नेमिनाथ चडपई या 
ग्रंथातही बारहमासी आढळते. हा ग्रंथ इ. स. च्या १३ व्या 
शतकाच्या पूर्वीचा आहे. 

काही प्रदेशांत बारहमासीचा प्रारंभ आषाढ महिन्यापासून 
होतो, काहींत चेत्रापासून होतो, तर काहींत कातिकापासूनही 
होतो. आषाढाची परंपरा विशेष रूढ आहे. आषाढ मासात 
उन्हाळा संपून पावसाळा सुरू. होत असल्यामुळे क्रःतुपरिवतन 
किवा मास परिवतंन स्पष्टपणे कळून येते. आषाढ हा पाव- 
साळ्याचा प्रारंभमास मानला जातो. त्या वेळी आकाशात काळे 
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मेघ भरून 
जीवांचे मन आपल्या जोडीदाराच्या मीलनासाठी व्याकुळ होते. 
त्यामुळे इथूनच प्रारंभ करून वारा महिन्यांचे चक्र य्रा गीत 
प्रकारात पुरे केले जाते. प्रत्येक मासात निरनिराळे सण, उत्सव 
येत असतात आणि लोक ते आनंदाने साजरे करीत असतात. 
विरहिणीच्या दृष्टीला ती सारी दृष्ये दिसतात, पण प्रियकर 
सन्चिध नसल्यामुळे त्या सणासुदिनांत ती उदासपणे वावरत 
असते. तिचे विरहदुःख हेच या गीतांचे वेशिष्टय होय. 
वारह्मासा गीतांचे दोन प्रकार असतात--(१) ज्यांत 
वाराही महिने विरहच कायम राहतो, अत्ली गीते व (२) 
वाराव्या महिन्याच्या अखेरीस विरहिणीचा प्रियकर परत येतो 
आणि तिचा विरह शुंगारात परिवतित होतो, अशी गीते. 
उत्तर प्रदेशातले एक वारहमासा गीत पुढीलप्रमाणे-- 
फुलेवो बिदिया, फुलें वरूशी । 
सव फूल फूलिंगो चेतोई माझया । 
देसाखा माद्या भुवा पति व्याता । 
सिरे को अंचला उडि उडि जालो ॥। 
जेठई माझा तपको गे धूपा । 
हुरूके दे बरिजना ठंढी सरू्पा । 
आसोड धरतरी करिले श्उुंगारा । 
गिरादिसा एऐंगो सेघ बहारा । 
सावन माद्या गरजी गोयो मेघ 
बरसना लागा सागरे तोला । 
भादोई भवन भयो घन घोरा । 
पिहु-पिहु बोळे बनकाई मोरा । 
असोज माश्या कुंवार कवायो । 
पंचनामा देवा करीले ओतारा । 
कातिक माशा अघनी कवाई । 
घर घर दोपक जगे दिवाई । 
संगशीर साझ्या शितमा क्रतु आई । 
सोड़ सुवेद को सेज बनाओ । 
पुसई साल्या पडलो तुस्यारो । 
हियडो कस्पलौ अगनी अपारा । 
माघई साह्या धरमा क्रतु आई । 
धीऊें खिचडी ले बरमा जिवाया । 
फागूना माश्या बढी गई चौरा । 
चोथा चंदनी को पेरी ले अबीरा । 
भावार्थ - विदी व बुरशी यांची लाळ फळे फलली आहेत. 
चैत्र महिन्यात सगळीच फुळे फुलतात. वेशात. वारा जोर- 
दार वाहतो; त्यामुळे डोईवरचा पदर सारखा उडत असतो. 


आले, त्यांचा गडगडाट सुरू झाला, की विरही 
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ज्यष्ठ आपल्यावरोबर असह्य ऊन घेऊन येतो. त्‌ विझणवारा 
करून देहाला शांत कर. आपाढात धरती आपला गुंगार सुरू 
करते. ती फुलते तशीच फळते. आभाळात मेघांची बहार 
उठते. श्रावणात मेघगर्जना फार. आका जणू पृथ्वीवर 
सागर लोटीत आहे. भाद्रपदात तीच परिस्थिती. वनात मोर 
वोळल्त आहेत. आरिवनात गरदाच्या शोभेला भुलून प्रकती 
देवता अवतार घेत आहेत. कातिकात दिवाळीचे पर्व. घरो- 
घरी दिव्यांची रोपणाई. मार्गशीर्षात थंडीचे आगमन. लोक त्य़ा 
थंडीच्या निवारणासाठी गाद्या-दुल्या घेऊन आपले विछाने 
सजवत आहेत. पौपातली थंडी हृदयाचा थरकाप करते. तिच्या- 
पासून बचाव करायचा, तर केकोटीची आवद्यकता असत. 
माघ हा धर्म-कर्मांचा मास. या मासात लोक ब्राह्मणांना 
तूप आणि खिचडी खाऊ घाळत आहेत. फाल्गनात होळीचे पव. 
या मासात मलमलीची वस्त्रे वापरायची आणि चंदन व 
अवीर यांनी शरीर सजवायचे. 

करुणरसप्रधान वारहमासा गीते विशेषेकरून श्रावण महि 
न्यात गायिली जातात. अनेक स्त्रिया हिदोळयावर झोके घेताना 
ती गातात. वारहमासाच्या जोडीलाच छमासा व नीतिदा वाह, 
ही गीते आहेत. कुमाऊं प्रदेशात वारहमासा गीते गाणारे परपर'- 
गत पुरुष गायक आहेत. सुमधुर संगीत व सारंगी-तवल्याची 
साथ यांमुळे या गीतांची गोडी द्विगुणित होते आणि श्रोते तल्लीन 
होतात. [उ. प्र. लो.; भा. लो. सा.; हि. सा. को.; मालवी 
लोकगीत; ह. प्र. लो. सा.; त्रिपथगा -मे, १९६२] 


आदि आदित्याची वारा नावे वेगवेगळा ग्रंथात 

बारा आदल्य द्रेगवेगळी आढळतात. ती अक्ली- ी 

(१) मित्र, रवि, सूर्य, भानू, खग, पूषा, हिरण्यगर्भ, 
मरीची, आदित्य, सविता, अक व भास्कर. 

(२) विवस्वान, अयंमा, पूषा, त्वष्टा, सविता, भग, घाता, 
विधाता, वरुण, मित्र, शक्‍त व उरुक्रम. 

(३) धाता, मित्र, अर्यमा, रुद्र, वरुण, सूर्य, भग, 
सविता, विवस्वान, त्वष्टा व विष्णू. 

(४) भग, अंश, अर्यमा, मित्र, वरुण, सविता, धाता, 
स्वान, त्वष्टा, पुषा, इंद्र व विष्णू. पाहा - आदित्य. 


पूषा, 


विव- 


एक जेन संकेत. तीर्थकरांच्या नंतर झालेल्या 
बारा चक्रवर्ती त्रस महापुरुषांत बारा चक्रवतींची गणना 
होते. यांची नावे अशी - भरत, सगर, मघवा, सनत्कुमार, 
शांती, कुंथू, अर, सुभौम, पद्म, हरिपेण, जयसेन आणि ब्रह्मदत्त- 
जेन पुराणांतून यांची माहिती आलेली आहे. [म. सा. ग 


खंड सहावा 


ल क एक जेन ब्रत. या व्रताचा प्रारंभ 
बारासा चोताीसा त्रत भाद्रपद शुद्ध प्रतिपदेला होतो व ते 
दहा वर्षे, तीन महिने आणि पंधरा दिवसांनी समाप्त होते. 
प्रत्येक पक्षातील द्वितीया, पंचमी, अष्टमी, एकादशी व चतुदेशी 
असे एका महिन्यात दहा उपवास असतात. या ब्रतात 
एकूण बाराशे चौतीस उपवास होतात. त्यावरूनच या व्रताला हे 
नाव मिळाले आहे. ब्रतकालात *$ ऱ्हीं असि आ उसा चारित्र- 
शुद्धिव्रतेभ्यो नम: ' या मंत्राचा १०८ जप करतात. उद्यापनाच्या 
वेळी झारी, कलश, लाडू, इ. वस्तू वाटतात. 

उज्जयिनी नगरीचा राजा हेमवर्मा याने हे व्रत केले होते. 
त्यामुळे तो तिसर्‍या जन्मात विदेहातील विजयापुरी नामक 
नगरीच्या धनंजय राजाचा चंद्रभानू नावाचा पुत्र झाला आणि 
पुढे तो तीर्थकर बनला. चंद्रभानूने पंचकल्याणक प्राप्त करून 
अंती निर्वाणही मिळविले. [जे. व्र. वि. सं.; व्र. ति. नि.] 


"०, एक जात. उत्तर प्रदेश, बिहार व महाराष्ट्र या राज्यांत 
बारा यांची प्रामुख्याने वस्ती आहे. या जातीच्या लोकांना 
पानवाळे असेही म्हणतात. पानमळे लावणे आणि विड्याची 
पाने विकणे, हा यांचा परंपरागत व्यवसाय आहे. पण त्यांच्या- 
पैकी काही सुतारकाम, मजुरी, इ. उद्योगही करतात. उत्तर 
प्रदेशातील हे लोक घरगडी म्हणून राहतात, मशाली 
धरतात व द्रोण-पत्रावळी लावतात. ठाणे जिल्ह्यातील वारी 
शेतीचे काम करतात. हे लोक गुजरातेतून आले आहेत, असे 
सांगतात. यावरून बारींचे मूळ स्थान उत्तर भारतात असून, 
तिथून ते विहार, गुजरात या मार्गाने महाराष्ट्रात आले असावे 
असे एक मत आहे. 

बारींचे देशी, नेमाडी व वसवडे असे तीन विभाग असून, 
त्यांच्यांत परस्पर विवाहसंबंध होतो. या लोकांत अनेक कुले 
असून, समान कुलांत विवाह होत नाही. 

विवाहप्रथा - मुलींचे विवाह साधारणपणे दोन ते नऊ व 
मुलांचे पाच ते पंचवीस या वयात होतात. मुलाचा बाप मुलीला 
मागणी घालतो. लग्नाचा मुहरर्त ब्राह्मण काढून देतो व लग्नात 
पौरोहित्यही तोच करतो. सगाईच्या वेळी वरपिता काही आप्तां- 
सह वधूगृही जातो. तिथे वधू-वरांचे मामा एकमेकांच्या 
पागोट्यांवर वस्त्र फेकतात व एकमेकांना पाच सुपार्‍या देतात. 
सगाईचा विधी झाल्यावर विवाह पक्का झाला, असे समजतात. 
यानंतर हळद, तेलवण, रुखवत वगैरे सोहळे होतात. मुहुर्ताच्या 
आधी वधूपिता वरगृही एक घोडा पाठवतो व वर त्याच्यावर 
बसून वधूगृही जातो. वधू देवघरात पश्चिमेकडे मुख करून 
एका टोपलीत बसलेली असते. तिथे गेल्यावर वरही तिच्या- 

भा. सं. को. ...९ 
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समोर एका टोपलीत बसतो. टोपलीत सगाईच्या सुपार्‍या व 
लग्नपत्रिका ठेवलेल्या असतात. नंतर दोघांच्या मध्ये अंतरपाट 
धरतात व मंगलाष्टके म्हणतात. अंतरपाट दूर केल्यावर 
दोघांच्या टोपलीतील सुपार्‍या व लग्नपत्रिका यांची अदला- 
वदल करतात. रात्री जेवणावळ होते. ज्भालझेंडा झाल्यावर 
लग्नविधी समाप्त होतो. 

पुण्याच्या वारी लोकांचा विवाहविधी याहून बराच निराळा 
आहे. त्यांची कुलदेवता हेच त्यांचे देवक असते. लग्नाच्या 
आदल्या दिवशी ते घरातले देव सोनाराकडे उजळण्यासाठी 
देतात आणि तिथून वाजतगाजत घरी आणून त्यांची पूजा कर- 
तात. मग जेवणावळ घालतात. वधू-वरांना आपापल्या घरी 
हळद लावतात. लग्नासाठी वर घोड्यावर बसून वधूगृही जातो. 
लग्नाच्या वेळी वधू-वर पाटावर किवा टोपलीत समोरासमोर 
उभे राहतात. अंतरपाट धरून मंगलाष्टके झाल्यावर ब्राह्मण 
त्यांच्यावर अक्षता टाकतो. मग विवाहहोम होतो. दुसर्‍या 
दिवशी वरात वरगृही जाते. 

महिन्याच्या कृष्ण पक्षात कोणत्याही दिवशी विधवाविवाह 
होतो. वधू-वर शेजारी बसून तांदळाच्या राशीवर मांडलेल्या 
सुपाऱ्या व खारका यांची पुजा करतात. ब्राह्मण मंत्र म्हणतो. 
मग वधू-वर विड्या तोडतात आणि लग्नविधी संपतो. 

हे लोक व्यभिचारी स्त्रीला जातिबहिष्कृत करतात 

देवघर्स - बारी हे शेव असून, तुळजापूरची भवानी व 
खंडोबा या त्यांच्या कुलदेवता आहेत. ते पानमळयाची पुजा 
करतात व पानमळ्याचा देव असलेल्या बहिरामाच्या यात्रेला 
खानदेशात जातात. खूप मुले असलेली स्त्री मरण पावल्यावर 
तिची पाषाणाची प्रतिमा करून, गावाबाहेरच्या वडाखाली 
स्थापतात व वटपौणिमेला तिचीही पुजा करतात. 

मततिकप्रथा - हे लोक विवाहित मृतांना जाळतात व अवि- 
वाहित मृतांना पुरतात. प्रेताचे दहन झाल्यावर सर्व लोक स्नान 
करतात आणि कडुलिंबाची पाने घेऊन मृताच्या घरी जातात. 
तिथे मृताच्या शय्येच्या जागी एक दिवा लावून ठेवलेला असतो. 
लोक त्याच्या भोवती कडुलिंबाची पाने पसरतात व परत 
जातात. दुसर्‍या दिवशी स्म्यानात जाऊन मृताला जाळलेल्या 
जागी गोमूत्र व पाणी शिंपडून तिथे मृतासाठी भाकरी, गूळ व 
तूप ठेवतात. तिसर्‍या दिवशी मृताचा उत्तराधिकारी रक्षा गोळा 
करून नदीत टाकतो व मृतात्म्याला लाह्या अथण करतो. 
नंतर तो मृताच्या अस्थी गोळा करून एका मडक्यात भरतो व 
कुठेतरी ल्पवून ठेवतो. मृताशौच संपल्यावर तो त्या अस्थी 
पुरतो किवा पाण्यात टाकतो. यांच्यांत मृतासाठी श्राद्ध व महा- 
ल्यही करण्याची चाल आहे. [ ट्रा. का. बाँ.] 


बारेला 


च एक आदिवासी जमात. या जमातीत आणि भिलाले 
बारला जमातीत सांस्कृतिक दृष्टीने फरक नाही. वारेलांच्या 
उत्पत्तीसंवंधी एक आख्यायिका सांगतात, ती अक्षी - प्राचीन 
काळी दोन भावांपैकी एकाने रूढीविरुद्ध लग्न केले. त्यामुळे 
त्याला जातिवहिप्कृत केळे गेले. पुढे त्याला झालेली संतती 
हीच वारेला या नावाने ओळखली जाऊ लागली. 

विवाहश्रथा - यांच्यांत विवाहासाठी नवरामुलगा मुलीच्या 
घरी जात नाही; तर नवरीमुल्गीच मिरवत नवरदेवाच्या 
घरी येते. मग तिथ्रे त्यांचा विवाह होतो. 

देवधर्म - वारेला लोक कानसूल्या आणि इंदल्पूजा हे 
दोन प्रमुख उत्सव साजरे करतात. कानसूल्या उत्सव दर वारा 
वर्षांनी येतो. या दिवश्ली मुलांचे कान टोचण्य़ाचा संस्कार कर- 
तात. या समारंभासाठी एक गाव निवडतात. मग तक्षी बातमी 
सर्वत्र पसरवितात. त्यानंतर आजूबाजूच्या गावांतून लाक 
आपापल्या मुलांना घेऊन तिथे येतात. कान टोचणारा पुरोहित 
या दिवक्षी उपवास करतो. कान टोचण्यावद्दळ त्याला एक शेर 
धान्य आणि दारूची एक वाटली देतात. इंदलपूजा म्हणजे 
इंद्राची पूजा होय. या पूजेचा दिवस पाच वर्षांतून एकदा येतो. 
गावातील प्रमुख व्यक्‍तीच्या घरी या पूजेचा कार्यक्रम होतो. 
सगळे लोक तिथे जमून नाच-गाणी करतात आणि देवाला 
नवस करतात. 

वारेलांची नृत्ये पुढीलप्रमाणे आहेत - (१) घमेडा - केवळ 
पुरुषांचा नाच. (२) पाली - केवळ स्त्रियांचा नाच. (३) वुर- 
झुडू - पुरुषांचे टिपरीनृत्य. (४ ) डोहू - हा मुलींचा नाच 
असून, तो दिवाळीच्या मोसमात करतात. (५) गेर - पुरुषांचा 
तिरकमठ्यांचा नाच. (६) घोडे उधळू - लग्नातला नाच. 
यात नवरा-नवरीला खांद्यावर घेऊन नाचतात. [ लोककला त्रे.] 


> शक जात. या लोकांची वस्ती बिहार प्रदेशातील 
बारस घालामाऊ जिल्ह्यात आढळते. यांना राऊत असेही 
म्हणतात. महावीर व गौरेय या देवतांची ते पूजा करतात. त्यांना 
कथाकीतंनांची फार आवड आहे. शेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय 
होय. [ पालामाऊ गॅझे. ] 


बाकी महाराष्ट्रातले एक पुण्यक्षेत्र. हे सोलापूर जिल्ह्यात 

२९ आहे. तिथे एक विष्णुमंदिर आहे. या विष्णूला भग- 
वान म्हणतात. बारशी हा हादशीचा अपभ्रंश आहे. अंवरीष 
राजा एकादशीचे व्रत केल्यावर दुसऱ्या दिवशी साधनदादशी 
करीत असे. एके दिवशी दुर्वासमुनी त्याचे सत्त्व पाहण्यासाठी 
तिथे आला. अंबरीषाने त्याला भोजनाचे आमंत्रण दिले. दुर्वास 
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स्नानासाठी म्हणून नदीवर गेला, तो लवकर परत आलाच 
नाही. त्यामुळे सावनद्वादक्यीची वेळ टळण्याचा प्रसंग आला. 
दुर्वासाचा तापट स्वभाव लक्षात घेऊन अंबरीपाने केवळ देवाचे 
तीर्थ प्राशन करून साधनद्वादक्ी सोडली. पण आपल्या आधी 
अंबरीपाने नुसते तीर्थ घेतले, हेही दुर्वासाला मानवले नाही. 
त्याने अंबरीपाला श्याप दिला, की ' तू य़ा जन्मी मुक्‍त होणार 
नाहीस. तुला दहा जन्म घ्यावे लागतील. ' भगवंताला आपल्य़ा 
भक्ताची ही अवहेलना रुचली नाही. त्याने आपले सुदशत 
चक्र दुर्वासाच्या मागे लावले. दुर्वास त्रिभुवनात पळाला; पण 
चक्र काही त्याच्या मागचे सुटले नाही. अखेर त्याला अंबरीषा- 
चेच पाय धरावे लागले. त्याच्या विनंतीवरून ते चक्र माग 
फिरले व दुर्वासाने सुटकेचा निःश्‍इवास टाकला. 

ही कथा या क्षेत्रात घडली आणि तेव्हापासून दे क्षेत्र म्य 
वंताचे क्षेत्र म्हणून प्रसिद्धीस आले, असे सांगतात. 

इथले भगवंताचे मंदिर पूर्वाभिमुख आहे. प्रवेशद्वार ् 
मजळी असून दगडी आहे. सभोवती प्रशस्त ओवऱ्या आ€'' 
मुख्य मंदिर दगडी असून, सभामंडप लाकडी आहे. गा; भाऱ्यात 
ज्ाळिग्राम शिळेची विष्णुमूर्ती आहे. जवळच अंबरीषाची र 
असून, भगवंताचा उजवा हात त्याच्या मस्तकी आहे. दुसर्‍या 
अंगाला लक्ष्मीची मूर्ती आहे. 

आषाढी-कातिकी एकादशीला इथे मोठा उत्सव 
आपाढीस गरुडाची रथात स्थापना करून त्याची 
काढतात. गोकुळाष्टमीला सात दिवस उत्सव होतो. रीच्या 
तही मोठा उत्सव होतो. पंढरपूर - यात्रा केल्यानंतर ३. ' _ न्री 
भगवानाचे दर्शन घेतले पाहिजे; त्यावाचून पंढरपूरच्या यात 
सांगता होत नाही, असे समजतात. [ स. भा. प्र. व. ] 


त्सव असतो. 
मिरखवणूर्क 


, भं ]रतीय महा” 
एक प्राचीन राजवंश. भारतीय 


य 
त ी ी 
बाहड्रथ राजवश बरुद्धापुर्वी, द्वापर युगात पौरव वंशातीर 


वसू नामक राजाने यादवांकडून चेदी देश जिंकून न्य 
आणि मगधापासून मत्स्य देशापर्यंत आपली सत्ता प्र 
केली. त्याच्या पाच पुत्रांतील ज्येष्ठ पुत्र बृहद्रथ याला मुर 
राज्य मिळाले. गिरित्रज ही त्याची राजधानी होती. पुत 
वृहद्रथ हा बाहूंद्रथ वंशाचा मूळ पुरुष होय. त्याचा ग 
जरासंध हा महापराक्रमी निघाला. त्याने अत्यंत विशाल क्स 
वैभवसंपन्न असे साम्राज्य स्थापले. मथुरेचा यादव यना ज्ाव्य 
हा त्याचा जावई होता. त्याने जरासंधाचे मांडलिकत्त कृष्णाने 
केले. कंसाने आपल्या प्रजाजनांचा फार छळ केल्यामुळं विरे 
त्याला ठार मारून उग्रसेनाला मथुरेच्या सिंहासनावर अक 
तेव्हा जरासंध फार संतापला. मग त्याने मथुरेवर 


खंड सहावा 


स्वाऱ्या केल्या. प्रारंभी यादवांनी त्याचा यशस्वी प्रतिकार 
केला. पण जरासंधाच्या एकामागून एक होणार्‍या स्वार्‍यांमुळे 
सर्वे यादव त्रस्त झाले . मग कृष्णाने त्या स्व यादवांना द्वारका 
येथे नेऊन वसते केले. पुढे पांडवांवैकी भीमसेनाने जरासंधाला 
मारले. मग जरासंधाचा पुत्र सहदेव हा मगधाचा राजा झाला. 
भारतीय महायुद्धात पांडवांच्या वाजूने लढत असता तो मारला 
गेला. त्याच्या नंतर त्याचा पुत्र सोमाधी मगघाच्या सिंहासनावर 
वसला. त्याच्या नंतरचा सहावा राजा पौरव, अधिसीम कृष्णाच्या 
समकालीन होता. रिपृंजय हा सोमाधीनंतरचा २१ वा राजा 
असून, तोच या वंशातला शेवटचा राजा होय. त्याचा मंत्री 
पुलकि याने त्याला ठार मारून आपला पुत्र प्रद्योत याला 
सिहासनावर वसवले. 

वाहेद्रथ वंशाचे एकूण ३२ राजे होऊन गेले व त्यांनी 
मगधावर १००० वर्षे राज्य केले, असे पुराणांत सांगितले आहे 
(मत्स्य पु. २७०,३०-३१). [हि.क. इं. पी. १; पु. वि. ] 


द्र पर च हे एकसाठ वर्षांचे चक्र आहे. त्यातील 
€९पत्य वषचक्र प्रत्येक वर्षाला वेगवेगळे नाव असून, 
त्याला संवत्सर म्हणतात. गुरूवरून हे चक्र प्रचलित झाल्यामळे 
त्याला बाहुस्पत्य असे नाव मिळाले आहे. हल्लीच्या पंचांगात 
हच व्षचक्र स्वीकारलेले आहे 

गुरूला राशिचक्रातळे एक भ्रमण पुर्ण करायला सुमारे वारा 
वर्षे लागतात. म्हणजेच गुरूचे एक वर्ष पंचांगातल्या बारा 
वर्षांबरोबर ठरते. अज्ली ५ गुरुवर्षे -: ६० संवत्सरे त्या चक्रात 
होतात. सुर्यसिद्धांताप्रमाणे एक सौर वर्षे अंदाजे ३६५.२५८७ 
दिवसांचे असते; तर बाहंस्पत्य वर्ष सुमारे चारशे दिवसांचे 
असते. त्यामुळे बारा सौर वर्षांत गुरूची सुमारे ११ वर्षे होतात. 
आणि त्यामुळे या दोन्ही वर्षांचा मेळ घालण्यासाठी १२ वर्षा- 
तून एक संवत्सर लुप्त किवा क्षय संवत्सर मानण्याची प्रथा 
पूर्वी होती. अज्ञा क्षय संवत्सराचे एक उदाहरण असे - शके 
१८७८ च्या आरंभी प्रभव नावाचे बाहेस्पत्य संवत्सर सुरू 
होते. ३-३ दिवसांनी ते संवत्सर संपवून विभव नावाचे बाहं- 
स्पत्य सवत्सर लागले. हे सौर वर्षारंभापासून ३६४.३ दिव- 
सांनी संपले व शुक्‍ल नावाचे बाहस्पत्य संवत्सर चाल झाले. 
याचा अर्थ असा की शके १८७८ सुरू होताना प्रभव संवत्सर 
होते आणि शके १८७९ सुरू होताना शक्‍ळ संवत्सर चाल झाले 
अर्थात मधल्या विभव संवत्सराचा क्षय झाला 

सुरवातीस उत्तरेत निरपवाद व दक्षिणेत विकल्पाने क्षय 
सवत्सर मानण्याची पद्धत होती; पण पुढे दक्षिणेत शके ८३० 
मध्ये ही पद्धत लुप्त होऊन उत्तरेत मात्र ती चाळ राहिली 


१२१ 


बहिस्पत्य व्षंचक्र 


त्यामुळे उत्तरेतील विक्रम संवताची संवत्सरनामे व दक्षिणेतील 
संवत्सरनामे एकमेकांशी जुळत नाहीत. 

या चक्रातील वर्षांना महाकातिक, महामागंशी्ष 
आहेत; पण तो गणितागत प्रकार समजावा 

या वर्षेचक्रातल्या संवत्सरांची नावे पुढीलप्रमाणे आहेत - 

(१) प्रभव (२) विभव (३) शुक्ल (४) प्रमोद (५) 
प्रजापती (६) अंगिरा (७) श्रीमुख (८) भाव (९) युवा 
(१०) धाता (११) ईश्‍वर (१२) बहुघान्य (१३) प्रमाथी 
विक्रम (१५) वृष (१६) चित्रभानू (१७) सुभानू 
तारण (१९) पार्थिव (२०) व्यय (२१) सर्वजित 
सर्वेधारी (२३) विरोधी (२४) विकृती (२५) खर 
नंदन (२७) विजय (२८) जय (२९) मन्मथ (३०) 
दुर्मुख (३१) हेमलंबी (३२) विलंबी (३३) विकारी (३४) 
शावरी (३५) (३६) शुभकृत (३७) शोभन (३८) 
क्रोधी (३९) विश्‍वावसू (४०) पराभव (४१) प्लवंग 
(४२) कीलक (४३) सोम्य (४४) साधारण (४५) विरोध- 
कृत (४६) परिधावी (४७) प्रमादी (४८) आनंद (४९) 
राक्षस (५०) अनल (५१) पिंगल (५२) काल्युक्‍्ताक्ष 
(५३) सिद्धार्थी (५४) रौद्र (५५) दुर्मती (५६) दुंदुभी 
(५७) रुघिरोद्वारी (५८) रक्‍ताक्ष (५९) क्रोधन (६०) क्षय. 

दक्षिणेत केरळामध्ये हे चक्र बारा वर्षांचे धरतात. या संव- 
त्सरचक्राचा प्रारंभ कधी झाला, याविषयी विष्णुधर्मोत्तर पुरा- 
णात (१.८२.८) पुढील इलोक दिलेला आहे- 

माघशुक्लं समारभ्य चन्द्राका वासवक्षंगो । 
जीवयुक्‍्तौ यदा स्यातां षष्ठयब्दादिस्तदा स्मतः ।। 

अर्थे - माघ मासाच्या शुकलपक्षात चंद्र, सूर्य व गरू हे धनिष्ठा 
नक्षत्री जेव्हा एकत्र आले, तेव्हा बाहूस्पत्य वर्षचक्र सुरू झाले. 

हे वर्षचक्र फार जुने आहे. ते किती प्राचीन आहे याविषयी 
श्री. अ. ज. करंदीकर यांनी पुढीलप्रमाणे विवेचन केले आहे- 

वैदिक आर्यामध्ये गुरूच्या भ्रमणावरून कालमापन करणारे 
आंगिरस आणि आदित्याच्या भ्रमणावरून कालमापन करणारे 
आदित्य ( म्हणजे आदित्यपंथी, पुढे रवीचे उपासक म्हणन 
प्रसिद्धीला आलेल्या मग ब्राह्मणांचे पूर्वज ? ) यांच्यामध्ये 
आपापल्या पचांगांच्या श्रेष्ठतेविषयी तीव्र स्पर्धा चालत असे 
या स्पर्धेत अंती आदित्य विजयी ज्ञाले. पण या उघड उघड 
दिसणार्‍या गोष्टीत आंगिरसांनी आदित्यांशी स्पर्धा करण्याचे 
साहस केले, तेव्हा आंगिरसांची परंपरा, आदित्यपरंपरेपेक्षा 
अधिक प्राचीन असली पाहिजे आणि ज्या देशात सहा सहा 
मास आदित्याला आपले मुखमंडल दाखविण्याची सोय नस- 
ल्याने त्याला आंगिरस बृहस्पतीपेक्षा अधिक मान मिळत नसे 


नाव 


(शड) 
(१८) 
(२२) 
(२६) 


बाहंस्पत्य वर्षंचक्त 


अक्षा प्रदेशातील असली पाहिजे. असा प्रदेश अर्थात ध्रुवप्रदेश 
होय. भारतात आदित्य दिवसाचे नियंत्रग करू शकतो. पण 
व्ट्वावर सार्‍या वर्षात एकच अहोरात्र असल्याने आदित्याचा 
दिनगणनेशी संबंधच येत नाही. धरुवावरील दौर्घ रात्रीत 
आदित्यपंथी ब्राह्मणांनाही गुरूच्या अथवा सप्तर्षींच्या व्रुवा- 
सभोवती होणार्‍या प्रदक्षिणेवरून दिनगणना करून रात्रिसत्रे 
करावी लागत आणि याप्रमाणे सप्तर्षी आणि गुरू यांच्या 
साहाय्याने केलेल्या सत्रांच्या अंती आदित्याचा उदय होई. 
या परंपरेच्या आधारामुळेच ६्रुवस्थानापासून स्रष्ट झाल्या- 
नंतरही आंगसिरस हे आदित्यांशी स्पर्धा करायला धजले. पण 
गुरूच्या राइयंतरावरून वर्ष मोजताना अंती आंगिरसांची वर्षे 
आदित्यांच्या वर्षापेक्षा वाढत आणि मग त्यांना संवत्सराचा 
क्षण मानून आदित्यांशी मिळते घ्यावे लागे. महाभारताच्या 
ल्ांतिपर्वात (३०१) 
क्षयं संवत्सराणां च मासानां च क्षयं तथा । 

असे जे वचन आले आहे, त्याची उपपत्ती अशा प्रकारे 
लागते. वृहस्पतीच सूर्यचंद्रांना भ्रमवितो आणि इतके अद्‌भुत 
कृत्य दुसरे कोणी करू शकत नाही, असे वर्णन वेदातही आहे. 

ऐतरेय ब्राह्मणाच्या चौथ्या पंजिकेत आंगिरस आणि आदित्य 
यांच्या स्पर्धेसंबंधी दुसरी एक आख्यायिका आली आहे. 
या उभतांमध्ये स्वर्गलोकी कोण प्रथम पोचतो यासंबंधी 
स्पर्धा झाळी असता, आदित्य प्रथम पोचले आणि आंगिरस 
त्यांच्या मागून साठ वर्षांनी पोचले, असे तेथे सांगितले आहे. 
हा उल्लेख उघड उघड आपल्या देशात अद्यापि प्रचलित 
असलेल्या साठ संवत्सरांच्या चक्राला अनुलक्षून आहे. हे साठ 
संवत्सरांचे चक्र स्त्रि. पू. २१०२ पासून चालत आले असून, 
आर्यभट्टाच्या काळी याचे साठ फेरे पूर्ण झाले होते. बाहेस्पत्य- 
मानाच्या साठ संवत्सरांचे सध्याचे चक्र प्रचलित झाले, तेव्हा 
सध्याप्रमाणे मेष राशी ही प्रधान राशी नसून कुंभ राशी ही 
प्रधान राशी होती. त्यामुळे त्या राशीत गुरूचा मध्यम रालि- 
योगाप्रमाणे प्रवेश झाला की द्वाददावाषिक चक्राचा प्रारंभ होई 
याचा थोडा विचार केला असता असे दिसून येते, की कुंभ 
राशीत उत्तरायणाचा प्रारंभ ज्या काळी होत असे त्याच काळी 
साठ संवत्सरांचे बृहस्पतीच्या पाच फेऱ्यांचे हे चक्र चालू झाले 
असले पाहिजे. अजूनही प्रयाग येथे होणाऱ्या कुंभमेळ्याच्या 
प्रचंड यात्रेच्या निमित्ताने आपण ही परंपरा अखंडित राखली 
आहे. कृंभेत उत्तरायण होत असताना साठ संवत्सरांच्या चक्राचा 
प्रारंभ झाला, हे अनुमान खरे असल्यास, आर्यभट्टाच्या काळी 
त्या चक्राचे साठ फेरे पुर्ण झाल्याची परंपराही निरपवाद 
सानावी लागेल. [ सं. मि.; हि. ध.; पं. ज्यो.; म. ज्ञा. को 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


नि. सि.; वे. आ.ज्यो. वै. दे. पू.] 
इ. स. च्या १७ व्या शतकाचा उत्तरार्ध.) 
बाल अठी रसिक संप्रदायातील एक आचार्य. याचे मूळ नाव 
बालकृष्ण नायक असे होते. हा राजस्थानचा रहिवासी होता 
प्रारंभी त्याने रामानुज संप्रदायाची दीक्षा घेतली होती; पण 
त्या संप्रदायाच्या उपासनेत संतोष न वाटन तो पुढे चरणदासाचा 
शिष्य वनला. पुढे हा अग्रदास गादीच्या रेवासापीठाचा अधि- 
कारीही झाला. त्याने ध्यानमंजिरी, सिद्धान्ततत्त्वदीपिका, 
नेहप्रकाश, इ. ग्रंथ रचले आहेत. त्याचे लक्ष काव्यगुणापेक्षा 
सिद्धान्ताच्या विवेचनाकडेच अधिक होते 

त्याचा नेहप्रकाश हा ग्रंथ रामभक्‍तीच्या रसिक संप्रदायात 
प्रतिष्ठा पावळेला आहे. सीता ही रामाची आल्हादिनी शक्‍ती 
मानून, तिचे चित्रण या ग्रंथात केलेले आहे. सीता-रामाचे प्रमा 
द्वैत आणि आत्माह्वैत यांचे वर्णन करणे, हा या काव्याचा प्रमु 
विषय आहे. शिवाय रामाचा प्रेमविलास, रसविलास ट्‌ 
विषयही यात आहेत. वाळ अलीच्या मतानुसार सीतेची चरर 
धूल सेवन करणे, हेच भक्ताचे प्रमख लक्षण होय 

वाळ अलीच्या सिद्धान्ततत्त्यदीपिका या' ग्रंथात रामभक्तीच्या 

सिद्धान्तांच्या व्याख्या आल्या आहेत. त्याच्या 
या ग्रंथाला रसिक संप्रदायात फार मान्यता आहे. 
एकूण २७३ छंद आहेत. रामाची सच्चिदानंद शोभा 
सीतेचे अनिर्वचनीय पवित्र सौंदर्य यांचे वर्णन या ग्रंथात 
ळते. [रा. भ. शा.; हि. सा. को. २] 


आणि 


(१) सामान्यपणे पाच वर्षांपर्यंतच्या स्त्री-पुमान क 
बालक त्याला बालक म्हणतात. वालक हे निर्व्याज असल्या 
मुळे त्याला देवासारखे मानतात. बाळकाविषयी काही लोक शोत 
जुती अशा - त्याला कोणाचा व त्याचा कोणाला विटाळ “_ 
नाही. पारोसेपणी ते देवाला शिवले तरी चालते. त्याला 
शौच किवा मृताशौच लाग॒ नसते. रजस्वला स्त्रीचा स्पर 
तरी त्याला दोष लागत नाही; मात्र रजोदशंनाच्या नेतो 
दिवशी अशी स्त्री बालकाला शिवली, तर त्याला मुडदूस € त्याला 
वालक हे स्वभावत:च कोमल व संदर असते. त्यामुळ * कह. 
भुताखेतांची किवा पापी माणसांची दष्ट लागते. त्यामुळ पगढतात 
रडू लागले किंवा आजारी पडले तर त्याची दृष्ट लवकरच 
वालक शरीराचा घोडा करून मागे पाहू लागले तर, 


चौ 


बालक 
त्याच्या पाठीवर भावंड येणार आहे, असे समजतात बालक 
अश्युभ योगावर जन्मले तर गोप्रसव-विधी करून वेतात 


गायीचे आहे, असे समजतात व मग त्याला पदरात 


खंड सहावा 


बालकाचे सगळें संस्कार आणि सोहळे हे त्याच्या आयुष्यवृद्धी- 
साठी असतात. नवजात बालकाला इंडा-पिडा होऊ नये, म्हणून 
काही ठिकाणी पळीपूजनाच्या दिवशी बालकांना गोडधोड 
जेवण घालतात. एखाद्याची मुळे जगत नसली, तर ती जगावी 
म्हणून मुलांना बोलावून भोजन घालण्याची काही ठिकाणी 
पद्धत आहे. वंध्या स्त्रिया अपत्यप्राप्तीसाठी बालकांना दहीभात 
जेवायला घालतात. आसन्नमरण व्यक्तीकडे एखाद्या बालकाने 
टक' लावून पाहिले, तर त्या पाहण्याला देवदृप्टी म्हणतात. या 
देवदृष्टीने तो रुग्ण जगण्याचा संभव असतो. 

भकक्‍्तिमार्गात श्रीकृष्णाच्या बालरूपाला विदोंष महत्त्व दिलेले 
आहे. भागवताच्या ददमस्कंधात वालळुष्णाचे कोतुक खूप वणिले 
आहे. अनेक संतांनी त्याच्या बालक्रीडेवर अभंग व पदे रचली 
आहेत. कल्पांतीच्या प्रल्यजळात एका वटपत्रावर श्रीविष्णू 
बालकरूपाने दायन करतो, अशी कल्पना आहे. त्या विषयी एक 
इलोक असा - 

करारविन्देन पदारविन्दं मुखारविन्दे विनिवेशयन्तम्‌ । 
बटस्य पत्रस्य पुटे शायानं बालं मुकुन्दं मनसा स्मरासि ॥। 

अर्थे - करकमलाने पदकमल धरून त्याचा अंगठा मुख- 
कमलात धारण करणार्‍या आणि वटवृक्षाच्या पानावर पहुड- 
लेल्या बाल मुकुंदाचे मी मनाने स्मरण करतो. 

बालकाला पाळण्यात जझोपविताना जी गीते म्हणतात, त्यांना 
अंगाई गीते म्हणतात. उत्तर प्रदेशात अशा गीतांना लोरियाँ 
असे नाव आहे. मराठीतल्या स्त्री-गीतांमध्ये बालकोतुकाच्या 
कितीतरी ओव्या सापडतात. त्यांतल्या काही ओव्या अशा - 


माझे तान्हे बाळ देवाचे मंगल अमृताचे फळ संसाराचे ॥। 
तान्हीया रे बाळा संगलाच्या मूर्ती संसाराची पुर्ती तुझ्यामुळे ।॥। 
अंथरूण केले जाईमोगऱ्याचे बाळा गोजिऱर्‍्याचें अंग मऊ ॥ 
तान्ह्या रे तान्हिका बाळा रे माणिका 
तुझ्या रे श्रीमुखा लिंबलोण ॥। 
जळो जळो दृष्ट मिठाचे झाले पाणी 
बाळ माझे फुलावाणी कोमेजले ॥ 
गोऱ्या गालांवर मुलामा लाल लाल 
जणूं गुलाबाचे फूल शोभिवंत ॥ 
गळ्यांत हांसोळी कमरे सांखळी 
मति साजिरी गोजिरी तान्हे बाळाची ॥ 
तान्हीया रे बाळा तुझ्या पायी वाळा 
तुझा डोळा काळा काजळाने ॥ 
शेजीनें वाहिली दिव्यांची लाखोली 
पुष्पपुजा झाली बाळराजा ॥ 
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बालगंधवं 


काजवे फुलले फुलले लाख लाख 
पाहावे श्रीमुख तान्हे बाळाचे ॥। 

वरील ओव्यांतून बालकविषयक कोतुक, तद्विषयक समजुती 
व संकेत यांचे निदशंन होते. [ की. पॉ.; स्त्रीजीवन ] 

(२) (इ. स. चे ११ वे शतक ) एक घर्मशास्त्रकार. हा 
बंगालमंधील असावा. याने धर्मशास्त्राच्या कित्येक शाखांवर 
एक ग्रंथ रचला होता, असे कळते. प्रस्तुत ग्रंथ उपल्ब्ध नाही; 
पण रघुनंदन व शूलपाणी या धर्मशास्त्रकारांनी बालकाची मते 
उद्धृत केली आहेत. जीमूतवाहनाच्या ग्रंथातही याचा उल्लेख 
वारंवार आला आहे. त्यावरून त्याच्या ग्रंथाचे अस्तित्व सिद्ध 
होते. बालकाची काही मते अशी- 

विधवा पत्नी, मुलगी, आईवाप आणि भाऊ यांच्या नंतर 
एखाद्याच्या संपत्तीचा वारसाहक्क कन्यापुत्राला मिळावा. 
कुटुंबात एखाद्या भावाने आपल्या विद्येच्या बळावर काही 
संपत्ती मिळवली, तर तिच्यावर इतर भावांचा हकक पोचत 
नाही. स्थावर मिळकत २० वर्षे एखाद्याच्या कवजात असेल, 
तर ती धारण करणारा तिचा मालक होतो. [ हि. ध. ] 


- (१८८८-१९९६७ इ. स.) मराठी रंगभूमीवरील 
बालगंध एक श्रेष्ठ गायक व स्त्रीभूमिका करणार नट. 
यांचे संपूर्ण नाव नारायण श्रीपाद राजहंस असे होते. यांचे 
वडील श्रीपादराव हे मुंबई सरकारच्या इरिगेशन विभागात होते. 
त्यांना गाण्याचा नाद होता आणि ते सतारही उत्तम वाजवीत. 
नारायणाचे एक मामा श्री. वासुदेवराव पुणतांबेकर हे त्या 
काळी आघाडीवर असलेल्या नाटयकलाप्रवर्तक मंडळीचे मालक 
होते. त्यांच्यामुळे राजहंस कुटुंबातील मंडळींना नेहमीच उत्तमो- 
त्तम नाटके पाहायला मिळत. 

अश्या प्रकारे वडील व मामा यांच्याकडून नारायणाला 
गायनाभिनयाचा वारसा मिळाला. नारायणाचे प्राथमिक शिक्षण 
नागठाणे येथे झाले. पुढील शिक्षणासाठी त्याला जळगाव येथे 
त्याच्या आत्याकडे ठेवण्यात आले. परंतु नारायणाचे शाळेत 
अजिबात लक्ष नसून, तो अष्टोप्रहर गायनाच्याच नादात मग्न 
असतो, हे पाहून आत्याच्या यजमानांनी नारायणाला महेवूब- 
खान नावाच्या एका गवयाकडे गाणे शिकायला ठेवले. आत्याचे 
यजमान श्री. म्हाळस हेही गाण्या-नाटकांचे नादी असल्या- 
मुळे त्यांच्याकडे असताना नारायणाला भरपूर नाटके पाहायला 
मिळाली. ती पाहुन त्याला आपण नाटक मंडळीत जावे, असे 
तीव्रतेने वाटू लागले. 

याच वेळी नारायण आपल्या पुण्याच्या एका चुलत्याकडे 
आला व तिथे त्यांचे गाणे लो. टिळकांनी ऐकले. नारायणाचा 


बालगंधव 


१ हु तरं 
उद्गार काढले. 


सुरेळ आवाज व गाणे म्हणण्याची घाटणी पाहून, 
साक्षात बालगंधर्व आहे ! ' असे लोकमान्यांनी उ 
अक्षया प्रकारे टिळकांनी सहज म्हणून उच्चारलेले * वाल्गंबव 
हे शब्दच पुढे नारायण राजहंसाचे विद्षेषनाम ठरले ! 

इ. स. १९०२३ साली नारायण इंग्रजी दुसरीत होता. अभ्या- 
खात लक्ष नसले, तरी गायनाचे गिक्षण चाल होते. त्याच वर्षी 
श्रीपादरावांना एका अपघातामुळे अंथरूणावर पडून राहण्याचा 
प्रसंग आला. ते अंथरुणावर पडल्यामुळे त्यांचा पगार येणे वंद 
झाले व घरातल्या दुखण्यांमुळे खर्च मात्र वाढला ! अद्ातच 
नारायणाला कुत्रे चावळे व औषधोपचार करण्यासाठी त्याला 
कोल्हापुरच्या एका स्नेह्याकडे ठेवण्यात आले. तेथे कोल्हापुरच्या 
दाहू छत्रपतींनी त्याचे गाणे एंकळले व ते त्याच्या आवाजावर 
खूष झाल. पण त्याच वेळी त्याला एका कानाने कमी ऐक 
यंत, हहा त्यांच्या लक्षात आले. इतक्या सुंदर आवाजाचा 
मुल्गा वहिरा असावा, याचा त्यांना विषाद वाटून त्यांनी 
त्याच्या कानावर उपचार करण्यासाठी त्याला मिरजेच्या य॒रो- 
पियन डॉक्टरकडे पाठवळे व उपचार चालू असेपर्यंत त्याची 
राहण्या-जेवण्याची व्यवस्था किर्लोस्कर नाटक मंडळीच्या 
विर्‍हाडी केली. अद्या प्रकारे नारायणाला आयतेच नाटकमंड- 
ळीत राहायला मिळाले. 

या वेळी शाहुमहाराज व किर्लोस्कर नाटक मंडळीचे चालक 
यांच्यांत नारायणाने नाटकात काम करावे अश्ी बोलणी चाल 
होती. पुढे त्याच्या आई-वडिलांची संमती मिळाल्यावर इ. स. 
१९०५ च्या गुरुद्दादशीच्या दिवशी नारायणाने किर्लोस्कर 
मंडळीत प्रवेश केला. नाट्याचार्य देवळ यांनी त्याला शाकुंत- 
लातल्या शकुंतलेची भूमिका शिकवण्यास प्रारंभ केला. 

यानंतर यथाकाल शाकुंतलाचा प्रयोग झाला व रंगभूमी- 
वरील आपल्या प्रथम पदक्षेपातच नारायणाने सवे प्रेक्षकांची 
मने आपल्याकडे आकर्षून घेतली. लहान वय, सुडौल व गोंडस 
बांधा, देखणे रूप व सुरेल आवाज या गुणांमुळे त्याची. पहि- 
लीच भूमिका दृष्ट लागावी अश्ली सुंदर वठली. शकुंतलेनंतर 
सुभद्रा, वसंतसेना, नंदिनी, इ. भूमिका तो आपल्या सरससुंदर 
अभिनयाने व मधुर गायनाने अप्रतिमपणे वठव॒ लागला 

किर्लोस्कर मंडळीत प्रवेश केल्यापासून दोनच वर्षांनी म्हणजे 
इ. स. १९०७ साली पारगावकर कुटंबापैकी लक्ष्मी नावाच्या 

एका काळ्या-सावळ्या व सामान्य स्वरूपाच्या मुलीशी नारा- 
यणाचा विवाह लावून देण्यात आला. 

नारायणाच्या लग्नानंतर किर्लोस्कर मंडळीने महाराष्टा- 
तल्या प्रमुख दाहरीं एक प्रदीधे दोरा काढला. या दोर्‍यामठे 
मंडळीला अफाट पैसा मिळाला, तसाच बालगंधर्वांचा कीति- 


१३४ 
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सुगंधही दगदिद्यांत दरवळला. अया प्रकारे कीर्ती, संपत्ती आणि 
समृद्धी यांची चहूवाजंनी वृष्टी होत असतानाच बालगंधर्वांच्या 
व्यक्‍तिगत जीवनात एक दुर्देवी घटना घडली व त्या प्रसंगाच्या 
निमित्ताने त्यांच्या अंगच्या एका नव्या सदगुणाचे लोकांना 
दर्वांन झाले. दि. १२ मार्च १९११ या दिवशी मंबई मुक्कामी 
किर्लोस्कर मंडळीचे नवे नाटक ' मानापमान ' रंगभमीवर 
यायचे होते. त्यात वालगंघर्वाना भामिनीची भमिका करायची 
हाता. नाटक नवे व त्याचे लेखक श्री. काकासाहेब खाडिलकर, 
यामुळ त्या नाटकावद्वळ रसिकांच्या मनात अपार औत्सुक्य 
हात. पण नाटकाच्या आदल्याच रात्री बालगंधर्वांची मुलगी 
एकाएका मरण पावली. या दुघटनेने सगळ्यांच्याच उत्साहावर 
पाणी पडळ. मंडळीचे मालक शंकरराव मजमदार यांनी त्य़ा 
दिवश्ीचा प्रयोग पुढे ढकलण्याचे ठरविले व त्यांनी ती गोष्ट 
वालगंधर्वाच्या कानी घातली. पण बालगंधर्व एकदम मात 
उंचावून म्हणाले. ' झाळं ते झालं, नाटक बंद ठेवू नका! 
माझ्या एकट्याच्या दुःखासाठी हजारो प्रेक्षकांच्या आनंदावर 
विरजण घालू नका. ' बालगंधर्वाचे ते उद्गार ऐकून व ती. 
धारादात्तपणा पाहुन मुजुमदार चकित झाळे. मानापमानाचा व्यं 
प्रयाग सववस्वी अविस्मरणीय ठरला. त्यात वालगंधर्वांनी आपली 
भूमिका अत्यंत समरसून व रंगून केळी 
त्यानंतर मानापमानाचे प्रयोगावर प्रयोग होऊ लागले. बाल 
गधर्वाची कोर्ती मध्यान्हीच्या सूर्यासारखी तळपू लागली किलो 
स्कर मंडळीवर पैशांचा पाऊस पड लागला. अक्षा प्रकारे बॉल 
गंधर्वे हे किर्लोस्कर मंडळीचे एक आधारस्तंभ ठरल्यामुट 
त्याच्या चाहत्यांनी त्यांना मंडळीत भागीदारी द्यायला लावली 
पण ही भागीदारी यशस्वी ठरली नाही पुढे थोड्याच 
सांत बालगंधर्व, टेंबे, बोडस ही नटमंडळी किर्लोस्कर 
फुटून बाहेर पडली व त्यांनी बालगंधर्वांना अग्रस्थान देऊन 
मुबई मुक्‍कामी गंधर्व नाटक मंडळीची स्थापना केली 
नवी नाटक मंडळी स्थापल्यावर बालगंधर्व हिरीरीने कामाला 
लागले. देवल, तात्यासाहेब कोल्हटकर, खाडिलकर यांसारख्या 
नामवंत नाटककारांना त्यांनी आपल्या मंडळीत पाचारण 
दत्तोपंत पेठकर, दादा लाडू, राजारामबापू पुरोहित, 
वुवा पंढरपूरकर यांच्यासारखे गणी गायक-वादक 
गोविदराव टेंबे यांच्या मोठमोठ्या संस्थानिकांकडे 
होत्या. त्यांनी संस्थानिकांकडन उंची व भरजरी शाळू 
आणल्या. याच वेळी बडोद्याचे महाराज सयाजीराव गा 
यांनी गंधर्व नाटक मंडळीला राजाश्रयही दिला 
गधव नाटक मंडळीच्या स्थापनेनंतर तिने मंबईत मूक 
शापसंभ्रम, मानापमान, मच्छकटिक, इ. नाटके सादर केली 


हाती 


टे 


नायक 
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नाटकांनी भरपूर उत्पन्न मिळवून दिले. नंतरच्या दोन वर्षांत 
मंडळीने बडोदे, इंदूर, औरंगाबाद, पुणे, जळगाव, नागपुर, इ. 
ठिकाणचा प्रदीर्घ दोरा करून कौर्ती व संपत्ती भरपूर मिळवली. 

दिवसेंदिवस वालगंधर्वाच्या स्त्रोभूमिकांची मोहिनी वाढत 
होती. स्वतःच्या मालकीच्या कंपनीत त्यांना आपल्या मना- 
प्रमाणे सर्व प्रकारचा कलाविलास करता येत होता. त्यांच्या 


स्त्रीवेपात बालगंधर्व 


वेषभूषेचे व केशभूषेचे अनुकरण करायला सुधारक स्त्रीसमाजाने 
याच वेळी सुरुवात केली. दादा लाडू हे गंधर्व नाटक 
मंडळीचे तबल्जी फावल्या वेळात फोटोग्राफीचा व्यवसाय 
करीत. वालगंधर्वांची समाजावर असलेली मोहिनी लक्षात 
घेऊन, त्यांनी बालगंधर्वांचे निरनिराळया स्त्रीभूमिकांतले सुबक 
व सुंदर फोटो घेऊन ते विकायला सुरुवात केली. 

प्रारंभापासून बालगंधर्वांचा स्वभाव होशी व विलासी 
असल्यामुळे ते वाटेल तसा पैसा उधळीत. नाटकात घालायचे 
दागिने आणि कपडे हेसुद्धा नकली असू नयेत, खरे असावे असे 
त्यांना वाटे. ते स्वत: गंधर्व नाटक मंडळीचे मालक व प्रमुख नट 
असल्यामुळे त्यांच्या खचिकपणाला कोणी पायबंद घालू शकत 
नसे. एकदा गोविदराव टेंबे यांनी वालगंधर्वांच्या काही अना- 


१ऱ्प 
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वद्यक खर्चाविषयी नापसंती व्यक्‍त केली. परंतु गंघर्वाच्या 
पाठिराख्यांनी गोविदरावांच्या या नापसंतीचे भांडवल करून 
त्यांच्याविरुद्ध कारस्थाने सुरू केली व त्याचे पर्यवसान शेवटी 
गोविदराव टेंबे गंघवे नाटक मंडळीतून बाहेर पडण्यात झाले. 
इ. स. १९१६ सालच्या नोव्हेंबरात गंधवे नाटक मंडळीने 
गोविदराव देवलांचे संशयकल्लोळ हे हास्यरसप्रधान नाटक रंग- 
भूमीवर आणले. त्यातील रेवतीची भूमिका वाल्गंघर्वीनी अतिशय 
यशस्वीपणे सादर केली. रेवती ही गणिका. वाल्गंघवोनी आज- 
पर्यंत ज्या भूमिका केल्या होत्या, त्या सगळ्या राजकन्या, 
त्रषिकन्या यांच्या होत्या. रेवतीची भूमिका त्या भूमिकां- 
पेक्षा वेगळी होती. पण बालगंधर्वांनी तीही भूमिका यशस्वीपणे 
करून आपल्या अनेकांगी अभिनयकोशल्याची प्रचीती आणून 
दिली. संशयकल्लोळ नाटकाच्या पाठोपाठ गंधर्व नाटक मंडळीने 
काकासाहेब खाडिलकरांचे स्वयंवर रंगभूमीवर आणले. यातली 
रुक्मिणीची भूमिका बालगंधर्वांनी एका आगळ्या ढंगाने सादर 
केली. रुक्मिणी नुसतीच प्रेयसी नाही, तर ती त्यागी आणि 
अभिमानी आहे, हे त्यांनी दाखवून दिले. एकाच महिन्यात 
संशयकल्लोळातल्या रेवतीची व स्वयंवरातल्या रुक्मिणीची, 
अद्या दोन अत्यंत भिन्न स्वरूपाच्या व भिन्च व्यक्‍्तिमत्त्वाच्या 
भूमिका करून बालगंधर्वांनी एक प्रकारे अभिनयाचा विक्रम 
करून दाखविला. यानंतर बालगंधर्व हे लोकांच्या केवळ कोतु- 
काचा विषय न राहता, भक्‍तीचा विषय बनले. यापुढे बालगंधवे 
गातील ते गाणे व करतील तो अभिनय, अशी श्रद्धा प्रेक्षकांच्या 
मनात निर्माण झाली. 
पुण्याच्या मुक्कामात वालगंधर्वांनी राम गणेश गडकरी यांना 
आपल्यासाठी नाटक लिहिण्याची विनंती केली. त्यावर गडकरी 
त्यांना म्हणाले. “ हे पाहा नारायणराव, मी तुमच्यासाठी नाटक 
लिहीन, पण एका अटीवर. माझ्या नाटकात तुम्हांला फाटके लुगडे 
नेसून दळावे लागेल. ' बालगंधर्वाचा उंची आणि भरजरी शालू- 
पैठण्यांचा हव्यास जगजाहीर होता. त्यामुळे आपली ही अट ते 
मानणार नाहीत, अशी गडकरी यांची कल्पना. पण बालगंधर्व 
एकदम उत्तरले. ' अहो, फाटके लुगडेच काय, गोणपाट नेसून 
म्हणालात तरी मी काम करायला तयार आहे. ' कारण त्यांची 
गडकऱ्यांच्या लेखनावर नितांत श्रद्धा होती आणि जातिवंत नट 
असल्यामुळे कोणतीही भूमिका त्यांना वर्ज्य नव्ह्ती. 
बडोदे मुक्कामी सयाजीराव महाराजांसमोर एकच प्यालाचा 
प्रथम प्रयोग सादर झाला. त्यातली बालगंधर्वांची सिंधूची 
भूमिका अनेक अर्थांनी तत्कालीन समाजाला अत्यंत आवडली व 
ती आदे ठरली. त्यांच्या प्रत्येक हालचालीत, दाब्दो च्चारात, 
हावभावात आणि गायनातल्या प्रत्येक स्वरात चारित्र्य, पावित्र्य, 
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कारुण्य, वात्सल्य अता विविध रसांचा साक्षात्कार घडत असे 
“ अरी सिंधू पुन्हा कधीच ज्ञाली नाही, ' असा स्पष्ट अभिप्राय 
वालगंधर्वांचे सिंधूचे काम पाहिलेळे लोक आजही देतात. कारण 
वालगंधर्वानी सिंधूची भूमिका केली नाही, तर ते ती भूमिका 
जगले, त्यांची ती भूमिका म्हणजे त्यांच्या अभिनयमंदिरावरचा 
कळस होता. 

वाल्गंधर्वांच्या उधळेपणावर गणपतराव वोडस वारंवार 
मर्यादा घालण्याचा प्रयत्न करू लागले व त्यामुळे त्या उभयतांत 
वितुष्ट आळे. त्याची परिणती म्हणून बोडसांना गंधर्व नाटक 
मंडळीतून वाहेर पडादे लागले. आता गंधर्वमंडळीचे एकमेव माळक 
म्हणून वाल्गंधर्वांचे नाव लागले. त्यामुळे त्यांना दावता-दडपता 
कोणी उरला नाही. उल्ट कलाविलास या नावाखाली त्यांच्या 

विलक्षण खर्चाचे कोतुक करणारे लोक त्यांच्या भोवती जमा झाले. 

बाळासाहेब पंडित हे त्यांपैकीच एक होत. बालगंधर्वांच्या 
रंगभूमीवरील प्रारंभकालापासून ते त्यांचे जिवलग मित्र वनले 
होते. वालगंधर्वांसाठी त्यांनी आपल्या संपत्तीची अमाप उधळण 
केली होती; पण पुढे त्यांच्या देवाचे फासे उलटे पडले. गंधर्व 
नाटक मंडळीत ते व्यवस्थापक म्हणून आले. आपल्या कारकौर्दीत 
त्यांनी मंडळीत खूप चेन केली व गंधर्वांचीही चैन चाळू ठेवली. 
त्यामुळे मंडळी हळूहळू कर्जबाजारी होऊ लागली. दिवसेंदिवस 
कर्जाचा आकडा फुगत चालला व वालगंधर्वांना त्याची 
कल्पनाही आली नाही. 

याच काळात खाडिलकरांनी द्रोपदी नावाचे नवे नाटक 
ल्हिन पुरे केले व वाल्गंधर्वांनी ते मोठ्या थाटामाटात रंगभूमी- 
वर आणले. त्याच्या सरंजामासाठी गंधर्वांनी जवळ-जवळ 
पाऊण लाख रूपये खर्च केले. परंतु एवढ्या ऐदवर्यानिश्ी रंग- 
भूमीवर सादर केलेल्या या नाटकाचा प्रयोग पाहून प्रेक्षक 
संतुष्ट झाले नाहीत. आणि मागील कर्जात या खर्चाची भर 
पडून कर्जाची रक्‍कम चांगळीच वाढली. 

इ. स. १९२१ सालच्या मे महिन्यात गंधर्वे नाटक 
मंडळी मुंबई सोडून पुण्याला निघालेली पाहताच स्टेशनवर 
सावकारांच्या पठाणाने सर्वे मंडळींना अडवले. याच वेळी बाळा 
साहेब पंडितांच्या दुसऱया एका खटल्याचा निकाल लागून त्यात 
त्यांना शिक्षा झाली. हा सर्व प्रकार पाहून बालगंधर्व अगदी 
हतवुद्ध झाले. 

त्या कठीण प्रसंगी मुंबईचे प्रसिद्ध सॉलिसिटर श्री. पी. एस. 
लाड पुढे सरसावळे आणि त्यांनी बालगंधर्वांना धीर दिला 
नतरच्या काळात गंधर्व नाटक मंडळीचे सर्वे कागदपत्र व हिदोब 
त्याना तपासले, तेव्हा त्यांना आढळून आले की मंडळीला एकण 
७२ सावकारांचे १ लक्ष ८० हजार रुपये कर्ज होते. एकटया 
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होते. तेव्हा 


काशीनाथराव खोटे यांचेच ६० हजार रुपये कर्ज 
या नात्याने 


लाडसाहेवांनी त्यांच्या वतीने कवजे गहाणदार 
मंडळीची सर्व मालमत्ता आपल्या ताब्यात घेतली व काही 
थोड्या सावकारांचे पैसे देऊन उरलेल्यांची समजूत काढून 
त्यांना थोपवून धरल. री 
बालगंधर्वाना त्या प्रसंगात साहाय्य करावे या हेतूने मुंबई" 
तील काही प्रतिष्ठित नेत्यांनी व विविव क्षेत्रांत गाजलेल्या 
मंडळींनी एक सभा घेऊन बालगंधर्वांच्या कर्जफेडीसाठी निधी 
उभारला. गंधर्वांवरची लोकांची भक्‍ती एवढी मोठी, की जागच्या 
जागी सुमारे एक लाख रूपये देणग्यांची आदवासने मिळाला 
वालगंधर्वांना ही आनंदवार्ता कळली तेव्हा ते गहिवरळे व 
म्हणाळे ' देवा, माझ्यासाठी फंड जमव नका. माझ्या चुकीमुळ 
झालेळे कर्ज माझे मलाच फेडले पाहिजे ! ते फिटेपर्यंत आपणा 
सर्वांचा आशीर्वाद व प्रभची कृपा कायम असावी इतकीच 
माझी प्राथना आहे ! 
सॉलिसिटर लाड यांनी जरी गंधर्व मंडळी ताब्यात घेतली 
तरी तिचा उद्देश मंडळीचे कर्ज फिटेपर्यंत ती सुरक्षित असावी, 
एवढाच होता. मंडळीची व्यवस्था पाहण्यासाठी लाड यांनी श्री 
दादा काटदरे नावाच्या एका हुशार व अनुभवी व्यवस्थापकांची 
नेमणूक केली 
यानंतर गंधर्व नाटक मंडळीने आपले पुण्यास जाण नवि 
करून मुंबईतच मुक्काम ठेवळा व आपली अनेक गाजलेली 
नाटके नव्या उत्साहाने सादर करायला सुरुवात केली यात 
वेळी म. गांधींनी टिळक स्वराज्य निधी या नावाने एक कीर्ट 
रूपये जमवायचा संकल्प सोडला. हा निधी स्वराज्याच्या 
चळवळीप्रीत्यर्थ खर्च होणार होता. वालगंधर्वांना ही गोर्प्ट 
समजली, तेव्हा आपणही या पुण्यकार्याला हातभार लाद,” 
लोकमान्य टिळक व स्वराज्य यांच्याविषयीचा आपला आदर 
भाव व्यक्‍त करावा, असे वाटले. त्यासाठी त्यांनी 
मंडळीचे मालक व प्रमुख नट श्री. केशवराव भोसले धॉर्गिया 
समवेत मानापमान नाटकाचा संय॒क्‍त प्रयोग करायचे ठर विर 
केशवराव भोसले हे बालगंधर्वाप्रमाणेच तत्कालीन संगीत शा 
भूमीवरचे एक श्रेष्ट नट होते. बालगंधर्व भामिनी व 
भासले धे्यधर अश्या स्वरूपाचा तो संयक्‍त मानापमानांचा 
प्रयोग मुंबईत जेव्हा जाहीर झाला, तेव्हा अक्षरशः गाव 
हुन रसिक प्रेक्षकांनी मुंबईत गर्दी केली व शंभर रुपयांपार् 
तिकिटांचे दर ठेवले असूनही अवघ्या अर्ध्या तासाच्या आत की 
वर्गाची तिकिटे सपून गेली. दि. ८ जळे १९२१ या वि 
मुबइच्या वाळीवाला नाटयगहात हा मानापमानाचा प्र्या 
झाला व तो इतका गाजला, की पुढे वर्षानुवर्षे रसिक प्र 


खंड सहावा 


त्या एकाच प्रयोगाच्या गोड आठवणी काढीत राहिले. 
यानंतर गंधर्व नाटक मंडळी स्वयंवर, मानापमान, एकच 
प्याला, द्रौपदी, सोभद्र, इ. जुनीच नाटके करीत राहिली व 
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वालगंधर्वांच्या गायनाभिनयामुळे ती आथिक दृष्ट्याही लाभ- 
दायक होत राहिली. या काळात एक-दोन नवी नाटके गंधर्वांनी 
रंगभूमीवर आणली, पण ती फारशी यशस्वी ठरली नाहीत. 

इ. स. १९२७ च्या डिसेंबरअखेर गंधर्व मंडळी पूपणणे क्रण- 
मक्‍त झाली व पुनश्च तिची मालकी बालगंधर्वाकडे आली. परंतु 
मंडळी हातात येऊनही वालगंधवे आपल्या पूर्वीच्या वैभवाला पुन्हा 
कधीही चढले नाहीत. आतापर्यंत त्यांची एक मुलगी व दोन 
मळ्गे अक्षी तीन अपत्ये मृत्युमुखी पडली होती. त्यामुळे आधीच 
कोमल मनाचे असलेले बालगंधर्व आता अधिकच हळवे बनले. 

त्यांना तीन मुली होत्या. त्यांतली थोरली कमला ही फार 
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्ा 
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गरीब व सालस स्वभावाची होती. वालगंधर्वाचा तिच्यावर फार 
जीव होता. परंतु तीही एके दिवशी विषमज्वराने मरण पावली 
व या आघाताने वालगंधर्वाच्या जीवनातला उरला सुरला 
आनंदसुद्धा कोळपुन गेला. पण एका नाटक मंडळीचे मालक 
असल्यामुळे त्यांच्यावर शेकडो माणसे अवलंबून होती आणि 
त्यांच्या हितासाठी व त्याचबरोबर स्वतःच्या कुटुंबाच्या उदर- 
निर्वाहासाठी त्यांना नाटक मंडळी चालू टेवणे क्रमप्राप्त होते. 
तद्यात त्यांचा स्वभाव आता अत्यंत लहरी वतला होता. प्रत्येक 
नवे नाटक सादर करताना त्याच्या निमितीसाठी अमाप खर्च 
करण्याचे व प्रेक्षकांना नेत्रदीपक आनंद मिळवून देण्याचे त्यांचे 
वेड कमी न होता दिवसेंदिवस वाढत चालले होते. अशा प्रकारे 
सर्वे बाजूंनी खर्चाचे प्रमाण वाढत असता, प्राप्तीचे मान मात्र 
वाढत नव्हते. 

इ. स. १९३१ साली श्री. ना. वि. कुलकर्णी यांचे कान्हो- 
पात्रा नाटक बालगंधर्वांनी रंगभूमीवर आणले. आपल्या नेह- 
मीच्या पद्धतीप्रमाणे त्यांनी याही नाटकासाठी प्रचंड प्रमाणावर 
खर्चे केला. नाटकातले पांडुरंगाचे मंदिरसुद्धा त्यांनी खऱया पंढ- 
रीच्या मंदिरासारखे तयार करवून घेतले. कान्होपात्रा नाटक 
भकक्‍्तिरसप्रधान असल्यामुळे त्यात अभंगांची व भजनाची लय- 
ळूट होती. बालगंधर्वाच्या मनाचा कल दिवसेंदिवस देवभक्ती 
कडे, भजनाकडे झुकत चालला होता. त्यामुळे कान्होपात्रा नाटक 
ते पुर्णपणे यशस्वी करू शकले. हे नाटक आथिक दृष्ट्याही 
यशदायी ठरले. या नाटकापासूनच बालगंधर्वांनी जाहीर रीतीने 
भजनाचे कार्यक्रम सुरू केले; पण त्याचा परिणाम असा झाला, 
की ज लोक बालगंधर्वांच्या केवळ गायनासाठी पैसे टाकून रंग- 
मंदिरावर प्रचंड गर्दी करीत, ते या फुकटच्या कार्यक्रमाला 
मोठ्या संख्येने जाऊ लागले व त्यामुळे नाटकांच्या उत्पन्नात 
घट होऊ लागली. अश्या स्थितीत कर्जे फिटणे तर दूरच राहिले 
पण व्याजही देणे शक्‍य होईना. 

पुढे सोलापूरच्या मुक्कामात प्रभात फिल्म कंपनीचे एक 
मालक श्री. व्ही. शांताराम यांनी बालगंधर्वांच्या एकच प्याला 
नाटकातली सिंधूची करुण सुंदर भूमिका पाहिली आणि ते 
अक्षरशः भारावून गेले. तत्काळ ते बालगंधर्वांना भेटले व त्यांना 
म्हणाले, की तुम्ही जर आमच्या भागीत तीन वर्षात सहा 
चित्रपट काढायला व त्यात काम करायला सिद्ध असाल, तर 
तुमच्या हिर्श्यासाठी तुम्हांला कमीतकमी सहा लाख रुपये तरी 
मिळतील अशी शक्‍यता आहे. 

शांतारामबापूंचे ते बोलणे ऐकून बालगंधर्वांनी शांताराम- 
वापूंना आपला होकार कळविला. यानंतर त्यांचा व प्रभात 
कंपनीचा रीतसर करार झाला व त्याप्रमाणे केवळ एका वर्षात 
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दोन चित्रपट काढण्यापुरते सहकार्य बालगंधर्वांनी प्रभात कंपनीशी 
करावे आणि त्यासाठी प्रभात कंपनीने त्यांना दोन लाख रुपये 
द्यावे असे ठरले. | 
वाल्गंधर्वांनी यापुढे प्रभात फिल्म कंपनीत जाऊन काम 
करायचे म्हणजे गंधर्व मंडळीचे विसर्जन अपरिहार्य ठरले. दि. 
डिसेंबर १९३४ रोजी गंधर्व नाटक मंडळी त्यांनी बंद केली. 
परंतु आरंभी अत्यंत मोहक व आकर्षक वाटणारी ही सिने- 
मात जाण्याची योजना अंती अत्यंत दाहक व तापदायक अस- 
ल्याचे वालगंधर्वांच्या लक्षात येऊन चकले. मग कसावसा एक 
चित्रपट पुरा करून ते प्रभातच्या करारातून मुक्‍त झाले 
दि. ७ डिसें. १९३५ रोजी वाल्गंधर्वाचे एकनाथाची भमिका 
असलेले ' धर्मात्मा * चित्र मुंबईला प्रकाणित झाले; पण ते 
चित्र सवथा अयगस्वी ज्ञाळे ! 
यानंतरचे वालगंधर्वांचे आयुष्य ही भीपण परिस्थितीशी 
एकाकी घेतळेळी झुंज आहे. गंधर्व नाटक मंडळी आपल्याच 
हातांनी विसजित केलेली, प्रभातचा करार संपळेला आणि 
जवळ जवळ सर्वच सहकारी कलावंत व साथीदार इतस्तत: 
पांगळळे, अशा भग्न व विमनस्क अवस्थेत आता ते उभे होते. 
या परिस्थितीत एकच आज्ेची ज्योत अजून तेवत होती व ती 
म्हणजे बालगंधर्वांच्या अनुपस्थितीत त्यांच्या काही सहकार्‍यांनी 
चाळू ठेवळेळी गंधरवे नाटक मंडळी या नावाची एक छोटीशी 
नाटयसंस्था ! वाल्गंधर्वांना आता तिचीच कास धरणे जरूर 
दात. त्याप्रमाणे ते त्या नाटयसंस्थ्रेत आले व त्यांनी पुन्हा आपल्या 
गाजलेल्या नाटकांचे प्रयोग करायला सुरुवात केली. काहीतरी 
करून आपल्या कुटुंबाचा व सहकाऱ्यांचा उदरनिर्वाह साधणे व 
कजातून मुक्‍त होणं, या दोन गोष्टींसाठीच आता त्यांची धडपड 
सुरू होती. वयाने ते पन्नाक्लीला येऊन ठेपले होते. वत्तीने विरक्त 
वनत चालल होते. फटा, शेरवानी व तंग तुमान यासारखा 
पुर्वीचा संस्थानी वेष जाऊन साधी पांढरी टोपी, शर्ट व अर्धी 
विजार अक्या अत्यंत साध्या वेपात ते आता वावरू लागले. 
आथिक चितेच्या जंजाळात असतानाच त्यांची गोहरबाई 
नावाच्या एका कर्नाटकी मुसलमान गायिकेशी गाठ पडली व 
तिने घातलेल्या लोकविलक्षण मोहिनीने ते इतके भारून गेले 
की त्यानंतर त्यांनी सर्वस्वी तिच्याच तंत्राने वागायला सुरुवात 
केली. याचा परिणाम म्हणून त्यांचे आप्तस्वजन, सगेसोयरे व 
मित्र-सहकारी सर्वच जण त्यांना कायमचे दरावले. त्यानंतर 
गाहू्रबाइला त्यांनी गंधर्व मंडळीत आणून तिच्या बरोबर काही 
काळ भूमिकाही केल्या. पण उताराला लागलेली गाडी साव- 
रली नाही. तक्षातच त्यांना अधागवायूचा आजार झाला व 
त्यामुळ ते पुर्णपणे पंगू झाले. गोहरवाई होती तोवर तिने त्यांना 
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संभाळले; पण नंतर तीही निवर्तळी व बालगंधर्व पुरतेच 
निराधार झाले. अर्धांगवायूमुळे आलेला अपंगपणा व सर्वस्व 
हरल्यामुळे वाटणारी एक कडवट खंत यामुळे ते सतत आजारीच 
राहिले आणि अखेर दि. १५ जळे १९६७ या दिवशी त्यांचे पुणे 
मुक्‍कामी निधन झाले. 
मोहक दर्णन, गंधर्वतुल्य गायन, परिणामकारक अभिनय, 

विपुल द्रव्याजंन, रंगभमीसाठी वारेमाप खर्च आणि अमर्याद लोक- 
प्रियता हे बालगंधर्वांच्या आयुष्याचे चित्र आहे. परमेश्वराने त्यांना 
केवळ सुरेख रूपच दिळे नव्हते, तर गौर वर्ण व त्यावरोबरच स्त्री 
भूमिका करायला अनुकूल असा सुडोळ बांधा पण दिला होता 
देवल, खाडिलकर, बोडस यांनी त्यांना अभिनय शिकवला; पण 
वालगंधर्व तिथेच थांवले नाहीत, तर ते ती ती भूमिका साक्षात 
जगले. सुभद्रेचा किवा रुक्मिणीचा लडिवाळपणा, देवयानीचा 
किवा द्रोपदीचा तेजस्वीपणा, भामिनीचा शंगार आणि सिंधूच 
कारुण्य हे प्रेक्षकांना कधीच खोटे वाटलेनाही. बालगंधर्व रग 
भूमीवर ती ती भूमिका करीत असताना इकडे नाटक पाहणारे 
प्रेक्षकही त्या त्या भूमिकेशी तेवढेच समरस झालेले असत 
त्यामुळे वालगंधर्वांचे नाटक हे प्रेक्षकांना नाटक न वाटता, 
जिवंत अनुभव वाटत असे. जे अभिनयाचे तेच गायनाचे. ते गाट 
लागले म्हणजे त्या त्या रागाचे मतिमंत चित्र श्रोत्यांसमोर खली 
करीत. स्वभावाने ते निष्कपट होते; दिलदार होते की 

| द्रव्याच्या संचयाविषयी व विनिमयाविषयी ते बेफिक 
असले, तरी ख्ढार्थाने ज्याला आपण विलास म्हणतो, तसा क्म 
क्वचितच केला असेल. लो. टिळकांच्या मत्यनंतर त्यांनी सु 
खाणंही सोडून दिले होते. त्यांनी पैश्यांची अमाप उधळण 
ती सारी रंगभूमीसाठी, तिच्या ऐदवर्यासाठी. म्हणून ते रन 
रंगभूमीचे राजराजेदवर झाले. श्री. रामभय्या दाते य़ा न 
त्यांच्याविषयी म्हटले ते सर्वस्वी खरे होते. ' वालगंघर्व हे मराट 
रंगभूमीला पडळेळे एक गोड स्वप्न होते ! ' [ बालगंधर्व-व्यर्क्त 
आणि कला, श्री. वसंत शांताराम देसाई, १९६० ] 


मराठी 


वेताळ 

थं »_ अॅपस्मार, भत, पिक्याच क 

बालढाषनाशक यंत्र शाकिनी इत्यादींनी पछाडलेल्या बाल 
कांची त्यांपासून सुटका व्हावी म्हणन या यंत्राचा हर क 


तात. सुस्थितीत असलेल्या बालकांनाही पुढे बाधा € 
म्हणून हेयत्र वांधतात. याचे विधान असे- धोत्र्याच्या १, 
भूरजपत्रावर एक वर्तुळ काढून त्यात साध्यनाम लिहितात. , ति 
वतुळाभोवती अष्टदल कमल काढन त्या प्रत्येक दलात 

वीजाक्षर लिहितात. नंतर यंत्राची पूजा करून ते व्रिळ 
पेटीत ठेवून साध्य वालाच्या गळघात बांधतात. [यं. चि 


ोहा 


खंड सहावा 


एक प्राचीन लोकोत्सव. बाल नक्‍्खत्त म्हणजे 
बाठ नक्‍्सत्त मूर्खांचा मेळा. श्रावस्ती नगरात दर वर्षी हा 
उत्सव सात दिवस साजरा करीत. या दिवसांत काही लोक 
अंगाला राख, शेण, माती यांसारखे पदार्थ फासून अइलील 
बोलत रस्त्याने फिरत व प्रतिष्ठित लोकांच्या दारात उभे राहून 
मोठमोठ्याने आरडाओरडा व चिवीगाळ करीत. आपल्या घरा- 
समोरून या लोकांनी निघून जावे म्हणून घरातील लोक मग 
त्यांना पैसे देत. काही प्रांतांतील लोक अजूनही अक्ना पद्धतीने 
होळीचा सण साजरा करतात. [ ह. प्रा. लो. ] 


नेपाळातील एक नृत्य. पशुपतिनाथासमोर महा- 
बालननृत्य द्वोप प्रज्वलिति करताना अथवा रात्रजागराच्या 
प्रारंभी हे नृत्य करतात. नर्तकांचा ठराविक पोषाख किवा 
ठराविक संख्या नसते. १ ते १६ पर्यंत कितीही लोक या नृत्यात 
भाग घेऊ शकतात. नृत्याला मांदलाची साथ असते. चारही 
दिश्यांना फिरत फिरत हे नृत्य करतात. नाचताना एक पाऊल पुढे 
टाकून जमिनीला हात लावून नमस्कार करतात. मग मागे सरक- 
तात. पुन्हा दोन पावले पुढे सरकतात. जमिनीला हात लावून 
नमस्कार करतात आणि पुन्हा मागे सरकतात. अशा रीतीने 
इच्छेप्रमाणे पावले टाकून नृत्य समाप्त करतात. [ ए. हो. रा.] 


एक अलंकार. कपाळावरील आणि डोक्याच्या 
घालपाश पुढच्या भागातील केस व्यवस्थित सावरले जावे 
म्हणून हा अलंकार पूर्वी स्त्रिया वापरीत. सोन्याची एक लांबट 
पुतळी आणि तिला जडवलेले मोतीघोस असा हा अलंकार असे. 
अजंठा चित्रदैौलीत असे बालपाश पुष्कळ दिसतात. सिंधुसंस्कर- 
तीतही हा अलंकार आढळतो. मोहेंजोदडो येथील उत्खननात 
असा एक बाळपाश्य सापडला असून, तो सुमारे दहा इंच लांब आहे. 
पंजाबच्या काही भागांत अजूनही हा दागिना प्रचारात असुन, 
त्याला पात म्हणतात. [ ह. च. सां. अ. ] 


व (इ. स. चे १९ वे शतक) माळव्यातल्या 
भालयुकुंद गुरू माच या लोकनाट्याचा प्रवतेक. याचा जन्म 
उज्जेनमध्ये झाला. त्या काळी उज्जेन शहरात ख्याल या लोक- 
नाट्याचा विशेष बोलबाला होता. जागोजागी होणारे हे ख्याल 
बघण्यासाठी लोकांची खूप गर्दी होत असे. बालमुकुंदाला या 
खेळाचे विशेष आकर्षण होते. एके दिवशी एका ख्यालाच्या प्रयो- 
गाला फार गर्दी झाल्यामुळे तो रंगमंचावर चढून एका कोप- 
ऱ्यात जाऊन बसला. ख्यालवाल्यांना त्याची ही धिटाई पसंत 
पडली नाही. त्यांनी त्याला तिथून हुसकावळे. तो अपमान वाल- 
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मुकुंदाच्या जिव्हारी लागला. त्याला सुखराम नावाच्या यतीकडून 
वटुकभैरवाचा मंत्र मिळाला होता. बालमुकुंदाने शहराच्या रुद्र- 
सागरभागात असलेल्या बटुकभैरवाची त्या मंत्राने उपासना सुरू 
केली. असे सांगतात, की वालमुकुंदाच्या भक्‍तीने बटुकभैरव 
प्रस्न झाला आणि त्याने त्याला छंद व काव्य यांचे वरदान 
दिले. 

तिथून पुढे वालमुकुंद गुरूने माच नामक लोकनाट्ये रचा- 
यला प्रारंभ केला. त्याच्या पूर्वी प्रचल्ति असलेल्या लोक- 
नाट्याला त्याने आपल्या प्रतिभेने नवे स्वरूप दिले. उज्जेन- 
मध्ये ज्या कथा-गाथा प्रचलित होत्या, त्याच त्याने माचासाठी 
उचलल्या. त्याच्या काव्यातून भक्‍ती, वैराग्य, वेदान्त, शृंगार व 
पौरुष यांचे स्वरूप सामान्यांना समजेल, अशा भाषेत अभि- 
व्यक्‍त होते. 

वालमुकुंदाने एकूण १६ माच रचले आहेत, त्यांची नावे 
अशी- (१) राजा हरिचंद्र (२) नागजी दूदनी (३) ढोला 
मारूणी (४) नकल गेंदापूरी (५) रामलीला (६) कुंवर 


खेमसिह (७) सेठ-सेठानी (८) देवर-भोजाई (९) राजा 
भरथरी (१०) सुदबुर सालंगा (११) कृष्णलीला (१२) खेल 
रावत (१३) चारण बंजारा (१४) हीररांश्ञा (१५) शिव- 


लीला व (१६) वेतालपच्चीसी. 
यांपैकी पहिल्या पाच माचांना बालमुकुंदाने निर्गुणीकथी असे 
म्हटले आहे. याचा अथे त्यांची पार्श्वभूमी निर्गुण संप्रदायाला 
अनुकूल अश्ी आहे. प्रत्येक माचात प्रारंभी त्याने भैरूजीकी 
स्तुती अर्थात बटुकभैरवाचे स्तवन केले आहे. त्यापैकी एका 
स्तवनाचा नमुना असा- 
रंगीला हे भेरव का ध्यान, सारदा दो हिरिदा में ग्यान ॥। 
बिसाल रूप छोटी सी सूरत, करो दुरुमन को हान । 
जेसिंगपुरा में राज तुमारा ओर चारी खुंट सें सान । 
कालो गोरो मालक मेरो, खेल रच्या चोगान । 
सांचे को सन्मान जो देवे, मार दुष्ट कू बान ॥ 
भावार्थ - भैरवाचे ध्यान चांगले आहे. हे शारदे माझ्या हूद- 
यात कवित्वाचे ज्ञान दे. भैरवाचे रूप विशाल पण मूर्ती छोटीशी 
आहे. हे भैरवा, तू शत्रूचा नाश कर. जयसिहपुऱ्यामध्ये तुझे 
राज्य आणि चारही दिश्यांना तुझा मान आहे. काळा-गोरा असा 
हा भैरव माज्ञा स्वामी आहे. त्याच्या कृपेने मी हा छानदार 
खेळ रचला आहे. हे भैरवा, तू सच्च्या पुरुषाला मान दे आणि 
दुष्टाला बाण मार. 
आपल्या लोकनाट्याच्या प्रत्येक खेळात बालमुकुंद गुरु मुख्य 
पावांची भूमिका स्वत: करीत असे आणि गोविदा नावाचा 
ढोलक्या त्याला साथ देत असे. जयसिहपुऱयात आजही त्याचे 
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वंशज राहतात. त्यांच्याकडे त्याच्या माचांच्या मूळ प्रती सुरक्षित 
आहेत. सांप्रतही जयसिंहपुऱ्यात बालमुकुंदाच्या परंपरेचे माच 
होतात. वालमुकुंदाचा मृत्यूही रंगभूमीवर अभिनय करीत अस- 
तानाच झाला. [लो. घ. ना. प.; मा. उ. सा. ] 


( इ. स. चे ११ वे शतक ) एक धर्मक्षास्त्रकार. 
बालरूप हा वंगाळ्मधील असावा. याने व्यवहार व काल या 
विषयांवर एक ग्रंथ लिहिला होता, असे कळते. आदित्यभट्टाच्या 
कालादर्श या ग्रंथात त्याने प्रमाणभूत मानलेल्या ग्रंथकारांच्या 
यादीत याचे नाव दिलेले आहे. वारसाहक्काबद्दळ वालरूपाची 
काही मते अशी- 

निपुत्रिक इसमाच्या संपत्तीची वारस त्याची अविवाहित कन्या 
होऊ शकते; विवाहित नाही. पूर्वी विभक्त असून नंतर एकत्र 
कुटुबात समाविष्ट झालेल्या विधवेला ती कर्कशा (अनैतिक 
आचरणाची) असेल तर, निर्वाहापुरते अन्नवस्त्र मिळावे; मात्र 
वारसा हक्‍क मिळू नये. [हि. ब. ] 


बालविवाह मुल्गा व मुलगी १२ हून कमी वयांची असता 
१५५५३५८ द्यांचा जो विवाह करतात, त्याला हे नाव आहे 
धर्मसूत्रांच्या कालापासून वाळविवाह रूढ झाले व सांप्रत त्यांवर 
कायद्याने बंदी घातलेली असली तरी, अजूनही ते कुठे कुठे 
होताना दिसतात. 

वैदिक काळात भारतात बालविवाहाची प्रथा नव्हती. त्य़ा 
काळात मुलींचे विवाह तरुणपणी होत असत, असे दर्शविणारे 
अनेक उल्लेख क्रग्वेदात आढळतात. तरुणीने सुवेषा व सालंकृत 
होऊन पुरुषांमधून आपला जोडीदार निवडावा, असेही एका 
ठिकाणी सांगितले आहे (क्र. १०. २७. १२ ). घोषेचा 
विवाह मोठेपणी झाला होता. सूर्येचा विवाहही तिला ज्या वेळी 
पतीची आकांक्षा ज्ञाली, त्याच वेळी म्हणजे तरुणपणी झाला 
होता. याशिवाय, नवविवाहित पत्नीचा पतीबरोबर सहवास 
झाल्याचा उल्लेखही क्र॒ग्वेदात आला आहे (त्रद्ॉ. १०. ८५.२९, 
२७). हे सर्व उल्लेख प्रौढविवाहाचेच द्योतक आहेत. यावरून, 
वेदकाळी लग्नाच्या वेळी मुली प्रौढ असत, असे सिद्ध होते. 
अथवेवेदात अद्या काही मंत्रांचा व विधिनियमांचा उल्लेख आहे, 
की ज्यांच्या साहाय्याने स्त्रीपुरुष आपल्या इष्ट व्यक्‍तीच्या प्राप्ती- 
साठी प्रयत्न करीत. ही गोष्ट प्रौढ स्त्रियांच्या बाबतीतच घडू 
शकते. वयाचा नेमका उल्लेख जरी वैदिक वाड्मयात केलेला 
नसला, तरी साधारणपणे पंधरा वर्षांपासून वीस वर्षांपर्यंत मुला- 
मुलींचे विवाह होत असावे, असे अनुमान करता येते. 

दशरथाच्या चार पुत्रांचा विवाह तरुणपणी झाला व विवाहा- 


१४० 
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नंतर लगेच ते आपल्या भार्यांशी रममाण झाले, असे रामायणात 
सांगितले आहे. महाभारतातील शकुंतला, देवयानी, सत्यवती, 
दमयंती, कुंती, सुभद्रा, द्रौपदी या सर्वांचा विवाहही तरुणपणी 
झाला होता. भीष्माने तर, पुरुषाने तरुण स्त्रीशीच विवाह 
करावा, असे स्पष्ट सांगितले आहे. र 
वौद्ध साहित्यातही वालविवाहाची उदाहरणे सापडत नाहीत. 
जातकात विवाहयोग्य कन्येचे वय सोळा वर्पे सांगितले आहे. 
सुजाता, कन्हा, इरंदती यांच्या स्वयंवरांची वर्णने जातकांत 
आली आहेत. अक्या कन्यांचे वय निदान पंधरा-सोळा वर्षांचे तरी 
असले पाहिजे. जातकांत गांधर्व विवाहांचेही वर्णन आहे. गांधवे 
विवाह करणारे प्रेमिक प्रौढच असू शकतात. बालविवाह हा 
स्त्रीच्या वावतीत महादु:खांपैकी एक आहे, असे संयुत्त निका- 
यात सांगितळे आहे (३७. ३. १-३). यावरून त्या का 
समाजातील सुशिक्षित वर्ग बालविवाहाळा अनुकूल नव्हता, € 
कळून येते. कळे 
सनपुर्व पाचव्या शतकापर्यंत भारतात प्रोढ विवाहाची चा€ 
अस्तित्वात होती. कारण या काळात निर्माण झालेल्या गृह 
सूत्रांत चतुर्थीकर्म नावाचा एक विधी सांगितला आहे. चतुर्थी 
कर्म म्हणजे नवविवाहित दंपतीचा विवाहानंतर चौथ्या 
झालेला समागम होय. यावरून त्या काळी कन्या तरुण व पर्ति बौ 
समागमयोग्य असे, हे सिद्ध होते. बौधायन गृह्यसूत्रांत वाड 
संस्कार चाळू असता वधू रजस्वला झाली, तर कोणते 
ठिचत घ्यावे, ते सांगितळे आहे, तेही प्रोढ विवाहालाच € 
पडणारे आहे. | वव 
पण सनपूव ४०० च्या सुमारास समाजात एक 
विचारधारा उदयाला आली आणि कन्यांचे विवाहाचे वय 
असावे, असे विचारवंतांना वाटू लागले. त्या वेळच्या 
तही या विचारांचे पडसाद उमटले आहेत. ज्या कन्येने 
तही कधी कामेच्छा केली नाही, अशा कन्येशी पुरुषाने 
करावा, असे काही लोकांचे मत असल्याचे महाभारत नॉ 
सांगितले आहे (अनु. ७९. १४-१५ ). अक्या रीतीने रा 
पूर्वे ४०० ते इ. स. १०० या कालखंडात मुलींच्या 2 
वयोमर्यादा त्यांच्या क्रतुकालाच्या आसपास येऊन ठेपली. पर. 
समाजात ही प्रथा त्या वेळी सर्रास रूढ झाली नव्हती, _ 
दिसते. कारण या कालखंडाच्या शेवटी निर्माण झालेल्या वात्स्या 
यनाच्या कामसूत्रात मुलींच्या लहानपणी झालेल्या व बगीलि कळ 
आल्यानंतर झालेल्या अश्या दोन्ही प्रकारच्या विवाहांचा उल्ले क 
मिळतो. कथासरित्सागरातही प्रेमविवाहाबरोबर बाल 
हांचाही निदेश आढळतो. नळींचे 
र तेंच वशेषत म 
इ. स. १०० च्या नंतर मात्र मुला-मुलींचे विशषतः 5 
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विवाह बालवयातच करण्याकडे लोकांची प्रवृत्ती बळावत गेली. 
याचे एक प्रमुख कारण असे, की या कालापर्यंत मुलींचे उप- 
नयन करणे व त्यांना मुलांप्रमाणे शिक्षण देणे या प्रथा बंद 
पडल्या होत्या. त्यामुळे १५-१६ वर्षांपर्यंत मुलींना नुसते घरात 
वसवून ठेवण्यात काही स्वारस्य नव्हते. तेव्हा मुली वयात 
येण्याच्या आधी किवा त्या वयात येण्याच्या सुमारास त्याचा 
विवाह करून देऊन आपल्या जवावदारीतून मुक्‍त होणे, हे पाल- 
कांना इष्ट वाटले असावे. वौद्ध धर्माच्या प्रसारामुळे संसार 
अनित्य आहे, मानवी जीवन क्षणभंगुर आहे, अशा तर्‍हेच्या 
विचारांचा लोकांच्या मनावर पगडा वसू लागला होता. त्या- 
मुळे आपल्यावरील जबाबदार्‍या लवकर पार पाडण्याकडे लोकांचा 
कल होऊ लागला. कन्यांचे विवाह ही एक पालकांची मोठीच 
जबावदारी मानली जाते, हे आजही अनुभवाला येते. दुसरी 
गोष्ट म्हणजे त्या काळी बौद्ध विहार व मठ यांतील काही 
भिक्षणी व भिक्ष आपल्या पारमार्थिक ध्येयापासून च्युत होऊन 
विलासी जीवन जग लागले होते. ते पाहिल्यावर व एंकल्यावर 
अशा व्यक्‍तींचा प्रभाव मुलींच्या व स्त्रियांच्या मनावर पडू नय, 
म्हणूनही समाजातील विचारवंतांनी मुलींना अधिक काळपयंत 
अविवाहित ठेवणे श्रेयस्कर नाही, असे मानले असावे. त्या काळी 
समाजात असाही एक वर्ग होता, की ज्याला वंशसातत्यासाठी 
लवकरात लवकर संतानप्राप्तीची इच्छा असे. लवकर लग्न 
केले, की कन्या त्रड्तुमती झाल्यावर काही दिवसांत पुत्रप्राप्तीची 
आकांक्षा बाळगता येत असे 

इ. स. २०० पासून पुढच्या कालात कन्येचा विवाह, ती 
बयात येण्यापूर्वी म्हणजे लहान वयातच केला पाहिजे, असा 
नियम रूढ झाला. तसे न करणाऱ्या पालकाला याज्ञवल्क्याने 
पातकी ठरवले आहे (याज्ञ. ११३) 

अप्रयच्छन समाप्नोति भ्रणहत्यामृतौ क्रवतो । 

अर्थ- बालपणी कन्येचा विवाह न करणार्‍या पित्याला तिच्या 
प्रत्येक क्रतुकालाच्या वेळी भ्रूणहत्येचे पाप लागते 

मलीला रजोदर्शन होण्याच्या सुमारास तिचे लग्न करणे, 
नेहमीच शक्‍य होते, असे नाही. त्यामुळे इ. स. ५०० ते १००० 
या कालातील स्मृतिकारांनी त्र्वतुप्राप्तीच्या बऱ्याच आधी पाल- 
काने मलीचा विवाह करून मोकळे व्हावे, असे सांगितले 
मुलीला कमीतकमी दहाव्या वर्षी क्रह्तुप्राप्ती होऊ शकते, असे 
त्यांनी मानळे आणि दहाव्या वर्षाच्या पुढे कन्येचा विवाह लांबवू 
नये, असे सांगितले. आणि आठ वर्षांची कन्या ही लग्नाला 
योग्य होय, असे प्रतिपादन केले 

प्रत्येक कन्येला सोम, गंधर्व आणि अग्नी हे तिघे तिच्या 
मानवी पतीच्या आधी भोगतात, असे संवत या स्मृतिकारानें 
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सांगितले आहे. कन्या त्ररतुमती होण्याच्या सुमारास तिच्या शरी- 
रात जे बदल होतात, त्या वेळी हे दिव्य पती तिच्यावर अघधि- 
कार गाजवतात, असे तो म्हणतो. म्हणून ती त्रध्रतुमती होण्या- 
पूर्वीच तिचा विवाह करून टाकावा, असे त्याने सांगितले आहे. 
मात्र हा नियम ब्राह्मण समाजापुरताच मर्यादित होता, असे 
दिसते. कारण क्षत्रियांच्या मुली सोळा-सतरा वर्षाच्या होईपर्यंत 
अविवाहित असत, असे इ. स. ३०० ते १२०० पर्यंतच्या संस्कृत 
वाडमयावरून दिसते. मध्य युगातील राजपूत लोकांतही कन्यांच्या 
प्रोढ विवाहाची उदाहरणे आढळतात. क्षत्रिय ही लढाऊ जमात 
असल्यामुळे, लहानपणीच मुलींची लग्ने केल्यास त्यांना बाल- 
विधवा म्हणून जन्म घालवण्याचा प्रसंग येण्याची शक्‍यता असे. 
तसे घड नये, म्हणून त्यांनी वालविवाहाची प्रथा स्वीकारली 
नाही. याउलट ब्राह्मणांनी मात्र मुलींच्या विवाहाचे वय उत्तरो- 
त्तर कमी करण्याचा सपाटा चालवला. ब्रह्म पुराणात तर चार 
वर्षानंतर दहाव्या वर्षापर्यंत मुलीचा विवाह केव्हाही करावा, 
असे म्हटले आहे. परंतु ब्रह्म पुराणात गील या आदेशाला बरीच 
वर्षे लोकांनी प्रतिसाद दिला नाही. कारण इ.स. च्या ११ व्या 
शतकातही ब्राह्मणांच्या मुलींचे विवाह वाराव्या वर्षी होत 
असे अलबिरुनीने लिहन ठेवले आहे. पण समाजातील अन्य 
थरांतील लोकांनी मात्र या आदेशाचा फायदा घेतला आणि 
मलींची लग्ने पाचव्या-सहाव्या वर्षी करायला सुरुवात केली 
कारण ते वरपक्षाकडन मुलीचे देज घेत असत. समाजातील मूळ 
जातीत या वेळेपर्यंत अनेक उपजातींची भर पडली होती व 
त्यांच्यांत परस्पर विवाहसंबंध निषिद्ध मानले गेल्यामुळे विवा- 
हाचे क्षेत्र फक्त त्या त्या जातीपुरते किवा उपजातीपुरते मर्या- 
दित झाले होते. त्यामुळे मुलीला योग्य वर मिळविणे, हे काम 
वरेच अवघड होऊ लागले होते. म्हणून योग्य स्थळ आंढळ- 
ल्यास मलगी लहान असली, तरी आईवाप तिचा विवाह उर- 
कन घेऊ लागले. त्या काळात एकत्र कुटुंबपद्धती असल्यामुळे 
मलगा लहान आणि अर्थार्जन करू न शकणारा असला, तरी 
त्याचा विवाह करण्यास अडचण नसे. कारण एकत्र कुटुंबपद्धतीत 
त्याच्या संसाराचा बोजा घरातली कर्ती माणसे तो मिळवता 
होईपर्यंत उचलीत असत. याशिवाय, मूलगी लहानपणीच सासरी 
गेली म्हणज तिला सासरचे वळण लागते. घरच्या माणसांच्या 
आवडीनिवडी, स्वभाव तिला परिचित होतात आणि लहान- 
पणापासून त्यांच्यांत राहिल्यामुळे तिला सासरच्या लोकांविषयी 
प्रेम निर्माण होते, अशी लोकांची समजत झाली होती. पण 
या बालविवाहाच्या पद्धतीमुळे समाजात बालविधवा निर्माण 
होण्याचा धोका वाढला, तो मात्र लोकांनी विशषेषसा मनावर 
घेतला नाही. तो एक ज्याच्या त्याच्या नक्षिबाचा भाग म्हणून 


बालविवाह 


लोकांनी त्या धोक्याकडे कानाडोळा केला असला पाहिजे. 

अक्षा प्रकारे मध्ययुगात वालविवाह अधिकाधिक रूढ होत 
गेळे. अकवरासारख्या काही सुघारणाप्रिय राजांनी मुलींच 
विवाह रजोदर्शननानंतर करावे, असे सुचविळे; पण त्याच्या उप- 
देशाकडे कोणी लक्ष दिले नाही. पेशवाईच्या काळात व पुद 
भारतात इंग्रजी अंमल सुरू होण्याच्या सुमारासही मुलींचे विवाह 
आठ ते नऊ या वयातच होत राहिले. 

पुढ इंग्रजी राजवटीत मात्र ही परिस्थिती वदळु लागली. 
जाणत्या लोकांनी वालविवाहाच्या रूढीवर आघात करायला 
सुरवात केली. ज्या एकत्र कुटुंवपद्वतीवर वालविवाह खपवून 
नेळे जात, ती एकत्र कुटुंबपद्भतीही दिवसेंदिवस विस्कळित होऊ 
लागली. जीवनकल्ह उत्तरोत्तर विकट होऊ लागला. पाव्चात्य 
संस्कृतीच्या संपर्काने लोकांना स्त्रीशिक्षणाची आवद्यकता 
पटू लागली. वाळविवाह व मुलींचे गिक्षण या दोन गोष्टी 
परस्परविरुद्ध होत्या. त्यामुळे शहरांतील सुशिक्षित मध्यम वर्ग 
मुलींच्या विवाहाची वयोमर्यादा वाढली तरी चाळेळ; पण 
त्यांनी शिक्षण घ्यावे अद्या विचारावर आला. 

या सुवारणेचे श्रेय बदलत्या परिस्थितीवबरोबरच तत्कालीन 
समाजसुधारकांनाही दिले पाहिजे. स्वामी दयानंद सरस्वती, 
राजा राममोहन रॉय, केशवचंद्र सेन, प्रा. आगरकर, न्या. 
तेलंग, न्य़ा. रानडे, प्रा. रघुनाथराव मुदल्य़ावर, न्या. मुथु- 
स्वामी अय्यर, मल्वारी वगेरे अनेक समाजधुरीणांनी वाल- 
विवाहाचे अनिष्ट परिणाम ध्यानात घेऊन, त्याच्या विरुद्ध 
प्रचार सुरू केला. सनातनी लोकांनी त्यांच्या या विचारांना 
प्रखर विरोध केळा; पण या लोकांनी त्याला दाद दिली 
नाही. पुढे सुधारकांच्या या विचारसरणीला समाजातून वाढता 
पाठिबा मिळू लागला. त्यामुळे इ. स. १८७३ मध्ये ब्रिटिश 
सरकारने एक विवाहविषयक कायदाच करून टाकला. त्या 
अन्वये मुलांच्या वावतींत अठरा व मुलींच्या बावतींत बारा 
दी विवाहाची किमान वयोमर्यादा ठरविण्यात आली. पण सदर 
कायदा नियंत्रक स्वरूपाचा नसून, शिफारसवजा होता. त्यामुळे 
या कायद्याने बालविवाहाला आळा वसला नाही. मग समाज- 
सुधारकांनी बालविवाहापासून होणाऱ्या अनिष्ट परिणामांबद्दल 
लोकजागृतीचे काम हाती घेतले. बालविवाह, त्यामुळे लहान 
वयातच मुलींवर येणारे मातृपद व त्यामुळेच स्त्रियांचे मोठया 
प्रमाणावर होणारे मृत्यू, यांचे विदारक चित्र शिरगणतीच्या 
आकड्यांवरून त्यांनी लोकांपुढे उभे केले. त्यातूनच १९२९ 
साल्या सारडा कायदा अस्तित्वात आला. त्याअन्वये चोदा 
वर्षांचा आतील मुलींच्या विवाहाला कायद्यानेच वंदी करण्यात 
आली. या कायद्याचाही विश्षेष उपयोग झाला नाही. पण पुढे 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


आणखी काळ बदलला. दुसर्‍या महायृद्गानंतर तर बालविवा- 
हाला अनुकूल वाटणारी सर्व परिस्थिती ढासळून गेली. एकत्र- 
कुटुंबपद्धती मोठ्या प्रमाणात नष्ट होऊ लागली. मुली शिक्षण 
बेऊ लागल्या. प्रपंचातल्या आथिक ओढधस्तीमुळे मुली नोक- 
र्‍याही करू लागल्या. त्यामुळे साहजिकच आता शहरांतून 
मुलींचे लग्नाचे वय वाढू लागळे आहे. खेडेगावांतूनही हळूहळू 
मुलींच्या लग्नाची वयोमर्यादा वाढत आहे. [ पो. वी. हि. सि. 
भा. सा. इ.; सो. क. मु. ए.; स्त्री. का. प्र.] 


या व्रतात्रे स्वरूप सामान्यत: प्रायशिचित्तासारख 
बालत्रत आहे. ज्याने पूर्वजन्मात मुलाची हत्या केली असेल 
क्रिवा एखादे मूल वाचविणे शक्‍य असूनही त्याला वाचविले 
नसेल, त्याला या जन्मी संतती होत नाही, असे सांगितले आहे 
त्यामुळे संतती नसणारे लोक हे व्रत करतात.या वेळी ब्रतकर्ता एक 
वैल, कोहळा, सोने व एक वस्त्र दान देतो. [हि. ध.] 


", (१) एक सुप्रसिद्ध वैयाकरण व संस्कृत कवी. 
बालसरस्वता राघ्रवयादवपांडवीय या महाकाव्याचा क्ती 
म्हणून याची ख्याती आहे. हे संपुर्ण काव्य त्र्यथी असून, व्या 
रामायण, महाभारत व भागवत यांतील कथा गुंफलेल्या आहेत 
त्या काव्यातला प्रत्येक रलोक राम, क्रृष्ण व पांडव या तिघा” 
नाही लागू पडतो. अर्थात ही रचना त्यामुळेच दिलष्ट व द ण 
वनळी आहे. दोन अर्थ सामान्यपणे कळतात, पण विजार ग 
कठीण जाते. असे काव्य रचणे हे प्रतिभेपेक्षाही परिश्रमाचे 
आहे. म्हणूनच त्याची गणना पंडिती काव्यात होते. ग 
हा कवी दक्षिणेतला होता. याची याहून अधिक मार्हित 
मिळत नाही. यानेच चंद्रिकापरिणय नावाचे आणखी एक डा 
लिहिले असून, ते कोण्या वेकटाद्री नामक राजाला अप 
केळे आहे. [म. ज्ञा. को ] वयो 

(२) एक कवी. आंध्र कवी नन्नय्य भट्ट याचा शिष्य. य॒ रि 
जन्म राजमहेंद्री येथे झाला. नन्नय्य भट्टाच्या आंख्रकौमुद रं 
याने टीका लिहिली अवून, दुसरेही अनेक ग्रंथ रचर 
सांगतात. [ ते. वा. ] 

(३) एक तंतुवाद्य. याला मयरीताऊस किंवा मयूरसतार 
असेही म्हणतात. कारण याचा आकार मोरासारखा अर्सती 
वनुकलीने ते वाजवतात. वाद्य उभे धरून व त्याचे वरचे टो 
मानेजवळ घेऊन ते वाजवतात. याचा स्वर मृदुमधुर असती कु 
तंजाऊरचे वालसरस्वती जगन्नाथ भट्ट हे प्रस्तुत वाद्य वाज 
ण्यात प्रवीण होते. त्यांच्यावरूनच या वाद्याला हे नाव 
असावे. पाहा - ताऊस. [ डि. सा. इं म्यु. म्यु. ] 


खंड सहावा 


ह एक तांत्रिक देवता. * ऐक्लींसौ: ' हा वाला- 
बाला|त्रपुरा त्रिपुरेचा मंत्र आहे. हा मंत्र सिद्ध केल्याने 
वृहस्पतीसारखी विद्या, कृवेरासारखी धनसंपदा व इतरही 
नानाविध इच्छित गोष्टी प्राप्त होतात, असे म्हटले आहे. हिचे 
ध्यान पुढीलप्र माणे- 
रक्‍ताम्बरां चन्द्रकलावतंसां समुद्यदादित्यनिभां त्रिनेत्राम्‌ । 
विद्याक्षमालाभयदामहस्तां ध्यायामि बालामरुणाम्बजस्थाम्‌ ।॥। 

अर्थ - रक्‍तवस्त्र नेसलेली, चंद्रकलेचे आभरण ल्यालेली, 
उगवत्या सूर्यासारखी तेजस्वी, त्रिनेत्र, तसेच विद्या, अक्षमाला, 
अभयमुद्रा व पाण धारण करणारी व अरुणकमलावर बसलेली 
अशा वालात्रिपुरीचे मी ध्यान करतो. 

हिचे नवयोन्यात्मक यंत्र काढून त्याच्यात या देवतेचा मंत्र 
विक्रिष्ट पद्धतीने लिहितात व ते यंत्र दंडात बांधतात. त्यामुळे 
इष्ट कामना पूर्ण होतात, असे सांगितले आहे. [मं. म. ] 


वाल एक पिद्याचगण. ही पिद्याचे ठेंगणी असून, त्यांचे 
द्‌ जोळे जमिनीकडे वळलेले असतात. ही प्रसूतिगृहात 
प्रवेश करतात व मुलांना खातात, अशी समजूत आहे. [पु. इं. ] 


थ एक नाथसिद्ध. याचा निचित काल सांगता 
बालाना येत नाही. पंजाब प्रदेशातील नाथ परंपरेत 
याचे नाव मोठ्या आदराने घेतले जाते. पंजाबात नाथ संप्र- 
दायाचा प्रसार करण्याचे श्रेय याला देतात. झेलम नदीच्या 
काठी गोरखलीला म्हणून प्रसिद्ध असलेला मठ हा वास्तविक 
बालानाथाचा मठ आहे. एवढ्या माहितीशिवाय त्याचे अन्य 
चरित्र उपलब्ध नाही. याच्या नावावर असलेल्या केवळ दोन 
रचना नाथ सिद्धोंकी बानिया या ग्रंथात समाविष्ट आहेत. 
[पं. हि. सा. इ.; ना. सि. बा. ] 


- ओडिसा प्रदेशातील एक पृण्यक्षेत्र. हे स्थान 
बादातार खरगपूर-वॉल्टेर लोहमार्गावर बारावालंग 
नदीच्या काठी आहे. स्टेशनापासून जवळच महादेवाचे एक 
स्वयंभू स्थान आहे. महाशिवरात्रीला तिथे मोठी यात्रा भरते. 
तिथून सहा मैल पड्चिमेस रेमूना इथे गोपीनाथाचे स्थान आहे. 
माघ मासात तिथे मोठा उत्सव होतो. जगन्नाथाची यात्रा कर 
ताना लोक या क्षेत्राची यात्रा करतात. [ स. भा. प्र. व. ] 


2 ओडिसा प्रदेशातील एक लोकदेवता. तिथल्या 
बालभटा लोकांची अशी समजूत आहे, की जंगलात अधून 
मधून जो प्रकाश दिसतो तो या देवतेचाच प्रकाश होय. या 
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बाल्हीक 


देवतेच्या परवानगीवाचून एखाद्या प्राण्याची जिकार करणे 
म्हणजे मोठे पाप आहे, असे ते समजतात. [ स्ट. ओ. फो. ] 


>> एक काम्य ब्रत. चेत्र शुद्ध द्वितीयेला या ब्रताचा 
बालदुत्रत ड्ररंभ करतात. ब्रतावघी एक वर्षे. सायंकाळी 
नदीमध्ये स्तान करणे, चंद्रकोरीचे चित्र काढून पांढर्‍या फुलांनी 
त्याची पूजा करणे आणि उसाच्या रसात तयार केलेल्या पदा- 
र्थांचा नैवेद्य दाखवणे, असा याचा विधी आहे. या दिवशी 
तेलात तळलेले पदार्थ खात नाहीत. फल- सुख, सौभाग्य व 
स्वर्ग यांची प्राप्ती. [ हि. घ.; व्र. प. ] ' 


क्ट एक प्राचीन महाजनपद. याला वाल्हीक असेही 
ब्राट्हाक नाव आहे. मध्य आशियात, अफगाणिस्थानाच्या 
उत्तरेला वंक्ष्‌ (ऑक्सस) नदीच्या दक्षिण तीरावर वल्ख 
नावाचा जो प्रदेश आहे, तेच प्राचीन वाल्हीक महाजनपद 
होय. यातील लोकांनाही बाल्हीक असेच म्हणत असत. 

अथर्ववेदात बाल्हीकांचा आर्येतर म्हणून उल्लेख केलेला 
आहे (५.२२.५). तिथे तक्‍्मा म्हणजे ताप याला मूजवंत 
किवा बाल्हीक या परकी प्रदेशांकडे जायला सांगितले आहे. 
बाल्हीक लोकांनी मोहेंजोदडो येथील लोकांचा धर्मे स्वीकारला 
होता आणि ते रुद्राची भव आणि शवे या स्वरूपांत पुजा 
करीत होते, असे शतपथ ब्राह्मणावरून कळते. बाल्हीक हे एके 
काळी झरथृष्ट्री धर्माचे केंद्र होते, असे श्री. करमरकर सांगतात. 

दातपथ ब्राह्मणात बाल्हिक प्रातिपिय या राजाचा उल्लेख 
आलेला असुन, तिथे त्याला कौरव्य राजा असे म्हटले आहे. 
महाभारतातही त्याचा उल्लेख आहे. हा प्रतीपाचा 
पुत्र होता आणि त्याला शंतनू व  देवापी असे दोघे 
भाऊ होते. त्याला आपल्या मामाचे समृद्ध राज्य मिळाले होते. 
त्याच्या सात पुत्रांना बाल्हीरवर असे म्हणत असत. भारतीय 
युद्धात हा राजा कौरवांच्या बाजूने लढला होता. पांड्चा 
विवाह माद्रीबरोबर झाला होता व धुतराष्ट्राचा गांधारी- 
बरोबर. यावरून, वायव्येकडे असलेल्या क्षत्रिय टोळ्यांचा व 
कुरूंचा नात्याचा संबंध होता, हे कळून येते. किबहुना मद्र, 
गांधार, कांबोज व बाल्हीक या वायव्य सरहद्दीपलिकडे अस- 
लेल्या राज्यांचा अंतर्भाव त्या काळी भारतातच होत होता, 
असेही महाभारतावरून समजते. 

प्रजापती कदेमाचा पुत्र ईल हा मुळात बाल्हीक देशाचा 
राजा होता व त्याने शेवटी वेदिक आर्य संस्कृतीचे केंद्र अस- 


लेल्या मध्य देशात राज्य स्थापन केले, असे रामायणात 
सांगितले आहे. 


बाल्हीक 


पाणिनीच्या पूर्वी दारा (प्रथम) याच्या राज्यात वाल्हीक हा 
एक प्रांत होता. ते एक महाजनपद होते. पाणिनीच्या काळी 
त्यातल्या लोकांचे आयुघजीवी संघात रूपांतर झाले, असे डॉ 
वासुदेवशरण अग्रवाल यांनी म्हटले आढे. प्राचीन काळी 
भारताची सीमा वायव्य सरहद्दीपळकिडे पोचत होती. युआन 
च्वांग हा चिनी प्रवासीही म्हणतो, की भारत देश उत्तरेकडे 
ऑक्सस नदीपर्यंत पसरला आहे. कालिदासाने ऑक्सस नदीला 
वंक्ष्‌ असे म्हटले आहे. हा केशराचा देश होता. कालिदास रघु- 
वंशात म्हणतो, की वंक्षूच्या दिग्विजयी घोड्यांनी लोळून 
आपला प्रवासाचा ज्लीण घाळ्वला आणि खांद्यांना चिकटलेले 
केशराचे कण झाडून टाकळे (४६७). अमरकोशात बाल्हीक 
देशात होणार्‍या पिवळ्या केशराचा उल्लेख आहे, तसाच तो 
युआन च्वांगच्या प्रवासवर्णनातही आहे 

वाल्हीक हा देश भारतीयांच्या मते उदीच्य विभागात येत 
होता. वंक्नू नदीकडे जात असताना, वाटेत रघूने उदीच्यांचा 
पराभव केला, असे कालिदासाने सांगितळे आहे. भारतात 
वोल्ल्या जाणार्‍या सात भाषांपैकी वाल्हीक भाषा उदीच्य 
व खस लोक बोलत असत व ती त्यांची स्वदेशी भाषा 
होती, असे भरताने नाटचश्ास्त्रात सांगितले आहे (१७.५२). 

कोटिल्याने आपल्या अर्थशास्त्रात वाल्हीक देशात होणाऱ्या 
तीन प्रकारच्या चामड्यांचा उल्लेख केला आहे; तर काणिका- 
वृत्तीत सौविर नावाचे बाल्हीकांचे एक पेय उल्लेखिळे आहे 

मेहरौली येथील एका स्तंभाळेखात चंद्रगुप्त ( द्वितीय ) 
याच्या दिग्विजयाचे वर्णन केलेले असून, त्याच्या साम्राज्याच्या 
उत्तर सीमेवर वाल्हीक नावाचा प्रदेश होता, असे म्हटले 
आहे. 

हा वाल्हीक देश जेव्हा ग्रीक लोकांच्या ताब्यात गेला, तेव्हा 
तिथल्या लोकांची मूळ भारतीय संस्कृती ऱ्हास' पावली, ती इतको 
को भारतीय लोकांना वाल्हीक लोक हे तिरस्करणीय वाटू लागले 
त्यामुळे त्यांनी या वाल्हीक देशातील राजांची कलियुगात राज्य 
करणाऱ्या रानटी व पापी राजांत गणना केली आणि तिथल्या 
लोकांना ते पृथ्वीचा मळ समजू लागले. [वे. इं.; पा. का. भा.; 


ळर 


स्ट. जॉ.ए. मे. इं; रि. इं; क.हि. म. पु. ] 


बावऊ> वाणी लोकांची एक पोटजात. परंतु यांच्यांत व 

वाणी लोकांत व्यापार हा फक्त एकच समान धर्म 
आहे. ते एकमेकांशी रोटीबेटीव्यवहार करीत नाहीत. यांची 
वस्ती मुख्यतः गोवा व कारवार या भागात आहे. हे कोकणी 
भाषा बोलतात. यांच्यांत आडनावे नाहीत. व्यापार व शेती 
हा त्यांचा मुख्य व्यवसाय आहे. 


१४४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


पूर्वी हे लोक मलोंची लग्ने ७ ते १२ वर्षांपर्यंत आणि 
मलांची लग्ने त्यांच्या १४ ते १८ वर्षापर्यंत करीत. लग्नाच्या 
दिवशी जानवे घालीत व मुंज झाली असे समजत. पुर्वी 
विधवांचे केशवपन शवपन करीत असत व त्यांना पनविवाह करण्यास 
परवानगी नव्हती 

वावकुळे लोक स्मार्त असून, गुंगेरी मठाची सत्ता मानतात 
कारवार जिल्ह्यातल्या अंगडी येथील शिवनाथ व गोव्यातील 
म्हार्दोळची म्हाळसा ही त्यांची कल्दैवते आहेत. कोकणस्थ 
कऱ्हाडे किवा कर्नाटकी ब्राह्मण यांचे उपाध्येपण करतात 

यांच्या बऱयाच चालीरीती कडाळेवाणी यांच्याप्रमाण 
आहेत, हे प्रेतांना जाळतात. [ वर्ण व जाती ] 


गुजरातमधील एक जात. गवत कापून विक 

धावचा घोड्यांचे मोतहार म्हणन काम करणे, हे यांचे 
मुख्य व्यवसाय आहेत. मुळात आपण वाणी असून 
फुळे खाल्ल्यामुळे आपळी अवनती झाली, असे हे सांगतात 

विवाहप्रथा - मुलामुलींचे विवाह सात ते पंधरा या बयान 
होतात. मलाचा वाप मलीला मागणी घालतो. देज महणून 
बावीस रुपये वधपित्याला देतो. लग्न बहुधा रविवारी € 
जातिप्रमुख कोतवाल हाच लग्नात पौरोहित्य करतो. लग्नाआ' 
तीन दिवस वघवरांना हळद लावतात व कालींची प्रजा 
तात. लग्नाच्या दिवक्ी वधूला वराच्या समोरच्या घरात 
नेतात व तिला नवे कपडे नेसायळा देतात. मग वराला 
शेजारी आणन वसवतात. वध-वरांचे नातेवाईक त्याग 
आपल्या खांद्यावर घेतात, त्यांच्या वस्त्रांची गाठ मारतात 
त्यांना सात वेळा गोळ फिरवतात. त्या वेळी कित 
गातात. या गाणाऱ्या स्त्रियांना दारूची एक वाटली 
संध्याकाळी वरात वरगृही जाते. तिथे वधू-वरांना र्‍ंबडे 
बसवून त्यांच्या मस्तकांवर अक्षता टाकतात. मग एक 
मारतात. आणि दुसऱया दिवशी आप्तेष्टांना त्याची 
देतात 

जातीच्या पंचांच्या संमतीने घटस्फोट घेता येतो द्वेतो 
नियोजित दुसरा वर तिच्या आईबापांना बावीस रुपय 
यांपैकी सव्वा रुपयाचे कापड आणून स्त्रीच्या अंगावर 
तात. नंतर त्या कापडाचा एक तुकडा कापून वा 
वराच्या घरात टाकतात. स्त्री ते कापड अंगावर घेऊन 
घरी जाते. हत 

देवधर्म- हे लोक वालासंदरी पंथाचे अनुयायी ल 
दसर्‍याच्या दिवशी ते देवीला बकरा वळी देतात व त्यात 
ज्ञातिबांधवांना वाटतात. 


अहाराष्ट शशत्तिजक सैस्था 
११३३ “टर्त १५ अठ, नह्रे जाडा, 
श्हुचा मुरलाकर चोक, पुणे-४१६ ०है७ 
सतिकप्रथा - हे मृतांना पुरतात. तिसर्‍या दिवश्षी ज्ञातीच्या 
लोकांना जेवण घालतात. पितरांच्या तृप्तीसाठी ते कोणताही 
विधी करीत नाहीत. [ट्रा. का. वां. ] 


खंड सहावा 


७ ____ नागरी वर्णमालेतील बावन्न अक्षरांपैकी 
बावना काव्य प्रत्येकाने सुरू होणारे जे काव्य, त्याला 
बावनी काव्य असे नाव आहे. मध्ययुगीन कालात काव्याचा हा 
प्रकार फार प्रचारात होता. धामिक व नैतिक उपदेश करणारी 
काव्ये बहुधा याच प्रकाराने रचली जात. मध्ययुगीन कालात 
जे स्वर व व्यंजने घेऊन ही काव्ये लिहीत, ती पुढीलप्रमाणे- 
स्वर- अ, आ, इ, ई, उ, ऊ, रि (क्र), री (त्र), लि (लू), 
ल, ए, ऐ, ओ, ओ, अं, अ: । 

व्यंजन-क, ख, ग, घ, डइ, च, छठ, ज, झ, अ, ट,ठ, ड, ढ, 
ण,त, थ, द,ध, न, प,फ, ब, भ, म, य, र, ल, व,श, ष, स, 
ह, क्ष, त्र, ज्ञ. 

बावनी काव्यात डः, न यांच्या ऐवजी न; ष ऐवजी क्त; य 
ऐवजी ज व अः ऐवजी अ ही अक्षरे वापरलेली आहेत. काहींनी 
क, क्र, ल॒, क्ष, त्र, ज्ञ, इ. अक्षरे वगळली आहेत. 

या बावन्न अक्षरांना नादस्वरूप ब्रह्माचा अंश मानून, ती 
प्रत्येक पद्याच्या अरंभी योजळेली असतात. बावनी काव्य असे 
नाव असले, तरी बहुधा त्यात त्रेपन्न पद्ये आढळतात. हे 
त्रेपन्नावे अक्षर ब्रह्म होय. तेच सर्वे अक्षरांना निर्माण करते, 
असे मानलेले आहे. 

तसेच या काव्यात आरंभीच्या पाच पद्यांच्या आद्याक्ष रांनी 
ईश्वर, गुरू किवा अन्य अभीष्ट यांचे नाव बनवलेले असते. 
उदा० * उं नमः सिद्धाय ' किवा त्याचे विकृत रूप “उं नमः 
सिड. ' नमः शिवाय, गणेशाय नमः, इ. पदांचे एक एक अक्षर 
आरंभी योजलेले असते. 

वावनी काव्यांचा प्रारंभ इ. स. च्या १२ व्या शतकात पृथ्वी- 
चंद्राच्या रचनेने झाला व आजपावेतो ही परंपरा अखंडित 
चालू आहे. जैन कवींमधे बावनीरचना बरीच प्रिय होती, असे 
दिसते. या काव्यांपैकी जगडूची सम्यकत्व माई चडपई; पद्म- 
कवीची डूँगर वावनी, छीहूलबावनी; धर्मसिहाच्या तीन बावनी; 
जिन्हर्षाच्या दोन; तसेच केशव, किशन, राजलाभ, बालचंद, 
जिनरंगसूरी, इ. कवींच्या बावनी रचना प्रसिद्ध आहेत. ही काव्ये 
मुख्यत्वे गुजराती, हिंदी व राजस्थानी या तीन भाषांत रचलेली 
आढळतात. भूषणकुत शिवाबावनी, हीरानंदकुत अध्यात्मबावनी, 
कृष्णदासकृत दुर्जनसाल्बावनी, हंसराजकृत ज्ञानबावनी, रघुपति- 
रचित जेनसार, ज्ञानसारकृत निहाल, ही हिदी काव्ये होत. 

मुसलमान कवींनी बावनी काव्याला अखरावट किवा 
भा. सं. को. ...१० 


श्ढ्५्‌ 


बावरी 


कक्‍्कहरा असे नाव दिले आहे. काही वेळा अशा रचनांना 
बारहखडी असेही म्हटलेळे आढळते. त्यांतील पद्यांचा प्रारंभ 
क, का, कि, अश्या वाराखडीने होतो. 

वावनी काव्यात प्रामुख्याने दोहा, सवैया, कवित्त, छप्पय व 
कुंडलियां या छंदांचा उपयोग केलेला असतो. [ हिदीमें वावती को 
परंपरा- श्री. अगरचंद नाहटा, ना. प्र. प., वर्ष ६९, संवत 
२०२१, अंक ४; सु.ब्र. उ. सा. ] । 


भ बंगालमधला एक लोकोत्सव. हा मकर- 
वावन्ष बधन संक्रांतीच्या दिवशी होतो. त्यात स्त्रिया 
गवताची पेंडी घेऊन ती धान्याच्या कोठाराला बांधतात आणि 
तसे करताना बावन्नपौटी असे तोंडाने म्हणतात. धान्य बावन्न 
पट होवो, असा त्या शब्दाचा अर्थ आहे. ही गोष्ट केल्याते 
पुढील वर्षे समृद्धीचे जाईल अशी त्यांची श्रद्धा असते. 


भारतात सवंत्र आढळणारी एक गुन्हेगार जमात. 
बावरी हिला बाडरी, वौरी, बावरिया व बौरिया अशीही 
अन्य नावे आहेत. हे लोक चोरी, घरफोडी, दरोडे व खोटी 
नाणी तयार करणे, इ. गुन्हे करण्यात पटाईत असतात. 
निरनिराळया प्रदेशांत त्यांना निरनिराळी नावे आहेत. 
मध्य प्रदेशात ते बदक, बागडी, बावरी, दिल्लीवाले, मोघिया 
या नावांनी ओळखले जातात. उत्तर प्रदेशात त्यांना बदक, 
बाउरिया, गिडिया, अरुक आणि किच्छक असे म्हणतात. बंगाल- 
मध्ये त्यांना किच्छक, बदक, बागडी व बावरी अशी नावे 
आहेत. पंजाबमध्ये त्यांना बावरी या नावाशिवाय धंडेरिया 
असेही एक नाव आहे. 
दिल्लीवाले, माल्पुरे किवा करोळी, खेरवाडे किवा केरार, 
बदक, मारवाडी, पंजाबी, माळवी किवा मोघिये या बावरींच्या 
पोटजाती आहेत. या सर्वे आपली उत्पत्ती राजपुतांपासून सांग- 
तात. त्यांच्यांत सोळंकी, कोळी, दाबी, चौहान, वधिये रे, दांडल, 
परमार, इ. कुळे आहेत. 
उत्तर भारतातील बावरी टोळ्यांमधील लोकांचे परस्पर 
संबंध असतात व सरकारी पकडवॉरंट चुकवण्यासाठी ते वेग- 
वेगळया प्रदेशांतील आपल्या भाईबंदांकडे आश्रय घेतात. 
बावरी हे अंगाने मजबूत, बांधेसूद, चपळ व काटक असतात. 
त्यांचा वणे काळसर व उंची बेताची असते. ते धोतर किवा 
पंचा नेसतात. धोतर उजव्या मांडीकडे व पंचा डाव्या मांडी- 
कडे अपुरा असतो. ते अंगात कुडते घालतात व डोक्याला फेटा 
बांधतात. मारवाडी बावरी उजव्या पायात कडे घालतात. 
उत्तर भारतातील बावरी स्त्रिया आपापल्या प्रदेशात असताना 


बावरी 


घागरा, ओढणी व काचोळी किवा पायजमा, चोळी व अंगरखा 
घाल्तात. द. भारतातील वावरी स्त्रिया साडी नेसतात. नाका- 
डोळ्याच्या कडा, हनुवटी, मनगट, हात, बोटे, इ. ठिकाणीं 
त्या गोंदून घेतात. घरी व बायका बरोबर असल्यास मुद्याफरी- 
तही वावरी लोक मडक्यात स्वयंपाक करतात. पण परमुलखात 
सावूच्या वेषाने हिंडताना मात्र ते धातूंच्या भांड्यांत स्वयंपाक 
करतात. ते गांजा व तंबाखू ओढतात व दारूही पितात. काही 
जण अफ्‌ही खातात. ते गोमांसाखेरीज सर्व प्रकारचे मांस 
खातात व अंत्यजांशिवाय सर्व लोक आपल्या जातीत घेतात. 
चोरी-बरफोडीत वराच माळ मिळाल्यास ते खाण्यापिण्याची 
चंगळ करतात. 
मारवाडी किवा गुजराती बावरी हे वर्णाने काळे असतात. 
त्यांच्यांत घोतर, वंडी किवा अंगरखा, मारवाड्याप्रमाणे किवा 
गुजराथ्यांप्रमाणे बांधळेळे जुने पागोटे किवा दुपेटा हा पुरुषांचा 
पोषाख असतो. घागरा व ओढणी किवा लुगडे व काचोळी 
हा स्त्रियांचा पोषाख असतो. वायका हातात करवंटीच्या 
वांगड्या, कानात तोडी, नाकात «वंग आणि पायात पैंजण व 
जोडवी घालतात. 
अशुद्ध हिदी व गुजराती यांचे मिश्रण असलेली भाषा ते 
बोलतात. त्यांच्या भाषेत स च्या ऐवजी ख येतो. बोलताना 
ते सूर काढून बोलतात. त्या त्या प्रदेशात प्रचलित असलेली भाषा 
ते अशुद्ध स्वरूपात बोलतात. धंद्याशी संबंधित अश्ली एक सांकेतिक 
भाषाही त्यांनी बनवलेली असते 
उद्योगधंदे - जगन्नाथपुरी, प्रयाग, काशी, अयोध्या, हरिद्वार 
ओंकार मांधाता, द्वारका, त्र्यंवक, इ. यात्रांच्या ठिकाणी जाऊन 
ते गुन्हे करतात. मोघिये बावरी मात्र गुजरात व खानदेश या 
प्रदेशाच्या खाली उतरत नाहीत. बावर्‍यांच्या टोळीत दहापर्यंत 
इसम असतात. त्यांचा लोकांना संशय येईपर्यंत ते मोठ्या गावी 
एकत्र काम करतात. मोठ्या घरफोडीसाठी ते दिवसातून चाळीस- 
चाळीस मैल चालतात. दिल्लीवाले व मारवाडी यांच्या टोळीच्या 
नायकाला कमाऊ, मालपुऱ्यांच्या नायकाला काडू, बदकांच्याला 
उपकारे व मोघियांच्याला जमादार असे म्हणतात. दिल्लीवाले 
आणि माल्पुरे यांच्या टोळीत कमाऊ, भंडारी (स्वयंपाकी) , 
कोठारी (ह्रकाम्या) व पिटवाडी (चोरी करणारे) असे लोक 
असतात. मालपुरे आणि मोघिये सडे असतात. दिल्लीवाल्यांच्या 
टोळीबरोबर कधीकधी बायकामळे असतात; तर बदक, मार- 
वाड व खरवाड यांच्यावरोबर नेहमी बायकामले असतात* बदक 
लोक माणसे व सामान वाहून नेण्यासाठी तट्टे, गाढवे, गाई व 
म्हणी बरोबर नेतात. खैरवाड केवळ बैल घेऊन फिरतात. मार- 
वाड आणि दिल्लीवाले नुसती तट्टेच नेतात आणि मोघियांच्या 


१ब्द 


भारतीय संस्कृतिकोद 


टोळीवरोबर कधी कधी एखाद-दुसरा उंट असतो. मारवाड 
वावरी फेरीला निघण्यापूर्वी देवदेवक करतात. पावसाळ्यात 
ते धर्मणाळेत किवा देवळांत उतरतात. वाकीचे बहुतेक सव 
गावाच्या सीमेजवळ मैदानात, पाण्याजवळच्या वागत, झाडीत 
किवा वस्ती नसलेल्या एखाद्या मठात किवा देवळात उतरतात. 
बदक बहधा पाले ठोकन राहतात 

बायकामळे वरोबर असल्यास वावरी गोसाव्याच्या वेषान 
व सडे असल्यास वैराग्याच्या वेपाने फिरतात. ते भगवी वस्त्र 
नेसतात, कपाळाला भस्म किवा गोपीचंदन लावतात, गळ्यात 
तुळशीच्या किवा रुद्राक्षांच्या माळा घालतात व हातात चिमटा 
किवा कमंडल घेतात. काहीजण जटाही वाढवतात. त आपल्या 
नावापढे दास किवा गिर असे लावतात आईबापांनी ठेवलेल 
व गरूने दिलेळे अश्ली त्यांची दोन नावे असतात. छिवाय, 
आपली नावे वरचेवर वदलतात. त्यांच्या दंडावर द्वा 
किवा अयोध्येच्या तप्त मद्रा असतात. त्यांच्यापैकी कमाऊ हा 
गरू आणि बाकीचे इसम चेळे बनतात. ते आपल्या तळाला 
आसन व टोळीला मंडल किंवा गिरोह म्हणतात. मारवाड 
बावरी स्वत:ला कधी कधी संजोगी वैरागी किवा हिंदुर 
ब्राह्मण म्हणवितात आणि पाणकक्‍्याचे वगैरे घरकाम पत्करतात 
अश्या वेषाने ते वर्षानवर्षे राहतात व रात्री चोर्‍या करतात 
कधी ते गंगाजलाच्या कावडी घेऊन फिरतात. बदर्क वावरी 
रामानंदी वैराग्याचा वेष घेऊन फिरतात 


व 
वावर्‍यांचा एक कुलस्वामी असतो. काही बावरी क्क 
ममरखी नामक वेलाच्या तूप लावलेल्या बिया न 
ती डब भै 


तांब्याच्या किंवा पितळेच्या डबीत घालतात; नंतर 
एक मोरपीस व घंटा एका पांढऱ्या रुमालाच्या जोडीत गुंडाळू व्हा 
ठेवतात; त्यावर बकऱर्‍याच्या रक्‍ताचा पजा उठवतात; > 
ही गंडाळी दोन सारख्या रुमालांत गुंडाळतात हाच त्यांचा 
देव होय. मक्‍कामाच्या जागी उतरल्यावर ते हा देव 

टांगून ठेवतात. मैदानात उतरल्यास एखादा पुरुष त पुरवेल ्त्प्दी 
उद्याला घेऊन झोपतो. त्यांच्या बायका त्या पुरचुंडीला 


करीत नाहीत त्यांतला 
बावरी लोक चोरीच्या मालाचे पाच वाटे करतात. € नल 


एक वाटा नाईक घेतो व बाकीच्या भागाचे नाईक व 

इसम यांच्याइतके भाग करतात. नाईकाला अधिक प्र स्त्रयांना 
त्यातून त्याने ब्राह्मणदक्षिणा, आप्तांपैकी निराधार 
मदत, टोळीतील पुरुषांना भोजन घाळून देवता त व्याली 
डोमांचा हक्क हे खर्च करायचे असतात. ह 
मिळाल्याची बातमी कळताच डोम लोक भाटांच्या वेषात 
करून टोळीला गाठतात आणि आपला हक्‍क वसूल करतात 


ऐे्वर्ज 


न प्रवार्स 


खंड सहावा 


वावरी लोक आपल्या मुलखात शेती करतात किवा शेतकाम, 
सरपण व गवत विकणे हे धंदे करून पोट भरतात. काही 
जागले व माग काढणारे म्हणूनही काम करतात. काही भीक 
मागतात, तर काही भागीरथीच्या कावडी आणून गंगोदक 
विकतात. 

बावरी लोक लग्नविधीसाठी ब्राह्मण पुरोहिताला बोलावतात. 
[का. ट्रा. स. इं.; से. इं, १९३१; गु. जा. ] 


»__ एक निर्ग्णोपासक पंथ. बावरी नावाची एक 
बावरी पंथ संत स्त्री इ. स. च्या १७ व्या शतकाच्या पहिल्या 
चरणात झाली. हिच्या नावावरून या पंथाला वावरी पंथ म्हणू 
लागले. तिचे सविस्तर चरित्र उपलव्ध नाही. ती एक उच्चकुलीन 
स्त्री होती, तिला लहानपणापासूनच अध्यात्माची आवड होती 
आणि तिनें दिल्लीतील सगळ्या संतांशी सत्संग केला होता, 
एवढेच तिच्याविषयी कळते. बावरी म्हणजे वेडी-खुळी, 
अर्थात ईशवरभक्तीत धुंद आणि मग्न असणारी. तिचे हे मूळचे 
नाव नसावे. तिच्या पुढील काव्यपंक्तीवरून तिला बावरी हे 
नाव मिळाले असणे शक्‍य आहे - 
बावरी रावरीका कहिये, मन ह्लेके पतंग भरे नित भांवरी । 
भाँवरी जानहि सन्त सुजान, जिल्ले ह्रिरूप हिये दरसावरी । 
सांवरी स्रत मोहनी मरत, दे करि झान अनन्त लखावरी । 
सांवरी सोह तेहारी प्रभू, गति रावरी देखि भई मति बावरी । 

भावार्थ - हे प्रभो, तुझ्या लीलेबद्दल मी काय बोलू ? माझे 
मन तर तुझ्याभोवती पतंगासारखे घिरट्या घांलीत आहे. या 
पतंगप्रवृत्तीचे रहस्य, ज्याने तुझ्या रूपमाधुरीचे पान केले 
आहे, त्यालाच कळू शकेल. मी शपथेवर सांगते, की तुझे 
लीलाचरित्र पाहून माझी मती बावरी होऊन गेली आहे. 

गाजीपुर जिल्ह्यातल्या पटवा या गावात राहणाऱ्या रामानंद 
या साधूपासून हा पंथ प्रवतित झाला. हा रामानंद आणि तुलसी- 
दासाचा गुरू रामानंद हे दोघे भिन्न आहेत असे म्हणतात. 
रामानंदाचा शिष्य दयानंद, त्याचा शिष्य भागानंद आणि त्याची 
शिष्या बावरी, अशी ही परंपरा लागते. पहिल्या तिघांनी या 
पंथाच्या संघटनेकडे व प्रचाराकडे विशेषसे लक्ष दिले नाही. 
बावरीपासून पंथाचे संघटन सुरू झाले आणि बौरूसाहब, 
यारीसाहब, केसोदास, बूलासाहब, गुलालसाहब, भीखासाहब, 
चतुर्भुजसाहब, नररासिहसाहब, इ. बावरीच्या परंपरेतील संतांनी 
प्रस्तुत पंथाचे संघटन केले व त्याचे तत्त्वज्ञान आपल्या ग्रंथ- 
रचनेतून व्यवस्थित मांडले. 

या सर्वांत यारीसाहबाचे कार्य विशेष उल्लेखनीय आहे. 
त्याच्या कवितांचा संग्रह रत्नावली या नावाने प्रकाशित झाला 


१४७ 


बावरी पॅथ 


आहे. केसोदासाचा अमीघूंट, वूलासाहवाचा शब्दसागर, 
गुलाल्साहबाचे ज्ञानमुष्टी व रामसहस्रनाम, भीखासाहबाचे 


संत बावरी 


रामकुंडल्यां, रामसवद, भगतवच्छावली, इ. ग्रंथ हे बावरी 
पंथाचे प्रसिद्ध ग्रंथ होत. याशिवाय इतरही अनेक संत कवींनी 
प्रस्तुत पंथाच्या आश्रयाने बरीच ग्रंथरचना केली आहे. 

बावरी पंथात व्यक्‍तिगत सदाचार आणि चारित्र्य यांवर 
विशेष भर दिलेला असतो. या पंथाचे अनुयायी स्वत:च्या 
आचारशुद्धीकडे बरेच लक्ष देतात. पंथाच्या साधनपद्धतीत 
अजपाजपाच्या स्वाभाविक क्रियेला विशेष महत्व दिलेले आहे. 
या पंथाचे तत्त्वज्ञान असे- । 

सद्गुरुच्या कृपेने परमतत्त्वाची उपलब्धी होते. स्वानुभूती, 
सुरती शब्दयोग किवा चतुर्थेपद यांची प्राप्तीही गुरुकृुपेचेच 
फल होय. सुरती या शब्दाचा संबंध कालतत्त्वाशी जोडला 
पाहिजे. तो शब्द ब्रह्मसाक्षात्काराला साहाय्यक होतो. सुरती 
शब्दाचे रहस्य समजणे सोपे नाही. योगाचे खरे ज्ञान असलेला 
पुरुषच ते समजू शकेल. आत्मविचार ही ज्ञानयोगाची बैठक 
आहे. आत्मविचारावाचून आत्मानुभूती संभवत नाही. 
सत्संगाचे माहात्म्य अवर्णनीय आहे. ब्रह्म चेतन आणि निरंतर 
शून्य आहे. त्याच एका तत्त्वाची अनेकरूपता सर्वत्र प्रतिभासित 
होते. तेच तत्त्व समस्त सृष्टीचा मूलस्रोत आहे. 

या पंथाच्या तत्त्वज्ञानावर वेदान्त आणि सूफीमत या 
दोहोंचाही प्रभाव आहे. या पंथात सूफोसंस्कार यारीसाहबाने 
आणले व गुलाल आणि भीखा या दोन संतांनी त्याला वेदान्ताची 
जोड दिली. या पंथाचा प्रचार पूर्व भारतात विशेष आहे. 
[ हि..सा. को.; उ. भा. सं. प. ; हि. सं. बो. प्र. ] 


बाशिंग 


वाशिंग लग्नाच्या वेळी नवरा-नवरींच्या कपाळावर वांवा- 
व यचा एक अलंकार. हा दागिना सोनेरी वेंगडी 
कागदाचा केळेला असतो व त्याला पातळ कागदाचेच कापून 
तबार केलेले सर वांधलेळे असतात. काही लोक फुलांचे व 
मोत्यांचेही वालणिंग वनवतात. ते कपाळावर वांबण्यासाठी 
त्याच्या दोन्ही वाजूंना दोरा किवा तत्सम वस्तू बांधळेली 
असते. या अलंकारामुळे नवरा-नवरीचा वहुतेक सर्व चेहरा 
झाकला जातो. कदाचित त्यांना कोणाची दृष्ट लागू नये म्हणून 
ही चाल सुरू केलेली असावी. 
काहीजण वाणिंग हा शब्द 
व्युत्पादितात 


“ भालशुंग ' या शब्दापासून 
तर काहींच्या मते “ द्विशृंग' या शब्दापासून तो 
दाव्द वनला आहे. ओपदा, कुरीर, कुंभ, इ. अलंकारवाचक 
गब्द वेदांत आलेले आहेत. पंडितांच्या मते हे शिंगासारखे 
डोक्यावरचे अलंकार असावे. इंद्राच्या संदर्भात ओपदा शब्दाचा 
थे मुकुट असा करतात. यावरून प्राचीन काळी मुकुटासारखा 
शुंगाकृती दागिना रूढ होता, असे चिं. ग. कर्वे यांचे अनुमान 
आहे. आजही मुडिया आदिवासी लोक वैलाच्या शिंगाचा मुकुट 
करून तो उत्सवप्रसंगी वापरतात. 
गुरांच्या उत्सवप्रसंगी त्यांच्या कपाळावरही वाशिंग वांध- 
ण्याची प्रथा आहे. 
लग्नात वाशिंग बांधण्याची ही प्रथा बहुतेक सर्व जातींत 
आढळते. विजवराला मात्र हा मान नसतो. नवर्‍या मुलाला 
वाशिंग वांधण्याचा मान सामान्यतः त्याच्या बहिणीकडे असतो. 
कातकरी लोकांत वाणिंगात दोरा ओवण्याचा मान जमातीच्या 
*नायकाकडे असतो. पाच जणांनी मिळून ते वराला बांधायचे 
असते. ठाकर जातीत ते मामा बांधतो. चांभार लोक नवऱर्‍्या- 
मुलाला दोन वाशिगे बांधतात आणि त्यातळे एक बाशिंग सोडून 
ते नवर्‍यामुलीकडे पाठवतात. त्याला उष्टे वाशिंग असे म्हणतात. 
मराठी वाडमयात बाशिंगासंबंधी अनेक ओव्या व म्हणी 
रचल्या गेल्या आहेत. ओव्यांचा नमुना असा - 
हळद कुटिता । सुसळें घुमती । 
तुला बाशिंगे शोभती । गोपुबाळा ॥ 
बाशिंगाची कळी । लागते तोरणा । 
नवरा मुलगा दहाणा । गोपुबाळ ॥। 
नवरा शिज्युपाल । त्याचं बाशिंग मोडलं ॥ 
रुक्मिणी जितायला । त्याला अपेडा घडलं ॥ 
एखाद्याचे लग्न लवकर होत नसले तर ' त्याचे वाशिंगवळ 
जड आहे * असे म्हटले जाते. अथवा कोणी लग्नासाठी उता- 
बीळ झाला तर ' उतावळा नवरा, गुडघ्याला बाशिंग * असेही 
म्हणतात. तशी म्हण प्रचलित झाली आहे [ सि. क्र. हि. ] 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


क्रद्ग्वेदाची एक शाखा. वाष्कलाने ती प्रवतित 
केली. बाष्कळ हा एक महत्त्वाचा चरण होता, अस 
पराशर हा या शाखेचा प्रमुख 


ब्राष्कल 
चरणव्यृहात सांगितले 
शिप्य होय. त्याने पाराशर्य शाखा प्रवतित केळी. य़ा शाखंच्या 
एका कल्पग्रंथाचा पतंजलीने उल्लेख केला आहे. त्याचे अध्ययन 
करणाऱयांना पाराशरकल्पिक असे म्हणत असत 

वाष्कळ शाखा ग॒जरातेत होती. सांप्रत या शाखच 
क्वचितच आढळतात 

वाष्कलांचे संहिता व ब्राह्मण असे ग्रंथ होते. वाप्कल्स लसंहिं 
तेची शेवटची क्र्रचा 'तच्छंयोरावणीमहे' ही आहे, असे आश्‍वला' 
यन गृह्यसूत्रांत सांगितळे आहे. ही संज्ञान सक्‍तातली १ ष्वी 


लोक 


क्रचा आहे. [पा. का. भा.; तर्पण; प. का. भा. ] 
एक गौण उपनिषद. यात व्रिष्टभ 
ष्कलमन्त्रोपनिषद ८&दातीळ २५ इलोक आहेत. हे उप 
ऱ्क्र्ळे असण्याचा 


निपद क्रग्वेदाच्या बाष्कळ संहितेत अंतर्भत झाले? 
संभव आहे. या उपनिषदातील काही पंक्ती त्र्रग्वेदात आढळ 
तात. मेंधातिथी व इंद्र यांच्या कथेचा उल्लख क्र्ग्वेदात 
(८.२.४०) आहे. तीच कथा या उपनिषदात सांगितले 
मेधातिथी व इंद्र यांचा काव्यमय व तात्त्विक संवाद भन 
दिलेला असून, त्यात इंद्राच्या सर्व महत्क्रृत्यांचे वणन शि 
आहे. त्यानंतर इंद्राला ईव्वर मानून त्याचे श्रेष्ठत्व सांगि भा 

आहे आणि शेवटी इंद्र व ब्रह्म यांचे एकत्वही प्रतिपादळ आहे. 
[ श्री. वेलवलकर-ऑ. इं. ओ. कॉ. मद्रास, १९२४] 


एक सुपिर वाद्य. प्राचीन वाडमयात याला वेणू किरत 
बासरी बशी हे नाव होते. याला मुरली किव फि 
असेही म्हणतात. हे वाद्य पोकळ बांबूचा तुकडा, तसेच लाक 
किवा धातूची नळी यांपासून बनवतात. मात्र भोगून शी 
पितळेची बासरी सर्वांत उत्तम मानली जाते. वांबूच्या का लि 


तून जसा मधुर स्वर निघतो, तसा धातूच्या बासर॑ मिळणे 
शकत नाही. पण बांवची बासरी विशिष्ट सुराची गते. 
कठीण असते आणि उष्ण हवामानात ती तडकून वेस नाहे 
त्यामळे पितळेची व लाकडाची बासरी अधिक प्रचलित नै सरळ 
बासरीचे दोन प्रकार आहेत; एक आडवी व दुस, तिला 
धरून वाजवायची. जी बासरी आडवी धरून वाजवतात असत. 
मुरली म्हणतात. ती वाजवायला प्रथम जरा कटीण अंतत 


ट्‌ 
सरळ धरून वाजवताना बासरीचा वरचा भाग डोल्या र्‌ठीं 


व खालचा भाग उजव्या हाताने धरण्याची 
वाजवताना हीच पद्धत सोयीची असते. 


प्रथा आह. » 


खंड सहावा 


सप्त स्वर उत्पन्न करण्यासाठी बासरीला ६ते ८ छिद्रे 
ठेवलेली असतात. हाताच्या बोटांनी पुर्णपणे बंद करता येतील, 


बासरीवादन 


अशी ती असतात. प्राचीन तमिळ ग्रंथांत बासरीचे जे वर्णन 
आहे, ते कर्नाटक संप्रदायातील बासरीच्या स्वरूपाशी बहुतेक 
जुळणारे आहे. त्यानुसार बासरीची लांबी २० अंगुळे (१५ 
इंच) असते. तिच्या मुखाकडून २ अंगुळे अंतरावर हवा 
फुंकण्यासाठी एक छिद्र असते. तिथून ७ अंगुळे व दुसर्‍या 
टोकापासून २ अंगुळे सोडून मधल्या जागेत समान अंतरावर 
आठ छिद्रे असतात. त्यांतील एक छिद्र हवा बाहेर जाण्यासाठी 
व सात छिद्रे सात स्वरांसाठी असतात. मुखरंध्यापासून जे छिद्र 
अगदी जवळ असते, त्यातून सप्तस्वरांचा तारस्वर उत्पन्न 
होतो. जेव्हा बासरीला सहा छिद्रे असतात, तेव्हा सर्व छिद्रे बंद 
केल्यानंतर सातवा सूर निघतो. 

भारतीय संगीत परंपरेत बासरीला उच्च स्थान लाभलेले 
आहे, कारण कृष्णाच्या मुरलीने वृंदावनातील गायींना व 
गोपींनाही मोहिनी घातली होती. बासरी हे अत्यंत मधुर व 
सुरेल वाद्य आहे. [म्यु. इं; संगीत मासिक, हाथरस, वाद्य- 
संगीत अंक, जानेवारी १९५१; सं. शा. ] 


ब हिमाल्यात उगम पावलेली एक नदी. हिला बाहुका, 
हुदा बहुका, सैतवाहिनी अशी अन्यही पौराणिक नावे 
आहेत. धवला किवा धुमेला ही हिची लौकिक नावे होत. 
सांप्रतची रामगंगा हीच पूर्वीची बाहुदा होय. ही अवध प्रदेशा- 
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बाहुबली 


तल्या राप्ती नदीला मिळते. हिला बाहुदा हे नाव पडण्याचे जे 
कारण घडले, त्याची कथा अश्ली- 

या नदीच्या काठी शंख व लिखित हे क्रषिबंधू वेगवेगळे 
आश्रम उभारून राहत होते. तो प्रदेश सुद्युम्न राजाच्या 
राज्यात मोडत होता. एके दिवशी ल्खित हा शंखाच्या आश्र- 
मात आला. शंख त्या वेळी आश्रमात नव्ह्ता. आश्रमाभोवती 
अनेक वृक्ष फलसंपन्न असल्याचे पाहून लिखिताच्या तोंडाला 
पाणी सुटले. त्याने तिथली बरीचशी फळे तोडली व पोटभर 
खाल्ली. एवढ्यात शंख आश्रमात आला. भावाचे ते कृत्य 
पाहून झंखाला वाईट वाटले. तो म्हणाला. * न विचारता तू 
ही फळे तोडलीस ही तुझ्या हातून चोरी ज्ञाली. ' लिखिताला 
ते पटले. तो म्हणाला. “मी काय करू ते सांग. ' त्यावर शंख 
बोलला. ' तू सुद्युम्म राजाकडे जा, चोरीचा अपराध स्वमुखाने 
त्याला सांग आणि तो देईल ती शिक्षा भोग. ' लिखिताने 
राजाकडे जाऊन सर्व वृत्तांत सांगितला. राजाने त्याला दोन्ही 
हात तोडण्याची शिक्षा दिली. लिखित आपले थोटे हात घेऊन 
शंखाकडे आला. शंख म्हणाला. “ तू आता जवळच्या नदीत 
स्नान कर. ” लिखिताने तसे करताच एक आश्‍चर्य घडले. लिखित 
नदीत बुडी मारून वर येतो तो त्याचे दोन्ही हात परत जोडले 
गेले होते. लिखिताला त्या नदीने बाहुंचे दान केले म्हणून पुढे 
तिला बाहुदा असे नाव पडले. 

या नदीच्या उत्पत्तीविषयी हरिवंशात (१२-५) एक इलोक 
आला आहे, तो असा- 

लेभे प्रसेनजिद्भार्या गोरीं नाम पतित्नताम्‌ । 
अभिश्षप्ता तु सा भर्त्ता नदी वे बाहुदा कृता ॥ 

अर्थ - प्रसेनजित नावाच्या एका पुरुषाची गौरी नावाची एक 
पतिब्रता स्त्री होती. पण (तिच्याकडूंन काही अपराध घडल्या- 
मुळे) नवर्‍याने तिळा शाप देऊन नदी बनवले. तीच ही 
बाहुदा नदी होय. 

हिच्या काठी श्राद्ध केल्याने खूप पुण्य मिळते, असे मत्स्य 
पुराणात सांगितले आहे (२२-५५-५६ ५ 

कातेवीर्याने हिला हिमालयातून खाली आणले, अशी एक 
कथा आहे. गौतम बुद्धाने हिच्यात स्नान केले होते. जातकातही 
हिचा उल्लेख आहे. [ हि. जॉ. ए. इं.; श. क. ] 


वाहुवठी जेनांचा आदी तीर्थकर क्रषभदेव याचा पुत्र. याला 

भरत या नावाचा थोरला सावत्र भाऊ होता. 
क्रषभदेवाने बरीच वर्षे राज्य केल्यावर शेवटी सत्यज्ञानासाठी 
राज्यत्याग करण्याचे ठरविले. तसे करण्यापूर्वी त्याने भरताला 
अयोध्येचे व बाहुबलीला पोदनपुराचे राज्य दिले. 


बाहुबली 


पुढे काही कालाने भरत हा दिग्विजयासाठी वाहेर पडला. 
तो चक्रवर्ती असल्यामुळे त्याला एक चक्र प्राप्त झाले होते. ते 
चक्र भरताच्या सैन्यापुढे निवाले. ते ज्या ज्या राज्यात प्रवेशले, 
त्या त्या सर्व राजांचा भरताने पराभव केला. वाटेत त्याला 
पोदनपूर लागले. तिथे मात्र चक्राचा प्रवेश होईना. त्यामुळे 
आडचर्य पावून भरताने आपल्या मंत्रिजनांना विचारले, की ' असे 
का व्हावे ?' मंत्री म्हणाले. * हा प्रदेश वाहुवळीचा असून तो 
अजिंक्य आहे. * त्यावर भरताने राज्याबाहेर तळ देऊन वाहु- 
वलीला निरोप पाठविला. “ तू मला भेटायला ये आणि माझे 
सावेभौमत्व मान्य कर. ' त्यावर वाहुवलीने उल्ट निरोप 
पाठविला. “ मी गुणांचा उपासक आहे. मी गुणांपुढे नग्न होईन; 
पण सार्वभोम म्हणून कोणापुढेही, इतकेच काय मोठ्या भावा- 
पुढेही नमणार नाही. भरताला ही गोष्ट मान्य नसेळ तर 
त्याला म्हणावे, की युद्धाची तयारी कर. ' 

त्यानंतर थोड्याच वेळात भरत व बाहुबली हे युद्धासाठी 
समोरासमोर उभे ठाकले. संकुल युद्ध करून उभय पक्षांच्या 
सैनिकांचा संहार होऊ देण्यापेक्षा दोघांत द्वंद्र्‍युद्ध झालेळे वरे, 
असा त्या दोघांनी विचार ठरविला. दृष्टियुद्ध, जलयुद्ध व मल्ल- 
युद्ध असे दवंद्राचे तीन प्रकार ठरले. तीन्ही प्रकारांत वाहुबलीने 
भरताचा पराजय केला. त्यामुळे क्रुद्ध होऊन भरताने वाहुवली- 
वर आपले चक्र सोडले; पण तेही निष्प्रभ होऊन परत गेले. 
पण विजय प्राप्त होऊनही बाहुवलीला ह्षं झाला नाही; उलट 
आपण थोरल्या भावाची मानखंडना केली म्हणून त्याला पश्‍चार्‌ 
त्तापच झाला. मग आपले पोदनपूरचे राज्य भरताला समर्पण 
करून तो तपड्चर्येसाठी बाहेर पडला. खड्गासनावर तप करीत 
असता त्याच्या अंगावर वेळी वाढल्या आणि नागही वेटोळे 
घाळून बसले; पण त्याला त्या गोष्टीची जाणीवही नव्हती. 
मात्र बरीच वर्षे असे घोर तप करूनही त्याला मुक्‍ती मिळेना. 

त्यामुळे भरतच अधिक चिंताक्रांत झाला. त्याने त्रध्षभदेवा- 
कडे जाऊन त्याबद्दल विचारले. त्यावर त्र्‌रषषभदेव म्हणाला. 
* आपण तुझ्या राज्यात तप करीत आहो, ही जाणीव त्याला 
सलत आहे. ती नष्ट झाल्यावाचून त्याला मुक्‍ती मिळणार 
नाही. ' ते ऐकून भरत बाहुबलीकडे गेला आणि त्याला म्हणाला. 
“ ही पृथ्वी माझी आहे असे तू समजतोस, ही तुझी चूक आहे 
माझ्या पचात अनेक राजे तिला उपभोगतील. तेव्हा तू तुझ्या 
मनातील शल्य काढून टाक ! ' भरताचे हे बोलणे ऐकून बाहु- 
बलीच्या मनातले शल्य दूर झाले. पुढे थोड्याच कालात त्याला 
केवलज्ञानाची प्राप्ती झाली. 

बाहुबलीच्या मूर्ती - बाहुबलीच्या अनेक मर्ती भारताच्या 
वेगवेगळया प्रदेशांत आढळतात. सर्वांत पहिली मती ब्रांझ धातूची 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


असून, ती नुकतीच प्रकाशात आली आहे. ती इ. स.च्या ६ 
व्या शतकाच्या सुमाराची असावी. ती एका गोलाकार पीठावर 
असून, तिची उंची अवघी २० इंच आहे. ही मूर्ती आकृती आणि 
भाव या दोन्ही दृष्टींनी सुंदर आहे. तिचे पाय व बाहू लता- 
पत्रांनी वेष्टित असून, जटा पाठीवर व खांद्यावर विखरून पडल्या 
आहेत. गाल व हनुवटी मांसल आहेत. मुखमंडल ल॑बगोळ आहे. 
मखावर आधव्यात्मिकतेची झलकही दिसते. हेची तुलना बादा- 
मीच्या गुंफेतील वाहुवलीच्या प्रतिमेश्षी करता येईल. बादामीच्या 
गुंफेतील प्रतिमा पापाणनिमित आहे. ती इ. स. च्या ७ व्या शत- 
कात बनली असावी. तिसरी प्रतिमा वेरूळच्या इंद्रसभा नामक 
लेण्याच्या दक्षिण भितीवर कोरळेली आहे. इ. स. चे ८ वे शतक 


न) 


बाहुवलीची मूर्ती-श्रवणबेळगोळ 


हा तिचा काळ मानतात. चौथी मूर्ती देवगढ येथील बिच 
मंदिरात आहे. तिचे वैबिष्ट्य हे, की तिच्या अंगात 
व नाग याव्यतिरिक्त विच, पाली, इ. अनेक जीवजतू न 
आहेत आणि त्यांचे निवारण करण्यासाठी एक देवयुग्म ना 
उभे आहे. ही मूर्ती ९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धातली आ€' 


खंड सहावा 


बाहुबलीची सर्वात उंच मूर्ती कर्नाटकातल्या श्रवणबळगाळ 
येथील पर्वतावर असून, ती ५६ फूट ६ इंच उच आह्‌ हिची 
निर्मिती १० व्या किंवा ११ व्या शतकातली असल्याचे मानतात. 
तिचे अनकरण करून इ. स. च्या १५ व्या व १७ व्या शतकात 
कार्कळ व वेणर या ठिकाणीही वाहुबलीच्या मूर्ती निर्माण केल्या 
गेल्या. का्कलची मर्ती ४१ फट ६ इंच व वेणूरची ३५ फूट उच 
आहे. अलिकडच्या काळात उत्तर व दक्षिण भारतात अनेक 
ठिकाणी बाहबलीच्या मर्ती निर्माण करून त्या स्थापल्या गल्या 
आहेत. जेन समाजात प्रसिद्ध तीर्थकरांच्या खालोखाल बाहुवलाला 
मान आहे. पाहा- श्रवणबेळगोळ. [जे. सं.; भा. स. जया ] 


,» एक नदी. मज्झिम निकायात (१.२९ ) हिचा 
बाहुम उल्लेख आहे. ही नदी म्हणजे नेपाळमधील वाघ- 
मती नदी असावी, असे एक मत आहे. वुद्ध क्रकुच्छद नेपाळला 
गेला असता आपल्या मुखातून शब्द उच्चारून त्याने ही नदी 
निर्माण केली अशी कथा आहे. या नदीला मरदारिक, मणि- 
भ्रोही, राजमंजरी, रत्नावली, चारुमती, प्रभावती आणि त्रिवेणी 
या नद्या मिळाल्या असून, त्यांच्या संगमावर अनुक्रम शाता 
शंकर, राजमंजरी, प्रमोदा, सुलक्षणा, जया व गोकर्ण ही तीर्थक्षेत्र 
आहेत, असे वराह पुराणात सांगितले आहे. [हि.जॉ. ए. इ.] 


लहान मुलींचे खेळण्याचे एक साधन. माती, काग- 

बाहुल्या दाचा लगदा, धातू, शिपा, लाकूड, रबर, कापड, 
प्लॅस्टिक, इ. अनेक वस्तूंपासून बाहुल्या बनवतात 

भारतात सर्वांत प्राचीन बाहुल्या मोहेंजोदडो व हडाप्पा 
येथील उत्खननात सापडल्या आहेत. या बाहुल्या मातीच्या 
बनवलेल्या आहेत. पण या बाहुल्या पूजेसाठी तयार केल्या 
होत्या का खेळण्यासाठी, हे निश्‍चितपणे सांगण कठीण आहे. 
कारण प्राचीन काळी या दोन्ही उद्देशाने बाहुल्या बनवीत 
असत व त्यांच्या रंग-रूप-आकारात काही फरक नसे. 

राजघाट, कौशांबी, अहिच्छत्रा, पाटणा, मथुरा, नागार्जून- 
कोंडा, इ. ठिकाणी मोौये, शुंग, कुषाण, सातवाहन व गुप्त 
यांच्या कालातील मातीच्या बाहुल्या सापडल्या आहेत. 

भारतात लाकडी बाहुल्या मात्र इ. स. च्या १७ व्या शत- 
काच्या पूर्वीच्या काळातील सापडत नाहीत. 

सांप्रत भारतात अनेक राज्यांत बाहुल्या तयार होतात. 
वेगवेगळ्या राज्यांतील बाहुल्यांचा आकार, रूप, रंग व पोषाख 
भिन्न भिन्न प्रकारचा असतो. त्यांच्या पोषाखावरून, त्या कुठल्या 
राज्यातील असतील ते सहज कळून सते. 


लखनौ, वाराणसी, मथुरा, आग्रा, कलकत्ता, कृष्णनगर 
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बाहुदृकक्‍्त आत्रेय 


(बंगाल) , वहरामपूर, मुशिदाबाद, मद्रास, म्हेसूर, पुरी, कोंडा- 
पल्ली (आंध्र), सावंतवाडी, नासिक, तिरुचिरापल्ली, इ. 
ठिकाणच्या बाहुल्या विशेष प्रसिद्ध आहेत. 

बंगाल व विहार या राज्यांत मऊ लाकडाच्या एकाच 
तुकड्यातून बाहुल्या बनव- 
तात व त्यांना भडक रंग 
देतात. वंगालमध्ये 
मातीच्या रंगीबेरंगी वाहु- 
ल्यांचे अनेक प्रकार आहेत. 

याशिवाय, अनेक 
गावांत कुंभार आपल्या 
साच्यांतून अनेक प्रकारच्या 
बाहुल्या तयार करतात. 
साच्यातून काढल्यावर त्या 
उन्हात वाळवतात किवा 
पक्क्या भाजतात. नंतर 
घरातील स्त्रिया व मुले 
त्यांना रंग देतात. दसरा- 
दिवाळीच्या सुमारास उत्तर 
भारतात प्रत्येक बाजारात 
आणि जत्रेत अश्ा बाहुल्या 
विपुल संख्येने विकण्यासाठी 
येतात. माता व पुत्र, 
गोळण, अशा बाहुल्या यांत 
विशेषेकरून असतात. 

भरतपूर, लखनो व हैद्राबाद या ठिकाणीं कित्येक गरीव 
स्त्रिया जन्या कपड्यांच्या बाहुल्या करून विकतात व त्यावर 
गुजराण करतात. विविधरंगी पोषाख केलेल्या व दागिन्यांनी 
सजवलेल्या भारतीय बाहुल्यांना परदेश्ाांततही बरीच मागणी 
असते. नवरा-नवरी, माता-बालक, गोळण, नतेकी, इ. बाहुल्या 
परदेश्ांतल्या लोकांना विशेष आवडतात. भारतात बाहुल्यांचा 
उपयोग जादू-टोण्यासाठीही केला जातो. पाहा - खेळणी. [ हि. वि. 
को.; जर्नी शरू टॉयलँड - डोंगरकेरी, १९५४ ] 


कापडाची बाहुली-बंगाल 


-__ एक सूक्तद्रष्टा. त्रहृग्वेदाच्या पाचव्या 
बाहुदर्वत आत्रय अडलातील ७ १ व ७२ ही दोन सूक्ते 
याच्या नावावर आहेत. मित्रावरुणांची स्तुती हा त्यांचा 
विषय आहे. महाज्ञानी मित्रावरुणांनी आमच्या बुद्धीला परि- 
पुर्ण करावे, अशी त्याने त्यांची आळवणी केली आहे. त्याच्या 
सुक्‍तांतील नमुन्याची एक क्रचा (५.७२.३) अशी- 


बाहुवृक्‍त आत्रेय 


मित्रश्‍च नो वरुणइच जुषतां यज्ञमिष्टये । 
नि बहिषि सदतां सोमपीतये ॥। 
अर्थ - मित्र आणि वरुण असे उभयता, आमचा इष्ट हेतू 
पुर्ण व्हावा म्हणून, हा आमचा यज्ञ मान्य करून घेवोत. तर 
आता हे देवांनो, सोमरसाचा आस्वाद घेण्यासाठी तुम्ही या 
कुल्ासनावर आरोहण करा. 
मित्र आणि वरुण हे संपूर्ण विदवावर राज्य करीत असतात, 
अ्षी सूक्तद्रष्ट्याची श्रद्धा आहे. [प्रा. च. को. ] 


(इ. स. चे १७ वे शतक) एक मराठी संतकवी. 
बाळकराम ह यजुवेंदी माध्यंदिन शाखेचा असन कळवे हे 
त्याचे आडनाव आणि तुळजापूरची भवानी हे कुलदेवत होते 
शिदखेड या गावी वाळकरामाचा जन्म झाला. पुढे वाळकराम 
शिदखेड्याहून पुसगावी राहायला गेला. नंतर त्याने त्रिपुरापुर 
इथे वस्ती केळी. वाळकरामाचा मुलगा रोकडाराम हा वऱ्हाडा- 
तल्या कारंजे येथे कायमच्या वास्तव्याला गेला. कारंजे गावी 
जे दोन रामदासी मठ आहेत, त्यांपैकी एक वाळकरामाच्या 
परंपरेतला आहे. सम्थे रामदास हे वबाळकरामाचे गुरू होते. 
वाळकरामाला रामठेंग असे एक टोपण नाव असावे, असे 
वाटते. 

बाळकरामाचा स्वतंत्र मोठा ग्रंथ नसला, तरी त्याची बरीच 
स्फुट रचना व प्रकरणे कारंजे येथील मठात आहेत. हरिरचंद्रा- 
ख्यान, पार्वतीलक्ष्मीसंवाद, चंद्रहास्यकथा, शंकरविवाह, गज- 
गौरीव्रत, इ. त्याच्या प्रकरणांची नावे आहेत. यालिवाय पद- 
संग्रह, स्फुट अभंग, लोक, आरत्या वगेरे त्याची विपुल कविता 
आहे. त्याचे एक पद असे - 
रामदासें केपे आतां केल रे। 

ज्योतिरूपें न देखो कोण जालेरे । 

जड कोठे धन्य हें अपुर्व रे । 

अवघा मीच माझीच अवघी सत्ता रे ॥ धू. ।॥। 

मुळख्पीं रंगले मन माझेंरे। 

दिसे चेतन्यघन सदोदित रे । 

चंचळाचें न दिसे कांहों भान रे । 

निशचळासी पाहतो आहे कोण रे ।। 

दृश्य द्रष्टा कोणें कल्पाबें तयासी रे । 

साया जड म्हणते कोण तीसी रे । 

धन्य तोचि सद्गुरु रामदासी रे । 

बाळकरासीं स्थापिले प्रत्ययासी रे ।। 

बाळकरामाच्य़ा प्रकरणांपेक्षा त्याची पदे व अभंग अधिवा 

सरस आहेत. [म. वा. इ. ३] 


र्ष्र 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


२ एक भिक्षेकरी जमात. हिला वाळछंद असेही नाव 
बाळसंताप आहे. पहाटेच्या वेळी ' वाळसंतोप, वावा बाळ- 
संतोप ' असे तोंडाने म्हणत आणि फाटके-तुटके वस्त्र किंवा 
ल्हान मलाचे अंगडे-टोपडे मागत वाळसंतोप दारोदार फिरती 
थोड्याल्या दानानेही हा ल्हान मुलासारखा संतोष पाव- 
णारा, म्हणन त्याला वाळसंतोष ही संज्ञा मिळाली असावी 

हे लोक प्रामख्याने दक्षिण महाराष्ट्रात आढळतात. त्यांच्या 
अंगावर विविधरंगी चिध्यांचे कपडे असतात. शेतीच्या हैगा 
मात हे पाऊस-पाण्याचे आणि शेतकर्‍यांच्या मुलाबाळांचे भविष्य 
सांगत फिरतात 
ज्ञाने्वरांपासून रामदासांपर्यंत अनेक प्रसिद्ध संतांनी बाळ” 
संतोपांवर भारुडे लिहिळी आहेत. त्यावरून एके काळी महा 
राष्ट्रात वाळसंतोष फार लोकप्रिय असला पाहिजे, अस वाटते 
रामदासांचे वाळसंतोपावरील भारूड असे- 
दाता समर्थ त्रिजगती । अचळ स्वरूपसंपति । 
सर्वहि सिद्धि बोळंगती । कृष्णा याचकाची कोर्ती 
बाबा नाळसंतोष ।॥। 
बाबा बाळसंतोष । नाम घेतां हरती दोष । 
भवनत्रयीं कोतिघोष । माझा पालटे हा वेष । 
बाबा बाळसंतोष ।। 
मळी उघडा मी असें । मज पांघराया नसे । 
'तुझिया नगरा आलों असे । माया दिधली परियेसी । 
बाबा बाळसंतोष ।। 
पिवळें हाभ्र आणि ताम्र । काळें नीळें हे अंबर । 
याचा मिरवितों बडिवार । आतां देई चिदंबर । 
बाबा बाळसंतोष ।। 
बाळसंत ध्रुव जाला । भगवंतासि हरण आला । 
सघनांबरें गौरविला । अढळ अघिष्ठानीं केला । 
बाबा बाळसंतोष 
बाळसंत सकळाधारा । रामदास आला द्वारा । 
रामी निर्भर जाला पुरा । दिलें स्वरूप अंबरा 
बाबा बाळसंतोष ।' 
काही देवतांच्या उत्सवांत शेवटच्या दिवशी तीर्थश्रसादान 
कीर्तन असते. त्या कौर्तनाच्या अंती देवता सिहास नावर गण्या 
आहे, अशी कल्पना करून निरनिराळे भक्‍त प्रसाद गता 
करिता येतात व आपापळी कला दाखवून प्रसाद शक्य 
वासुदेव, गोंधळी, गोसावी, ब्राह्मण, इ भक्‍्तांनंतर 
बाळसंतोंष येतो. कीर्तनकारच ही सर्वे सोंगे घेता त्य़ा कळि 
बाळसंतोप सर्वांकडे वस्त्र मागतो. त्या कार्यक्रमाला "' 
म्हणतात. हा कार्यक्रम मख्यतः कोकणात प्रचलित आह 


खंड सहावा 


बाळसंतोष या लोकांच्या चालीरीती मराठा कुणब्यांप्रमाणेच 
असतात. [म. लो. उ.; श्री स. गा. ] 


(इ. स. चे १३ वे शतक) एक ग्रंथ- 
बाळापूरकर विश्चनाथ कार व कवी. हा क्र्ग्वेदी आश्‍व- 
लायन शाखेचा असून पैठणचा राहणारा होता. पेठण येथील 
कमलाकर या नावाच्या सत्पुरुषपाचा याने उपदेश घेतला हाता 
लाड कामराज नावाच्या एका श्रीमंत व्यापाऱ्याकडं ता काशा- 
ध्यक्ष होता. त्याने बेदर प्रांत खंडणीन घेऊन त्याची व्यवस्था 
विदवनाथावर सोपविली होती. पण पुढे काही कारणाने त्याचे 
विदवनाथाविषयी प्रतिकल मत झाले व त्याने याला बंदीत 
टाकले. नंतर विदवनाथाचा गरू कमलाकर याने कामराजाचा 
गुरुवंध शिवव्यास याच्या मदतीने त्याची सुटका केली. पण 

घडल्या गोष्टीने उपरती होऊन विश्‍वनाथाने शिवव्यासाकडून 
संन्यासदीक्षा घेतली. | 

विदवनाथाने ज्ञानचंद्रिका व ज्ञानप्रबोध या नावाचे दोन ग्रंथ 
लिहिले. दुसरा ग्रंथ ही भगवद्‌गीतेवरील टीका आहे. त्यातील 
अमानित्व या शब्दावर कवीने ज्या ओव्या लिहिलेल्या आहेत, 
त्या अशा- 

तो केलिया वरी त्याग । बाणे देहीं संत्यास योग । 

तेणे सानकफल जग । महत्तत्त्वे मानी ॥ 

ऐसा सन्मान्यतेचें सुख पडे । तेणे विषोचि सेविले घड । 

या लागीं चिन्हालागीं लपोनि दडे । दीनत्वामाजी ।। 

मग विषयमूळ भान्यता । तेथेंहि विरमता । 

भरोनि भावी चिंता । अमातनत्वे । 

तो मानाचेनी भारें दडपे । पुजेतें भिऊनि कांपे । 

पुरस्करलिया वासिपें । वर्मे जेवी ।। 

या ओव्या ज्ञानेश्वरीच्या धर्तीवर आहेत. भाषाही जवळ 
जवळ तितकीच जनी आहे 

संन्यासाश्रमातला सवे काल त्याने ईश्‍वरचितनात घालविला 
याची शिष्यशाखा बाळापूर वऱ्हाड यंथ आह. तिथे त्याची 
गादीही आहे. [ प्रा.म. सं. क.; म. म. वा.; म. सा. ] 


-__ (इ. स. च्या १९ व्या शतकाचा पूर्वार्ध) 
बाळा-बाहरू ळावणीकार व परस्पर मित्र. बाळाचा धंदा 
शिप्याचा होता. बहिरू हा रंगारी होता. दोघेही राहणारे पुण्याचे 
व जिवलग मित्र. दोघे मिळून लावण्या रचीत व शेवटच्या कडव्यात 
दोघांचे जोड नाव घालीत. फडात लावणी गाण्यासाठीही दोघे 
जोडीने उभे राहत. दोघांचाही आवाज गोड व सुरेल असल्या- 
मळे त्यांच्या लावणीगायनावर रसिक श्रोते लुब्ध असत. दोघां- 


१५२३ 


बाळाबोवा ज्ञानेदवरो 


पैकी वाळाचा होनाजीशीही मित्रसंवंध जडला. होनाजी वरो 
वरही वाळा लावणी गाण्यासाठी उभा राही. पाहा - होनाजी. 


पोवा ज्ञानेव्वरी (१८०६ते १८८८ इ.स) एक मराठी 
बाळाबावा ज्ञानधरा संत आणि ग्रंथकार. हा ज्ञानेश्‍वर- 
भक्त असल्यामुळे आणि ज्ञानेश्वरांच्या परंपरेतील दीक्षित 
असल्यामुळे याला वाळाबोवा ज्ञानेश्‍वरी असे नाव प्राप्त झाले. 
याचे घराणे बीड जिल्ह्यातील गरुडगंगा वांझरा नदीकाठच्या 
वाघेबाभुळ गावचे होय. हा शुक्ल्यजुर्वेदी काण्वशाखीय कौदिक- 
गोत्री ब्राह्मण असून, त्याचे उपनाम घेटे असे होते. त्याच्या 
घराण्याकडे वाघेबाभूळ गावाची महाजनकी होती. बाळाबोवाने 
आपल्या घराण्याचा हा वृत्तांत भक्‍्तितत्त्वामृत या ग्रंथात संक्षे- 
पाने नोंदविला आहे. 

बाळाबोवाचा जन्म गोरा कुंभाराच्या तेर गावी ज्ञाला. त्याच्या 
बालपणीच त्याचे वडील निवन पावले. त्यामुळे त्याचे शिक्षण 
नीट होऊ शकले नाही. परंतु पुर्वसुकृुताच्या बळावर त्याला 
श्रीकृष्णानंद हे गुरू लाभले. सच्चिदानंदवाबांनी रचलेला 
मानसपूजा हा ग्रंथ श्रीकृष्णानंदांनी त्याच्या स्वाधीन केला 
आणि डाकोरक्षेत्री जाऊन त्या ग्रंथाचा विस्तार करावा, अशी 
त्याला आज्ञा केली. गुरूच्या आज्ञेनुसार बाळाबोवा डाकोरला 
गेला. त्या स्थलांतरातच त्याचा विवाह ज्ञाला. वडोद्यात महिपत 
गिरमाजी या नावाचा एक गृहस्थ राहत होता. त्याला स्वप्ना- 
देश झाल्यावरून महिपतने आपली कन्या गजाबाई हिचे 
बाळाबोवाशी लग्न लावून दिले. 

आपणास शिक्षण नसल्यामुळे मानसपूजा या ग्रंथाचा विस्तार 
आपल्या हातून कसा होणार, याची बाळाबोवाला चिता होती. 
परंतु ती त्याची चिंता डाकोरक्षेत्री दूर ज्ञाली. तिथे त्याला 
सहजानंदाश्रम नामक सत्पुरुष भेटला. त्याने बाळाबोवाला 
अनेंक शास्त्रग्रंभ शिकविले. याच वेळी आणखी एक घटना 
घडली. बाळाबोवाची पत्नी गजाबाई ही ज्या दिवशी प्रसूत 
झाली, त्याच दिवशी त्याला एक संस्कृत इलोक स्फुरला. असे 
सांगतात, की या इलोकरचनेच्या समयी रणडछोडरायाने 
कर्नाटकी ब्राह्मणाच्या रूपाने बाळोबाळा आश्‍वासन दिले, को 
: तू ग्रंथरचना चालू ठेव आणि तुला जव्हा अडचण पडेल, तेव्हा 
माझे स्मरण कर म्हणजे सर्व काही ठीक होईल. ' यानंतर 
भकक्‍्तितत्त्वामृत नामक संस्कृत इलोकबद्ध ग्रंथाची रचना बाळा- 
बोवाच्या हातून व्यवस्थित पार पडली. यानंतर बाळाबोवा 
पुण्यात येऊन राहिला 

पुढे भक्तितत्त्वामृत या संस्कृत ग्रंथावर प्राकुत टीका कर- 
ण्याचा त्याला स्वप्तादेश झाला. त्यामुळे बाळाबोवा परत 


बाळाबोवा ज्ञानेश्‍वरी 


डाकोरला गेला. तिथे त्याची कृष्णदास माधव पंडित मुल्हेरकर 
या रामभक्त तरुणाशी भेट झाली. त्याने वाळावोवाचे गिष्यत्व 
पत्करळे व त्यानेच वाळाबोवाची प्राकृत टीका लिहून घेतली. 

भक्‍्तितत्त्वामृत या ग्रंथाचे ३१६५ संस्क्रत इलोक आहेत. 
त्यांवरची प्राकृत टीका ८४९८ इतक्या ओव्यांची आहे. या 
ग्रंथाचे एकूण बेचाळीस उल्हास ( अध्याय ) आहेत. त्यांत 
नवविधा भक्ती, षट्चक्रवर्णन, विद्वरूपवर्णन, इ. विषय असून, 
शिवाय शाक्त, शैव, वेष्णव, गाणपत्य आणि सोर या संप्रदायांची 
साधनापद्धती, महदादिसृष्टी, इ. विषयांची चर्चा आहे. जञान- 
देवांचे चरित्रही या ग्रंथात आळ आह 

या ग्रंथाखेरीज चतुष्पाद उपासनेचा अभंग, व्याससमावि- 
भाषा, डाकुरनाथाचे अभंग, इ. अनेक ग्रंथ त्याने केले आहेत. 

डाकोर॒चा रणछोड आणि पंढरीचा पांडुरंग एकच होय़ 
अक्षी बाळाबोवाची धारणा होती. [ विविधा ] 


च एक पवित्र क्षेत्र. हे संगमनेरजवळ आहे. येथील 
बाळधर महादेवाचे लिंग स्वयंभू असल्याचे मानतात. श्रावणा- 
तल्या सोमवारी व महाळिवरात्रीस इथे मोठी यात्रा भरते. 


विजव एक द्रविड जमात. या लोकांची मुख्य वस्ती 
[र ओडिसात आहे. संवळपूर, रायपूर व बिलासपूर 
या भागांतही हे लोक राहतात. ही जमात बैगांतून निघाली 
आहे. विध्य शब्दापासून त्यांच्या जमातीचे नाव वनले आहे. 
त्यांच्या बिझवार, सोंजहार, विर्‌जी व बिजी अक्षया चार 
पोटशाखा आहेत. पूर्वी त्यांची वाघ, पोड (बैल), कामल्या 
अशी देवके होती. त्या जागी आता त्यांनी गजेंद्र, रामेश्‍वर, 
नागेश्वर अक्षी गोत्रनावे घारण केली आहेत. 
यांच्यापैकी बरेच जण सधन जमीनदार आहेत. बाकीचे 
झांकार (ग्रामपुरोहित) असून, त्यांना जमातीत मानाचे 
स्थान आहे. या जमातीचे मूळ पुरुष विध्यवासिनी देवीचे वारा 
धनुर्धारी पुत्र होते, अश्ली दंतकथा आहे. त्यांची धनुविद्या 
पाहून पुरीचा राजा खूष झाला. राजाने त्यांना पुष्कळ जमिनी 
इनाम दिल्या. बाण हे या जमातीचे अभिज्ञान चिन्ह आहे. 
ते आपल्या पश्ूंनाही बाणाचा डाग देतात आणि सहीच्या 
जागी तीच खूण करतात. एखाद्या मुलीला वर मिळत नसला, 
तर तिचे बाणाशी लग्न लावतात. 
देवधर्म - छत्तीसगडातील बिजवार दसऱ्याच्या दिवशी रास्त्र- 
पूजा करतात व विध्यवासिनीची खेडोपाडी मिरवणूक काढतात. 
यांच्यांत गुरू करण्याची पद्धत आहे. श्रावण महिन्यात ते 
करमोत्सव करतात. या वेळी करमवृक्षाची पूजा व रात्री नृत्य 


र्प्ड 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


करतात. गाय व माकड यांचे मांस ते खात नाहीत. ज्या स्त्रीने 
गोंदून घेतले नसेल, तिच्या हातचे अन्न खात नाहीत. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत सगोत्र विवाह होत नाहीत. प्रौढपणी 
विवाह करतात. विवाहसमारंभ वराकडे होतो. साधारणतः 
लग्ने रविवारी होतात. यांच्यांत बहुपत्नीत्वाची चाल आहे. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना पुरतात. तिसर्‍या दिवशी तांदूळ 
व जळता दिवा जिथे प्रेत पुरळेळे असेल, त्या जागी ठेवतात. 
[ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; ट्रा. मि. ओ. ] 


दु प अनार्य जमात. उत्तर प्रदेश, परिचम वंगाल आणि 
क बिहार या राज्यांत यांची मुख्य वस्ती आहे आपल 
मूल्स्थान विध्यपर्वत असल्याचे ते सांगतात. महादेवाने एक 
मातीचा गोळा तयार करून त्याला चेतना दिली. तोच आपला 
मूळ पुरुष होय, असे हे सांगतात. गेतकी, शिकार, मासेमारी 
विहिरी खणणे, हे यांचे प्रमुख व्यवसाय आहेत. 
सोरमीठ आणि ओपधेही तयार करतात. ते भुड्या, 
गोराइया, इ. देवांना भजतात. कासीबाबा नावाचा त्यांचा 
मोठा संत होता. त्यालाही हे भजतात. 

हे लोक डुक्कर, उंदीर, सुसरी अशांचेही मांस खातात. मात्र 
पितृपक्षात मासे खात नाहीत. काही ठिकाणी यांची गणना 
अस्पुष्यांत होते. मैथिली ब्राह्मण यांचे पौरोहित्य करतात" 
मृतांना जाळतात. [द्रा. का. सें. प्रा. इं. ] 


श्षिवाय ते 
पंचपीर, 
एक 


बिंद बिहारच्या सिंगभूम जिल्ह्यातील घाटशिला 
बद परब ग्रावी भरणारी जत्रा. दर वर्षी आदिवित महि 
न्यात पंधरा दिवस रंकिनीदेवीच्या मंदिरासमोर ही ल 
भरते. दालभूमच्या राजाच्या पुर्वजांनी प्राचीन काळी 
भरवायला सुरुवात केली. 

इ. स. १८६५ पर्यंत या जत्रेत पशुहत्या होत असे. 
देवळासमोर एका लहान जागेभोवती आडोसा ककमी ल 
त्याच्या जवळच राजाला व त्याच्या पुरोहिताला बस" ऱ्‌डे 
एक थोडे उंच मचाण उभारीत. त्या रिंगणात मग यांच्या” 
सोडीत आणि राजा व त्याचा पुरोहित मचाणावरून ठे 
वर बाण सोडीत. इतरही लोक त्यांचे अनुकरण ी 
बाणांच्या माऱ्याने चवताळलेले रेडे एकमेकांवर हल्ला कव्न 
शेवटी ते दमल्यावर लोक कुऱ्हाडीने त्यांच्यावर वार त 
त्यांना ठार मारीत. पण इ. स. १८६५ पासून ही कर ह्या 
कायद्याने बंद करण्यात आली. त्यामुठे 

या जत्रेच्या वेळी देवळासमोर मोठा बाजार भरतो. 


संथाळ लोकांना ही जत्रा फार प्रिय आहे. [ सिंगभूम बाश. 


त्या वेळी 


खंड सहावा 


१८२९--१९१५ इ. स.) कथ्थक नृत्यशेलीचा 
बिंदादी एक श्रेष्ठ कलाकार. हा ठाकूर प्रसाद यांचा पुत्र 
होय. ठाकर प्रसाद यांनी कथ्थक नृत्याचे लखनौ घराणं सुरू 
केले व त्या घराण्याला विदादीन यांनी प्रथितयश केल बिदा- 
दीन यांना नत्यशिक्षण आपल्या वडिलांच्याकडूनच मिळाले 
बाराव्या वर्षापासून सतत बारा--वारा तास महनत करून 
त्यांनी त्यात प्रावीण्य मिळविले. त्यांच्या आयुष्यात त्याना 
दारिद्रय व संकटे यांच्याशी बरेच झगडावे लागल. त्यांची ती 
दैन्यावस्था भोपाळच्या नबावांच्या कानी गेली. एक श्रेष्ठ 


बिदादीन महाराज 


कलाकार दारिद्रयात पिचत राहू नये म्हणून त्यांनी बरिदादीन 
यांना आपल्या राज्यात बोलावून घेतले आणि त्यांना पुष्कळ 
द्रव्य दिले. पढे नेपाळच्या राजाकडूनही त्यांना साहाय्य मिळाले. 


१९५ 


बिदो 


कथ्थक नत्याला शास्त्रीय आणि सुसंघटित स्वरूप देऊन 
प्रतिष्ठा मिळवन देण्याच्या कामी विदादीन यांनी वरेच परि- 
श्रम केले. त्या नृत्यात नवे नवे ढंग निर्माण करून त्यांनी 
त्याला विलक्षण आकर्षक बनविले. त्यांचे पदलालित्य व पद- 
न्यासावरील प्रभुत्व पाहून प्रेक्षक थक्क होत. आपल्या मुखमुद्रेवर 
प्रतिक्षणी वेगळे भाव उमटविण्यात त्यांचा हातखंडा होता. 
नृत्यासाठी त्यांनी राधा-कृष्णांच्या लीला वर्णन करणाऱ्या 
कित्येक ठुमर्‍या रचून त्यांच्या आधारे नवी नवी नृत्ये वसवली. 
ते कृष्णभक्तच होते. नृत्यकलाशिक्षक म्हणूनही विदादीन यांनी 
खूप लौकिक मिळविला. त्यांची शिष्यपरंपरा बरीच मोठी आहे. 
सांप्रतचे कथ्थक शैलीचे श्रेष्ठ कलावंत बिरजू महाराज हेही 
त्यांच्याच परंपरेतील होत. | भारती, ऑक्टोबर, १९६० ] 


बिंदी (१) स्त्रियांनी कपाळी लावायचा टिळा. बिदीला 

बिंदी सौभाग्यचिन्ह मानतात. प्रसाधनातलेही ते एक मह- 
तत्वाचे चिन्ह मानतात. बिदीमुळे स्त्रीचे व्यक्तित्व उठावदार 
दिसते, त्यामुळे तिचा वापर प्राचीन कालापासून चालत आला 
आहे. द. भारतात सोळा शुंगारांमध्ये बिदीची गणना होते. 
बंगालमधील सौभाग्यवती स्त्रिया स्तान होताच प्रथम सिदू- 
राची बिदी लावतात. सिंदूराची बिदी ही पुर्वी सर्वात उत्तम 


) १ ३ 


$ 
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बिदीचे विविध प्रकार 


समजली जात असे; पण सांप्रत विविध रंगांच्या बिदी प्रच- 
लित झाल्या आहेत. या बिदी काच, मेण किवा प्लॅस्टिक 
यांच्यापासून तयार करतात. काही स्त्रिया तांदळाच्या पिठात 
रंग टाकून ते ओले करतात व त्याची बिदी लावतात. या 
ओल्या विदीचे सौंदर्य काही वेगळेच असते. तइतुपरिवर्तना- 
प्रमाणे बिदीच्या रंगांतही बदलू करतात. सांप्रत ओठ रंग- 
विण्याची पद्धत सुरू झाल्यामुळे त्या रंगाशी जुळता रंग बिदी- 


बरिदो 


साठी निवडतात. शरीर व कपाळ यांचा आकार विचारात 
घेऊनही विदीचा आकार लहानमोठा करतात. गोर्‍या स्त्रीला 
विदीचा कोणताही रंग खुळून दिसतो. पाहा - कुकू- 

(२) स्त्रियांचा एक अलंकार. मोत्यांचा एक सर व त्याच्या 
पुढच्या टोकाला एक पदक असे याचे स्वरूप आहे. पदक सोन्याचे 
असून, त्यावर रत्ने जडवळेली असतात. मोत्यांचा सर भांगात 
बसवतात व त्याचे पदक पुढे कपाळावर लोंबते ठेवतात. 


बिंद एक आध्यात्मिक संप्रदाय. या संप्रदायाचे अनुयायी 
बेंदुधारी लंगोटी लावून भिक्षा मागतात आणि तीर्थयात्रा 
करतात. तीर्थयात्रा केल्यानंतर ते इतरांना उपदेश करायला पात्र 
झाले, असे समजतात. या संप्रदायात अनेक जातींचे लोक आहेत. 
ब्राह्मण विदुधारी लोकांपेक्षा इतर विद्रुधारी लोकांच्या 
चालीरीती भिन्न आहेत. ते मृतांना जाळतात व त्या जागी 
तुळशीचे रोप लावतात. मृत माणसाची राख घरी आणून ते त्या 
राखेची पूजाही करतात. 
हे लोक आध्यात्मिक मार्गात जातिभेद मानीत नाहीत. ते 
कोणत्याही जातीचा गुरू करतात. गुरुदीक्षा घेताना ते फक्त 
गुरूची आध्यात्मिक श्रेष्ठता पाहतात. [मे. मि. इं.; वे. दे.म.व.] 


बिंढम वाराणसीमध्रील एक देव. विष्णूच्या चौवीस 
दुमाथव मूतींपैकी विदुमावव ही एक आहे काशीखंडात 
विदुमाधवाची कथा दिली आह ती अक्ली - 

दधीची क्रटरू्षीचा अग्निविदू नावाचा एक पुत्र होता. त्याने 
अनेक वर्षे तप करून विष्णूला प्रसन्न करून बेतले. विष्णूने वर 
माग म्हणताच त्याने वकुंठवास मागितला. त्यावर विष्णू म्हणाला. 
“ इतके दीर्घ तप करूनही वर काय मागावा हे तुला कळले 
नाही. माझ्या भक्‍ता, वैकुंठवासापेक्षा काशीवास श्रेष्ठ आहे. मी 
तुझे विदुमाधव असे नाव ठेवून काशीत तुझी स्थापना करतो. ' 
असे म्हणून विष्णूने अग्तिविदूला आलिंगन दिले व त्या क्षणी 
त्या संयुक्‍त रूपातून विदुमाधव हे रूप प्रकट झाले. 

त्या दिवसापासून विदुमाधव हा काशीतला एक दर्शनीय देव 
बनला. [हि. स. का. सां. भू .] 


बिंद एक प्राचीन तीर्थ. शिवाने सर्व तीर्थांमधले पाण्याचे 
दुसर विदू या सरोवरात आणून टाकले, म्हणून याला 
बिदुसर हे नाव प्राप्त झाले, असे ब्रह्म पुराणात म्हटले आहे 
(४१.५२-५४). 

हे सरोवर नेमके कोणत्या ठिकाणी आहे ते सांगता येत 
नाही. योगिनीतंत्रानुसार हे सरोवर हिमाळ्यात गंगोत्रीच्या 


१५६ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


दक्षिणेला दोन मैलांवर (२.५-१४१) आहे. भागवताच्या मतेते 
सरस्वती नदीच्या तीरावर आहे (३:२१-३३)- नारद पुर” 
णाच्या मते ते वाराणसीच्या खालच्या बाजूला आहे; तर पद्म 
पुराणात त्याची जागा केलासाच्या मागच्या वाजूला दाखविली 
आहे (आ. खं. २-५९.६६)- 

नर-नारायण, इंद्र, भगीरथ, इ पुरुषांनी 
तीरी तप केले, असे म्हणतात. शिवान या 
केल्याने त्याच्या हाताला चिकटलेले ब्रह्मकपाल 
अक्यी कथा आहे. [हि. ध.; हि. जा. ए. इं. ] 


या सरोवराच्या 
सरोवरात स्तात 
गळून पडळ 


दिं (१) अक्षरावरचे किवा यंत्रातळू किवा मा 
ी दू अर्धमात्रेतळे टिव म्हणजे विदू होय. हे बिदूच केल 
स्वरूप आहे. याणिवाय विदूचे एक अब्यक्‍त असेही स्व 


आहे. तांत्रिक लोक लिव, शक्‍ती व ब्रिदू अंशी तींत रले मात. 


तात. ही तीन रत्ने म्हणजे समस्त तत्त्वांची अधिप्ठाने होत. 
यांपैकी विदू हा कार्यात्मक शुद्ध जगताचे उपादान शिव हॉ. कता 
व दकती ही करण असते. विदू क्षुव्व होऊन गुद्ध देह, दिर! 
भोग व मुवन या रूपांत परिणत होतो, त्या वेळी त्याला आ 
अध्वा असे म्हणतात. स्थूल बिदरळाच शब्द अस म्हणतात. 
विपयी कालोत्तर तंत्रात आलेला इलोक असा- 
स्थूल शब्द इति प्रोक्तं सूक्ष्मं चिन्तामयं भवेत्‌ । 
चिन्तया रहितं यत्तु तत्परं परिकीतितम्‌ ॥_ 

अर्थ - स्थूळ विन्दू म्हणजे शब्द, सुकल म्हणज 
आणि पर म्हणजे चिंतनाने रहित. क. 

शिवाच्या दोन शक्‍ती आहेत. पहिली समवायिनी व परिग्र€, दू 
आणि दुसरी अचेतन व परिणामशील. या दुसरीचेच नाव र. 
होय. त्याची शुद्ध व अशुद्ध अशी दोन रूपे असतात. गुद्धान 
महामाया व अशुद्धाचे माया. ही दोन्ही ख्पे नित्य आहेत. 
सूक्ष्मा व स्थूला अद्या बिंदूच्या तीन अवस्था आहेत. तो, 

प्रज्ञा व उपाय यांच्या योगाने बोधिचित्ताचा क च्ल 
असे बौद्ध लोक मानतात. बिंदू क्षुन्य होऊन नादाचा 
करतो. परमेश्वरी शक्‍तीने हे विक्षोभकार्य होते. 

शरीरात आज्ञा चक्रानंतर विदुस्थान येते. ही विद व 
तृतीय नेत्र किवा ज्ञानचक्षू मानळेला आहे. बिदुभूमीत सावि 
अहंभाव असतो. या अहंभावाचे विसर्जन झाल्यावर 
किवा शिवभाव यांची अभिव्यक्ती होते. 

नादच घनीभूत होऊन बिंदू बनतो. त्यामुळे नाद 
ऐक्य असते. [तां. वा. शा. दू.; भा. सं. सा.]।___ तराव 

(२) एक सूक्तद्रष्टा. हा आंगिरसकुळातला ल्क आ 
दाच्या नवव्या मंडलातील तिसावे सूक्त याच्या नाव 


1] 


चतार्मर्य 


योग्यांची 


[बिंदूचे नेड्मी 
ब्र” 
त्व 


खंड सहावा १५७ 


सोमस्तुती हा त्या सूक्‍ताचा विषय आहे. याच्या सूक्‍्तातली 
नमुन्याची एक त्रट्धरचा (९.३०.३) अशी- 
आ नः शुष्मं नृषाह्यं वीरवन्तं पुरुस्पृहम्‌ । 
पवस्वब सोस धारया ॥ 
अर्थ - शूरांनी आक्रमण करण्याला योग्य, वीरांनी युक्‍त 
आणि सर्वांना स्पृहणीय असे प्रतापी ऐश्वर्य, हे सोमा, तू आपल्या 
पवित्र धारेने आम्हांकडे वाहवीत आण. 


आसामातील उत्तर काचार टकड्यांवरोल एक 


बिएटं कुको जमात. विएटे कुकी हा जुन्या कुकी लोकांचाच . 


एक पोटभेद आहे. विएटे कुकींच्या सांप्रत चार टोळ्या 
अस्तित्वात आहेत. प्रत्येक माणसाने आपल्या टोळीतील मुली- 
शीच लग्न केले पाहिजे, असा त्यांच्यांत नियम आहे. पण असे 
असूनही एका टोळीतील पुरुष दुसर्‍या टोळीतील मुलींशी 
अनेकदा लग्न करतात. दुसर्‍या टोळीतील व्यक्‍तीची फणी व 
केसांना लावायचे तेल यांना स्पर्श करावयाचा नाही, असाही 
यांच्यांत नियम आहे. जेव्हा एखादा तरुण दुसऱ्या टोळीतील 
मुलीशी लग्न करतो, तेव्हा तो आपल्याकडचे थोडे तेल तिच्या 
डोक्‍याला चोळून तिला आपल्या टोळीत घेतो. 

यांच्या चार टोळ्यांपैकी चुंगल व डार्नॅेई या दोन टोळ्या 
प्रमुख असून, टोळीप्रमुखाची निवड याच दोन टोळ्यांतून 
आलटन पालटून होते. टोळीप्रमुखाचे पद हे तहहयात असते 
टोळीप्रमखाचे आई-बाप एकाच टोळीतील असावे लागतात 
प्रत्येक गावाचा एक गावप्रमुख असतो आणि तो गावातील 
वडीलधार्‍यांच्या सल्ल्याने गावाचा कारभार चालवतो 

यांची घरे बांब्‌ व लाकूड यांची असून, छप्पर केंवळी असते 

विएटे कुकी आपल्या आवडीप्रमाणे पोषाख करतात. त्यांच्या 
टोळीप्रमुखाला मात्र हातात चांदीचे किवा पितळी कडे आणि 
कानात विश्किष्ट प्रकारची कणंभूषणे घालावी लागतात 

पूर्वी, लग्नाआधी प्रत्येक तरुणाला शत्रूचे एक मुंडके तोडून 
आणावे लागत असे. अलिकडे ही प्रथा बंद पडली आहे. 

सूर्य आणि चंद्र पाणी पिण्यासाठी पूर्वी पृथ्वीवर येत 
असत; पण एकदा कुत्र्यांनी त्यांना हाकलल्यामुळे ते आता 
पृथ्वीवर यायला धजत नाहीत. सूर्य किवा चंद्र यांना पाण्याच्या 
अभावी जेव्हा मूर्च्छा येते, तेव्हा ग्रहण लागते. इंद्रधनुष्य हे 
प्रवाहात मासे शोधते, अशा यांच्या काही समजुती आहेत 

हे लोक मृतांना पुरतात व त्या जागी एक चौथरा उभारून 
त्यावर मतात्म्यासाठी अन्नपाणी ठेवतात. यो*्य तो मंत्र म्हटल्या- 
वाचन मतात्मा परलोकी जाऊ शकत नाही, अशी समजूत आहे 
तिथल्या जीवनासंबंधी काही माहिती नाही. [से. इं. १९३२१] 


विदेसिया 


बिज्जा माडिया आदिवासींचा एक उत्सव. चेत्र शद्ध 
२३३५ कोणिमेला हा उत्सव सुरू होतो व दोन-तीन दिवस 
चालतो. उत्सवात प्रामुख्याने नृत्य-गीतांचे कार्यक्रम होतात. या 
प्रसंगी माडिया लोक आंब्याच्या पानांनी आपापली घरे 
सुशोभित करतात आणि देवीला कोंबड्यांचा वळी देतात. 
स्त्रिया डोक्यावर घागरी घेऊन रात्रभर नाचतात. [ सम्मेलन 
पत्रिका--लोकसंस्कृति विशेषांक ] 


ताज व्र एक लोकनाट्यसंप्रदाय. उत्तर प्रदेशाच्या 
निदा्या पुर्वेकडील भागात, विशेषत: बल्या व देवरिया 
या जिल्ह्यांत आणि बिहारच्या आरा व छपरा या जिल्ह्यांत 
याचा विशेष प्रचार आहे. बरिदेसिया नावाची गीतेही असून, 
ती भिखारी ठाकर याने रचलेली आहेत. हा बिहारमधील 
छपरा जिल्ह्यात राहत असे. हा अशिक्षित असला, तरी त्याची 
प्रतिभाविलक्षण होती 
भिखारी ठाकराने बिदेसिया नावाचे एक नाटकही रचले 
आहे. त्याचे थोडक्यात कथानक असे-- एक गृहस्थ पैसे मिळ- 
वण्यासाठी घरापासन दरच्या गावी जातो. पण तिथे गेल्यावर 
तो घरची सर्व आठवण विसरतो. त्याची पत्नी इकडे वियोगाने 
झरू लागते. शेवटी ती पतीला आपली परिस्थिती कळवते 
तेव्हा तो आपली नोकरी सोडन घरी परत येतो 
या कथेला भिखारी ठाकुराने सुंदर नाट्यरूप दिले आहे. 
याच नाटकातील एक गीत विदेसिया या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
कारण त्याच्या प्रत्येक ओळीत विदेसिया हा शब्द आलेला 
आहे. या गीताच्या काही ओळी अशा-- 
गवना कराइ सइ्यां घर बइठवले से 
अपने चलेले परदेस रे निदेसिया । 
चढली जवनियाँ बेरिन भइलो हसरी से 
के मोर हरि हे कलेस रे बिदेसिया ॥। 
दिनवाँ बीते ला सइ्यां बटियां जोहत तोर 
रतिया बितेली जागि-जागि रे बिदेसिया ॥ 
भावार्थ - हे प्रियतमा, लग्न करून आणि मला घरी ठेवून तू 
परदेशी निघून गेलास. माझे योवन रस॑रसते आहे आणि तेच 
मला वैरिणीसारखे झाळे आहे. दिवस संपून गेला. तुझी वाट 
पाहत पाहत मी रात्र जागून काढली. 
या नाटकात अनेक सामाजिक अनिष्ट रूढी, विज्षषतः 
बालविवाह व वृद्धविवाह यांवर टीका केलेली आहे. नाटकाची 
भाषा सरस व मधुर आहे. त्यामुळे हे नाटक अत्यंत लोकप्रिय 
आहे. भिखारी ठाकूर तरुणपणी स्वत: त्यात भूमिका करीत असे. 
त्याच्या नंतर अनेक शिष्यांनी नाटक मंडळ्या काढल्या व या 


बिदेसिया 


नाटकाची परंपरा चाळ ठेवली 


नाटके लिहिली गेली. [ हि. सा. को.; लो. घ. ना. प. ] 


पंजावातल्या पाच नद्यांपैकी एक. हिला विपाशा 
बयास ब्िपाट, विद्याला, विमला ठा, व्यास व महावेगा अश्ीर्ह 
अन्य नावे आहेत. ही नदी कुलूतील रोहटांग घाटाच्या दक्षि- 
णेस उगम पावते. त्या उगमस्थानाची उंची १३३२६ फूट आहे 
पुढे राहूला या भागाजवळ ती एका ठिकाणी ४० फट उंची- 
वरून खाली उडी घेते व मनालीकडे वाहत जाते. ही नदी जालं- 
धर जिल्ह्याच्या शेजारून जाऊन पुढे अमृतसर व कपुर्थळा या 
जिल्ह्यांत प्रवेश करते आणि शेवटी सतलज नदीला जाऊन 
मिळते. चक्का व वेस या तिच्या उपनद्या होत. हिची एकंदर 
लांबी २९० मेल आहे. 
क्ग्वेदात हिचा फक्त दोन सूक्‍तांत 
ठिकाणी विदवामित्र तिला म्हणतो- 
अच्छा सिन्थुं मातृतमामयासं विपादामुर्वी सुभगामगन्म । 
वत्समिव मातरा संरिहाणे समानं योनिमनुसञ्चरन्ती ।। 
(कू. ३. ३३४. ३) 
अर्थ- अत्यंत श्रेष्ठ माता जी सिंधू, तिच्याजवळ मौ प्राप्त 
झालो आहे. विशाल आणि सौख्यदायिनी अद्या विपाशा नावाच्या 
नदीजवळ मी गेलो आहे. आपल्या वासरांना चाटण्याची इच्छा 
करणार्‍या दोन व्यालेल्या गायींप्रमाणे या दोघी एका मार्गानेच 
धावत आहेत 
क्रग्वेदातल्या विपाश या नावापूर्वी हिला ऊरुंजिरा म्हणत 
असे निरुक्तावरून कळून येते (९.२६). 
हिला विपाद्या हे नाव का पडले, याची एक कथा महाभार- 
तात (म. भा. वन. १३०.९) दिली आहे, ती अशी - 
विदवामित्राने वसिष्ठाचे बंभर पुत्र मारले. त्या पुत्रशोकाने 
विव्हूल होऊन वसिष्ठ क्ररषीने स्वतःला वेळीनीं जखडून बांधले 
आणि या नदीत उडी घेतली; पण नदीने त्याचे पाश तोडून 
टाकल्यामुळे तो पाशमुक्‍त होऊन वर आला. त्या दिवसापासून 
या नदीला वि -- पाक्ला > पाशमुक्‍त करणारी असे नाव मिळाले. 
माकंडेय, वायू, ब्रह्मांड, इ. पुराणांत हिचा उल्लेख आढळतो. 
या नदीच्या डाव्या तीरावर चीनभुक्‍्ती या नावाचे एक ठिकाण 
आहे. चिनी प्रवासी युआन च्वांग याने त्या ठिकाणी काही दिवस 
वास्तव्य केळे होते व तिथे त्याला बौद्ध धर्माचे शेकडो ग्रंथ पाहा- 
यला मिळाले होते. हिच्या तीरी अमोघाक्षी देवीचे पीठ आहे, 
असे देवी भागवतात (७-३०-६५) म्हटले असून, यशस्कर नामक 
विष्णुमूर्ती असल्याचे नरसिंह पुराणात म्हटले आहे 
या नदीने प्राचीन काळापासून अनेकदा आपले पात्र बदलले 


उल्लेख आहे. एका 
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त्याच धर्तीवर पुढेही अनेक 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


आहे. [श. क.; वे. इं.; वर्मयुग, १३ जून १९६५] 


ी.“...] 


ह एक आदिवासी जमात. हे लोक बिहारच्या पाला- 
बराजया पाऊ जिल्ह्यात आढळतात. यांना विरिजिया 
असेही म्हणतात. उंच डोंगरावर यांच्या दोन-तीन कुटुंबांच्या 
समायिक झोपड्या असतात. यांच्यापैकी वरेचसे लोक भटके 
असून, फारच थोडे स्थायिक आहेत. हे लोक झूम पद्धतीने देती 
करतात. इ. स. १९६१ साली यांची संख्या सुमारे दोन 
हजार होती. पण सांप्रत ती झपाट्याने कमी होत आहे. अनेक 
भाषांच्या मिश्रणाने बनळेळी एक बोली ते बोलतात. 
हे लोक काळे, रुंद नाकाचे व रुंद चेहऱ्याचे आणि बळकट 
असतात. पुरुष कमरेभोवती एक फडके गंडाळतात व अंगरखा 
घालतात. काही लोक घोतरही नेसतात. स्त्रिया साडी नेसतात 
व तिच्या पदराने वक्ष:स्थळ झाकतात. त्या गळ्यात मण्यांचे 
पितळेचे किवा तांब्याचे हार, हातात पितळी बांगड्या, बोटात 
अंगठ्या, पायांत पैजण वगेरे अलंकार घालतात 
लोक अनेक प्राण्यांचे मांस खातात. त्याशिवाय 
डाळी, तांदूळ, भाज्या, कंदमुळे इत्यादींचा त्यांच्या आहारात 
समावेश असतो. विस्तव पेटवण्यासाठी हे चकमक वापरतात 
बिवाहप्रथा- मुलाच्या पित्याचे दोन मित्र मुलीच्या धरी 
जाऊन तिला मागणी घालतात. मलीच्या आर्डबापांना हा संव १ 
पसंत असल्यास ते पुढील आठ-दहा दिवसांत साखरपुडचाच बु 
दिवस ठरवतात. त्या दिवशी नवरा मुलगा, त्याचे 
मागणी घालणारे दोन मध्यस्थ मित्र तांदळाच्या दारूच की 
घडे घेऊन वधूगही जातात. ती दारू तिथे जमलेल्या ल टकके 
वाटतात. रात्री जेवणावळ होते. यानंतर एका वर्षान टि न 
महर्त धरतात. लग्नाच्या दिवशी सकाळी पाच हंडे दारू, 
त्तर शेर तांदूळ, दोन डकरे व सहा रुपये घेऊन जात 
मंडळी वधगृही जातात. मलाचे आई-बाप मात्र लग्नाला 
नाहीत. तांदूळ, डुकरे व पैसे वधूपित्याला देतात त्यांच्या 
व्यस्थ मित्र वध-वरांना समोरासमोर उभे करून 
डोक्यावर मोहरीचे तेळ ओततात व लाकडी फणीने त्यांचे 
विचरतात. लग्नातील हा आवश्यक विधी असतो त्यानंतर तात. 
होघे वधू-वरांना उचळून घेऊन थोडा वेळ नाचतात व जं 
या नंतर वधू-वर जमलेल्या लोकांना नमस्कार करतात करर 
विवाहविधी समाप्त होतो. लग्नाचा स्वयंपाक तरुण ग्त्लीला 
तात. स्त्रियांना तो करायला मनाई असते. पुरुषांत 
घरातून घालवून दिले, की काडीमोड होते १ गोळी 


सतिकप्रथा-हे लोक मतांना जाळतात. मृताच्या आ डक्यात 
करून एका नव्या मडक्यात घालतातव ते मडके 


ग्य मका, 


खंड सहावा 


बांधून पुरतात. त्यापूर्वी मृताच्या नावे एक काळे कोंबडे मारून 
त्याचे थोडे रक्‍त त्या म डक्‍्यात शिंपडतात. मतिकाच्या वेळी जम- 
लेल्या लोकांनी स्नान केल्यावर मताचा उत्तराधिकारी त्यांच्या 
डोक्याला तेल-हळद चोळतो. तसे केल्याने ते शद्ध होतात. त्या- 
नंतर लोकांना जेवण देतात. [ पालामाऊ गॅझे. ] 


विरह लोकगीतांतील एक छंद. संस्कृतमध्ये द्विपदीचे, प्राकू- 
ही तात गाथेचे व उदूंत गझलाचे जे स्थान, तेच स्थान 
उत्तरी लोकगीतांत बिरहा छंदाचे आहे. शृंगाराचे आणि विदे- 
पत: विप्रकंभ शृंगाराचे वर्णन करताना याचा उपयोग करतात. 
याचा मूळ उगम भोजपुरी प्रदेशात झाला आहे. बिरहा छंदाचा 
उपयोग केलेल्या लोकगीतांना विरहा गीते असे नाव रूढ आहे. 
अहीर लोक विक्षेषेकरून ही गीते गातात. दिवसभराच्या 
कामाचा शीण घालवण्यासाठी ते रात्रीच्या वेळी एकत्र जमून 
दी बिरहा गीते गातात. ही गीते अतिशय मधुर व कोमल 
भावांनी संपन्न असतात. ही गीते एवढी स्फुरतात तरी कुठून ? 
या प्रश्‍नाचे उत्तर पुढील गीतात दिले आहे- 
न बिरहा को खंती करं, भड्या, न बिरहा करे डार; 
बिरहा बसले हिरदया में हो राम जब उमगेले तब गाव । 
अर्थ - भाई, विरहा गीते आम्ही शेतात लावीत नाही किवा 
झाडांच्या फांद्यांनाही विरहाची फळे लागत नाहीत. अरे रामा, 
बिरहा गीते तर हृदयात ठाण मांडून बसलेली आहेत. मनात 
उल्हास भरून आला आणि विरहा गीतांचा जन्म झाला. 
बिरहा ही अहीरांची गीते असली, तरी भोजपुरी प्रदेशात 
धोबी, गडेरिया व पासी जातीचे लोकही ही गीते गातात 
पुष्कळशा बिरहा गीतांचा विषय प्रेम व शृंगार हा असला 
तरी त्यांत देवदेवतांची स्तुती, कौटुंबिक जीवनातील निरनिराळे 
सबध, सास्वा-सुनांचे भांडण, ग्रामजीवन, इ. विषयही असतात 
प्रेमात पडलेली एक स्त्री आपल्या दयनीय ददोचे रहस्य 
सांगताना, आपला देह पिवळा का झाला, त्याचे कारण सांगते- 
पिया पिया कहत पियर भइली देहिया, 
लोगवा कहेला पिडरोग । 
गंडवा के लोगवा गरमियो न जाने ले, 
भइले गवनवा न मोर । 
अर्थे - पिया पिया असा जप करता करता माझा देह 
पिवळा पडला. लोक म्हणतात, की मला कावीळ झाली आहे 
गावातल्या लोकांना हे माहीतच नाही, की मी अजन माझ्या 
पतीच्या घरी गेलेच नाही 
बिरहा गीतांत क्ृष्णासंबंधीही अनेक गीते आहेत. [ हिं. सा 
को.;, मे. लो. अ.; इयाम- विध्यभूमी, १५ ऑगस्ट १९५५ ] 
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बिरहोर 


विरही छत्तीसगडमधील शेतकरी व गोंड, पंक, भरिया, इ. 
बिरही आदिवासी यांचा सण. हा सुगीचा सण आहे. दसर्‍या- 
पासून याला सुरुवात होते. त्या दिवशी स्त्रिया व मुली एकत्र 
जमतात आणि घरोघर जाऊन साळी, कोदो, कुटकी गहू, 
मका, इ. सात धान्ये मागतात. ती मागताना त्या पूढील गीत 
गातात- 
फडको जो मांघे आखत तेल दिया जो मांगे पस्टे 
दह्मो लाइ नो न आजके दे तोर घर बठे 
अर्थ - फडकी नामक पक्षी धान्य मागतो. दिवा तेल मागतो. जे 
लोक हे देतात, त्यांनी पश्‍चात्ताप करता कामा नये आजपासून 
तुझ्या घराची भरभराट होईल 
संध्याकाळी मुली सात प्रकारची रानटी फुले गोळा करतात 
व ती दगडाने ठेचतात. मग त्यांच्या चुरगळलेल्या पाकळया 
शिव-पार्वती यांच्या मृण्मय प्रतिमांवर वाहतात. 
मग ती सात धान्ये मातीच्या एका स्थंडिलावर पुरतात व 
त्यांना पाणी घालतात. त्यातून ज्या दिवशी अंकुर फुटतात, त्या 
दिवसापासून नऊ रात्री स्त्रिया अंगणात जमून रात्रभर गातात 
व नाचतात. नाचताना झाडाच्या हिरव्या फांद्या हातात घेतात. 


[फो. सां. सा. व्हू. ] 
बिरहोर एक आदिवासी जमात. या लोकांची वस्ती बिहार- 
। मध्ये आहे. डाल्टनच्या मते हे लोक कोल वंद्याचे 
असावे; पण बिरहोरांचे म्हणणे असे, की बिरंहोर आणि खरवार 
एकाच वंशाचे असून, त्यांची उत्पत्ती सूर्यापासून ज्ञाली आहे 
खेरगडहून बिरहोरांचे सात पूर्वज हजारीबाग जिल्ह्यात आले 

हे सात भाऊ होते. त्यांच्यापेकी चोघे पुर्वेला गेले व तिघे राम- 
गड जिल्ह्यात राहिले. एक दिवस हे तिघे रामगडच्या राजा- 
विरुद्ध चढाई करायला निघाले असता. त्यांच्यापैकी एकाचे 
पागोटे झाडाला अडकले. हा अपशकन समजन तो रानातच 
राहिला. दोघे भाऊ मात्र तसेच आपल्या कामगिरीवर गेले 
आणि रामगडच्य़ा राजावर जय मिळवन परत आले. त्या वेळी 
मागे राहिलेला भाऊ एका वृक्षाची साल काढीत होता. तेव्हा ते 
त्याला बिरहोर म्हणजे रानटी असे म्हणाले. तेव्हा आपण जंगलाचे 
राजे म्हणून जगलात राहण पसंत करू, असे त्याने सांगितले. 
त्याचे दुसरे दोघे भाऊ रामगडचे राजे झाले 

हे लोक झाडांच्या फांद्या व पाने यांच्या झोपड्या बांधन 
त्यांत राहतात. या झोपड्या इतक्या मजबत असतात, की त्यात 
पावसाचे पाणी अजिबात शिरत नाही. झोपडी सहा चौरस 
फूट एवढीच असते आणि पूर्वेला तिला दोन फट उंचीचे प्रवेश- 
द्वार असते. या दारातून सरपटतच आत जावे लागते. नवरा, 


बिरहोर 


वायको आणि त्यांची ल्हान मुळे एवढीच माणसे तिच्यात 
गिंदींच्या चटय़ांवर झोपतात. 

हे लोक शेती करीत नाहीत. पूर्वी त्यांच्यापैकी एका कुटुंबाने 
सखल भागात जाऊन जोती करायला सुरुवात केली, तेव्हा 
विरहोरांनी त्यांना वहिप्क्रृत केले. पुरुष माकडे व ससे पकड- 
तात, कंदमुळे-फळे गोळा करतात आणि झाडाच्या सालींचे दोर 
वळतात. पुरुष कधी जंगल सोडून वाहेर पडत नाहीत; पण 
स्त्रिया मात्र जंगलातील लाख, डिक, मेण, मध व वळलेल्या 


दोर वळणारा विरहोर पुरूष 


दोऱ्या, इ. वस्तू घेऊन शहराच्या बाजारात विकायला जातात. 
वस्तूंच्या वदली त्या धान्य, कपडे वगेरे घेतात. 

हे लोक काळे, कुरूप व ठेंगण असतात. त्यांच्या स्त्रिया 
नीटनेटका पोशाख करतात व अंगावर गोंदून घेतात. हे लोक 
मुंडारी बोली बोलतात. 

या लोकांचे उठळू व जोधी असे भेद आहेत. उठलू बिरहोर 
हे भटके आहेत. त्यांची तीन ते दहा कुटुंबे जंगलात एखाद्या 
ठिकाणी मुक्काम करतात. पण साधारण आठ-दहा दिवसांनी ते 
आपला मुक्‍काम हाळवतात. पावसाळ्यात मात्र ते वराच काळ 
एका ठिकाणी राहतात. जोधी विरहोर हे एखाद्या जंगलाच्या 
जवळच झोपड्या वांधून कायम राहतात. त्यांच्यापैकी काही 
लोक आता घेती करू लागळे आहेत. उठलू विरहोरही 
पावसाळ्यात एखाद्या रानातील झाडे तोडून मका वगैरे लाव- 
तात. पण शिकार आणि कंदमुळे यांवरच मुख्यत्वे त्यांचा 
निर्वाह असतो. उठळू लोकांच्या झोपड्या त्रिकोणी असतात व 
त्यांच्याजवळच बोंगा नामक देवासाठी एक लहानसे छप्पर 
उभारलेले असते. 

विरहोरांच्या प्रत्येक वसाहतीचा एक मुख्य असतो. त्याला 
निया म्हणतात. त्याला एक मदतनीस असतो. प्रत्येक वसाहतीत 
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भारतीय संस्कृतिकोश 
एक मांत्रिकही असतो. वर्षातून एकदा, सर्व वसाहतींतील पुरुष 
मिळून श्रिकारीला जातात. या शिकारीत मारलेल्या जनावरांचे 
मांस विकत नाहीत. 
या लोकांत अनेक कुळा असून, त्यांची अनेक देवके 
आहेत. ती पद्ू, पक्षी, फळे व वनस्पती यांच्यावरून घेतलेली 
आहेत. वर्षातून एकदा समान देवकांचे लोक एकत्र जमून 
आपल्या वाडवडिलांच्या टेकडीवरील भुताला वळी देतात. 
सामाजिक व धामिक आचारांसंवंधीचे प्रत्येक कुळीचे नियम 
वेगवेगळे असतात. एका कुळीचे लोक दुसर्‍या वसाहतीतील 
इतर कळींच्या लोकांकडे जेवत नाहीत. याला अपवाद फर्क्त 
नातेवाईक लोकांचा. मालमत्तेची वाटणी करताना ल्या 
भावाचे वय मोठे त्याळा मोठा वाटा मिळतो. ह” 
विवाहप्रथा -एकाच कुळीत विवाह होत नाहीत. लर्न माह 
वाप ठरवितात. मुलाचा बाप मुलीच्या बापाला त्रोत ९ क 
देज देतो. लग्न वधूगृह्दी होते. लग्नात पुरोहित नसता. न्‌ 
वरांनी आपल्या करांगुलळीतून रक्‍त काढून त्याचा तिलक एक 
मेकांच्या कपाळी लावणे, एवढाच लग्नातील महत्त्वाचा 
असतो. लग्नात नृत्य आणि मेजवानी होते. विवाहाच्या ती 
दुसर्‍या दिवशी वधू वरगृही जाते. तिथे दोन दिवस राहून 
परत माहेरी येते व गृहशिक्षण पूर्ण होईपर्यंत किवा वध 
येईपर्यंत माहेरी राहते. 
धाकट्या भावाला, 
करता येतो. पुरुषाला 
मेहुणीचे नाव घेता येत 
त्यांच्या बरोबर एका चटईवर वसता येत नाह 
प्रत्यक्ष संभापणही करता येत नाही. 
प्रसूतिप्रथा -स्त्रीची प्रसूती झोपडीतच एका 
होते. तिला प्रसववेदना सुरू झाल्या, की पुरुष * राहते. 
वाहेर पडतात. सहा दिवसपर्यंत ती एकटीच पडी क्वॉढी 
त्या काळात तिला फक्त औषधी वनस्पतीचा रस झि च्यॉ 
देतात. स्त्री ज्या ठिकाणी प्रसूत झाली असेल, पशा आल्यात 
भितीला नवीन दार पाडतात. या दारातून वाहैर अक्षी र्ण 
मुलाला वाघ व साप यांच्यापासून भय राहत नाही 7. तुंगार 
समजूत आहे. वाळंतिणीने मुख्य दाराचा वापर की नाशी 


थोरल्या भावाच्या विधवेशी क, 
त्याच्या भावजयीचे आणि थं टी, 
नाही, त्यांना स्पर्श करता यंत क 
र ही किवा त्यांच्यार 


आडोशाला 


तीळ दोन पुरुष मरतात, अशी दुसरी समजूत आ€'___ जाव 
सात दिवस पाळतात. त्यानंतर आठव्या दिवशी (जन द्विशी 
काढतात. त्या वेळी मेजवानी करतात. एकविसाव्या त त्यां दिवशी 
जननाशौचातून शुद्ध होण्याचा शेवटचा विधी होता. _ हरार्ति्क 


गीतील ४ “<< को वि, उक घ [त. 
वसाहतीतील सर्व लोक आपले कपडे उकळून त 


महिन्यात मुलाचे कान टोचतात. 


खंड सहावा 


दहा वर्षांवरील मुले सामुदायिक शयनगृहात ज्ञोपतात. 
मुलांसाठी व मुलींसाठी वेगळी गयनगृहे असतात. 

रजस्वला स्त्री सात दिवस बाजूला वसते. या काळांत वसा- 
हतींत कोणताही धामिक विधी होत नाही. 

देवधर्म - हे लोक स्त्रीदैवते आणि भुतेखेते यांना भजतात. 
देवतांमध्ये देवी ही प्रमुख असून, महामाया वुढियामाई 
दूधमाई, इ. तिच्या मुली व नाती आहेत, असे मानतात. या 
देवतांची व भतांची अनेक प्रतीके ते झोपडीच्या पूवेला व 
पडचिमेला ठेवतात. त्यामुळे झोपड्यांचे संरक्षण होते, अशी 
त्यांची समजूत आहे. 

सातिकप्रथा -- हे लोक प्रेत जाळतात किवा पुरतात. दहन 
केलेल्या प्रेताची रक्षा व अस्थी गंगेत किवा जवळपासच्या 
नदीत विसर्जन करतात. अकराव्या दिवश्ली मृताचे नातेवाईक 
क्षोर करून स्नान करतात व वसाहतीतील सर्वाना जेवण 
घालतात. प्रतिष्ठित मत व्यक्‍तीला पुरल्यास त्या जागी 
चवतरा वांधतात व छप्पर उभारतात. [से. इ. १९३१, एन्सा 
मुंडा.; वन्यजाति, एप्रिल व ऑक्टो. १९५२३; पालामाऊ गेशे. ] 


च गराष्टातील एक क्षद्र पण उग्र देवत. हा मुख्यत्वे 
बराबा दनगरांचा देव आहे. याच्या नावाने गावावाहेर 
एक दगड पृरळेला असतो. त्यालाच धनगर लोक पुजतात ब 
नवस करतात. विरोबाचे संबुरान (स्मरण) मांडून हे लोक 
रात्रभर ढोलाच्या तालावर नाचतात व गाणी म्हणतात. 
विरोबाची जन्मकथा अशी-- 

एका कुणव्याला शेत नांगरताना एक मुलगी सापडली 
तिचे नाव गंगा सुरावंती असे होते. त्याने ती मलगी राजाला 
दिली. ती वयात आल्यावर राजा तिच्या लग्नाचा विचार 
करू लागला. पण ती स्वतः अयोनिसंभव होती आणि तिला 
पुरुषाच्या सहवासाचा तिटकारा होता. अखंड व अकलंकित 


कौमार्य हेच जीविताचे साफल्य, असे तिला वाटे. त्यामळे ती : 


लग्नाला तयार होईना. मग राजान तिला रानात एक वाडा 
बांधन दिला. तिथे राहत असता एक दिवस तिने एका 
वनगाईला आपल्या वासराला पाजताना पाहिले. ते पाहून गंगा 
सुरावंतीच्या मनात मातृभाव जागृत झाला. मात्र तिला पु९€ष- 
संभोगाशिवाय मातृत्व हवे होते. त्यासाठी तिने विनमेघाचे 
धान्य, विनफलाचे फळ व विनभोगाचा पुत्र या गोष्टी मिळाव्या 
म्हणून ब्रत आरंभिले. त्या ब्रतामुळ शिव-पार्वती प्रसन्न झाली 
आणि त्यांनी तिळा विनमेघाचे धान्य दिले. मग त्या धान्याच्या 
भाकरीत महादेवाच्या लिंगाने प्रवेश केला तिने ती भाकरी 
खाल्ली आणि त्यामळे तिला गभं राहून पुत्र झाला. तोच पुढे 
भा. सं. को... . 
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बिलिमग्ग 


विरोवा म्हणून प्रसिद्ध झाला. [लो. सा. रू.; म. लो. मा. ५] 
न्याया एक देवी. रायपूर जिल्ह्यातील धामतरी नामक 
बलड्माता आवी या देवीचे मंदिर आहे. तिथे एका मोठ्या 
पाषाणावर देवीची मूर्ती कोरलेली आहे. ही मूर्ती स्वयंभू असून, 
ती सतत वाढत आहे, अश्ली भाविकांची श्रद्धा आहे. माघ मासात 
या क्षेत्रात यात्रा भरते. दसर्‍याच्या दिवशी शिलंगणाची मिर- 
वणूक या देवीच्या मंदिरापर्यंत जाऊन विसजंन पावते. 

वलोदा वज्ञार तालुक्‍यात बिलईगड नावाचा किल्ला असून, 
त्याच्या आसमंतात भैना नामक वन्य जमातीची वसती आहे. 
बिलईमाता हो भैना लोकांची देवी होय. त्या देवीविषयी त्या 
जमातीत एक दंतकथा आहे, ती अश्ली- एकदा त्या जमातीतली 
काही मुले पाखरे मारण्यासाठी रानात जात होती. त्यांच्या 
वाटेवरच या देवीचे स्थान होते. मुलांनी जाताना सहज गंम- 
तीने देवीला नवस केला, की “* टोपलीभर पक्षी मिळाले, तर 
एक मुलगा तुला बळी देऊ 

रानात गेल्यावर लवकरच त्यांना टोपलीभर पक्षी मिळाले 
परत येताना देवी दिसताच त्यांना नवसाची आठवण झाली. 
नवस कसा फेडायचा असा प्रश्‍न त्यांच्यापुढे उभा राहिला. मग 
एका धर्ते मुलाने आपली मान देवीपुढे वाकवली आणि एक 
गवताची काडी तरवारीसारखी मानेवर फिरवली. त्याला 
वाटले गवताच्या पात्याने जखमदेखील होणार नाही, पण नवस 
मात्र फिटेल. पण नवलाची गोष्ट अश्ली, की त्याची मान कापली 
जाऊन, मस्तक खाली पडले. तेव्हा त्याचे संवगडी घावरले; पण 
सर्वांनी भक्तिभावाने देवीची द्येसाठी याचना केली. देवी प्रसन्न 
झाली व तिने त्या मृत मुलाला जिवंत केले. 

या देवीला पूर्वी नरबळी देण्याची प्रथा होती, 
तात. वरील दंतकथा तेच दर्शवते. [ देवीकोश २] 


असे म्हण- 


2 द. कानडा जिल्ह्यातील एक विणकर जात. हे 
बालमस्ग लोक फक्त पांढरे कापड विणतात, म्हणन यांना 
बिलिमग्ग ( 5 पांढरा माग) हे नाव मिळाले आहे. मदुरेतून 
आपण इकडे आलो, असे हे सांगतात. ते अपभ्रष्ट तमिळ भाषा 
बोलतात. काही देवतांना व भुताखेतांना उत्सवप्रसंगी पांढरे 
कापड लागते, ते यांच्याकडून घेतले जाते. 

हे लोक वीरभद्र, ब्रह्म लिंग व अम्मनोरू या देवतांना भजतात. 

यांच्या ग्रामप्रमुखाला गुरिकार व ञ्ञातिप्रमुखाला शेट्टी असे 
नाव आहे. तो बहुधा ज्ञातीच्या एखाद्या मंदिराचा व्यवस्थापक 
असतो. प्रत्येक दांपत्याने वाषिक बारा आणे व अविवाहित 
पुरुषाने सहा आणे मंदिरनिधी द्यायचा, असा यांच्यांत नियम 


बिलिमग्ग 


आहे. गुरिकार हे पैसे गावातील सर्व लोकांकडून वसूल करतो 

विवाहप्रथा - पूर्वी मुलीचे लग्न लहानपणी करीत व वय़ात 
येण्यापूर्वी ते न झाल्यास तिला जातिवहिप्कृत करीत. यांच्यांत 
साखरपुड्याचा समारंभ महत्त्वाचा असतो. कारण तो दोन्ही 
पक्षांना बंधनकारक असतो. या वेळी वधूपिता वरपित्याला 
एका तवकातून पाने व सुपार्‍या देतो. काही कारणाने लग्न 
मोडल्यास, वरपित्याला पाने व सुपार्‍या परत कराव्या लागतात. 

लग्नाच्या आदल्या दिवणी वरपिता व वधूपिता एकमेकांना 
तीनदा पानसुपारी देतात. लग्नाच्या दिवशी सकाळी वधूपक्षा- 
कडील मंडळी वरगृही जायला निघतात. त्या वेळी वधूपित्याच्या 
हातात पाण्याने भरलेली पितळी घागर असते. वरगृर्ही पोचल्या- 
वर त्यातळे पाणी पाच किवा अधिक सुवासिनी तांव्यांत ओतून 
घेतात व ते वराच्या डोक्यावर ओततात. नंतर वर नवे कपडे 
घाळून व कपाळाला वाणिंग वांधून गणपतिपूजन करतो. त्याचा 
मेहुणा त्याला ल्ग्नमंडपात नेतो. त्याच्यामागून वराची वहीण 
एका पात्रात वधूचे वाणिंग, ताळी व लाल वस्त्र घेऊन येते. 
वर मंडपात एका पलंगापुढे उभा राहतो. वधूपक्षाकडील व 
वरपक्षाकडील मंडळी वराच्या मागे-पुढे उभी राहतात व एक- 
मेकांवर अक्षता टाकतात. नंतर वधूचा भाऊ वराचे पाय धुतो. 
वर पलंगाची पूजा करून त्याच्याभोवती सात प्रदक्षिणा घालतो 
आणि त्याच्यावर वसतो. मग वधूही त्याच्या श्लेजारी येऊन 
वसते. वराच्या वहिणीने तिच्या गळयात ताळी वांधळेली असते. 
मग वराच्या मामाने वधूच्या मामाला दिलेळे लाल वस्त्र तो 
वधूच्या अंगावर घालतो. नंतर वधूचे देज देतात. त्यानंतर जम- 
लेल्या लोकांच्या संमतीने वधू-वरांचे मामा त्यांचे हात जुळव- 
तात आणि त्यांवर प्रथम वधूपिता व नंतर गुरिकार पाणी 
घालतो. मग गुरिकार लग्न लागल्याचे घोषित करतो. जमलेले 
लोक वधू-वरांना अहेर करतात. वधू-वरांनी हळदीच्या पाण्याने 
स्तान केल्यावर लग्नविधी समाप्त होतो. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. मृताचा पुत्र अग्नी 
नेत नाही, तर जवळचा आप्त नेतो. तिसर्‍या दिवशी मृताच्या 
रक्षेचा ढीग करून त्याच्याजवळ शहाळे व पाणी ठेवतात. 
तुळू धोब्याने कपडे दिले व अंगावर पाणी शिपडळे, की यांचे 
आश्यौच संपते. हे मृताचे श्राद्ध करतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


दांकराचे एक नाव. याचे मंदिर काठियावाडच्या 


ह जो 

द्र श्धर 

बठश्वर जेरबंदर या भागातील सखपर स्टेशनपासून चार 
मलांवर आहे. संशोधकांच्या मते हे मंदिर निदान एक हजार 


वर्षांपूर्वीचे तरी असावे. या मंदिराच्या जवळन बिलेशवरी 
नावाची नदी वाहते. मंदिराला किल्ल्यासारखा मोठा तट आहे. 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


प्राचीन काळी तिश्रे पाशपत संप्रदायाचे केंद्रस्थान असावे, अस 
म्हणतात. इथरळे शिवल्िगि काळया दगडाच असन, त खूप माठ 
आहे. श्रावण महिन्यात इथे मोठी यात्रा भरते. [ वि. मु. रा.प ] 


र्र द. कानडा जिल्ह्यातील ताडी काढणार्‍यांची एक 
थबिल्लव जात. हे लोक तुळू भाषा बोलतात. प्राचीनकाळी 
द. भारतात राहणार्‍या काही लोकांनी सिलोनच्य़ा उत्तर 
भागावर अनेकदा आक्रमणे केली. त्या वेळी सिलोनमधील 
काही द्रविड लोक भारताच्या पठ्चिम किनार्‍यावर यंऊन 
राहिळे. तेच हे लोक होत, असे सांगतात. यांच्यांत मातू- 
सत्ताक पद्भती रूढ आहे. 
वैद्य व पुजारी य़ा विल्लवांच्या दोन 
हा वैद्य हव्दाचा अपश्रंग आहे. वैद्य ही 
मिळाली, त्यावद्टल एक आख्यायिका सांगतात, ती अशा- 
उल्लाळ गावी एक 
गरीव स्त्री आपल्या 
दोन मलांसह राहत 
ठोती. एका संन्याशाला 
त्यांची कीव आली 
आणि त्याने त्या स्ती 
पुत्र आपल _ ।, 
णन स्वीकारल डोक 
त्याने त्या दीघ 
वैद्यको 
शिकवला परब 
पुरुष विल्ळवांच ची 
होत अशी 
समजत आहें 
काही बिल्लव “ त 
स्थानात पुजारी 
काम करतात. 


उपाधी आहेत. बॅ 
उपाधी यांना कशी 


देवके 
देवकांच्या कुलांत परस्पर विवाहसंबंध होत नाह चिं पद 
हे जातीच्या प्रमखाला गरिकार असे म्हणतात 


महाराष्ट्र ञथे'सेजक सेस्चा 
खंड सहावा १ एकपे »७07 ८. जे शह जाडा, 
शुत्या! तुरलीनर धाक, वुभ-५८११६ ०६ 

वंशपरंपरा असून, वारसा वहिणीच्या मुलाकडे जातो. जाती- 
संबंधीच्या प्रश्‍नांची चर्चा हे भूतस्थानात सभा भरवून करतात. 

विवाहप्रथा - साखरपुड्याच्या वेळी वधूचे देज ठरवतात. ते 
दहा ते वीस रुपयांपर्यंत असते. लग्नाच्या पूर्वी काही दिवस 
मुलीचा मामा किवा गुरिकार तिच्या गळ्यात एक मणी 
बांधतो. मग लग्नमंडप घालतात व जातीचा न्हावी रंगीवेरंगी 
कपड्यांनी तो सजवितो. नवरी मुलगी जर वयात आलेली 
असेल, तर लग्नापूर्वी एक-दोन दिवस तिचा एक शुद्धिविधी 
करतात. वधूच्या नातेवाईक सुवासिनी भूतस्थानाजवळच्या 
विहिरीतून पाण्याची मडकी भरून आणतात व वधूच्या डोक्या- 
वर ओततात. एवढ्याने ती शुद्ध झाली, असे समजतात. 
लग्नाच्या दिवशी लागणारे दिवे, अक्षता, फुले, पानसुपार्‍या, 
पाण्याचा तांव्या वगैरे सवे सामग्री न्हावीच जमा करतो. 
लग्नाच्या दिवशी वध-वर बोहल्यावर समोरासमोर बसतात 
न्हावी त्यांचे हात जुळवतो व त्यांचे आई-वडील किवा गुरि- 
कार त्यांच्या हातांत करवलीची नाकातली चमकी ठेवतो आणि 
त्यांवर पाणी ओततो. लग्नातील हा आवश्यक विधी असतो 
याला के (हात) धारे असे नाव आहे 

विधवेच्या पुनविवाहाला विडू धारे असे नाव आहे. यात 
हातांवर पाणी ओतण्याचा विधी नसतो. त्यात वधू-वरांच्या 
मध्ये अंतरपाट धरतात आणि त्याच्या खाली गुरिकार त्यांचे 
हात जुळवतो. 

एखाद्या स्त्रीला एखाद्या पुरुषापासून गर्भ राहिला असता 
त्या दोघांचे लग्न बिड धारे पद्धतीने लावतात. लग्न लागण्या- 
पूर्वी पुरष एका केळीच्या झाडाला उजव्या हातान पकडतो 
नंतर ते झाड कापून टाकतात 

मलीला प्रथम क्रवतुप्रापती झाळी असता दहा किवा बारा 
दिवस ती अस्पर्द्य समजली जाते. पहिल्या दिवशी एका चौको 
नात, पाच किवा सात नारळ एकत्र बांधून त्यांची बेठक तयार 
वःरतात व तिच्यावर मुलीला बसवतात. चौकोनाच्या चार 
कोपर्‍यांवर एकेक कोरे मडके पाण्याने भरून ठेवतात व त्यांच्या 
जवळ गुरिकाराच्या घरातील चार मुली बसतात. जमलेल्या 
स्त्रियांना पानसुपारी वाटल्यावर त्या मुली तिच्या डोक्यावर 
घड्यातळे पाणी ओततात. पुन्हा अकराव्या किवा तेराव्या 
दिवशी असाच विधी करतात. मग मुलगी स्तान करून शुद्ध होते. 

देवधर्म - हे लोक भुताखेतांना भजतात. यांच्या भुतांच्या 
मर्ती असतात. ब्रिम्मेरू हे श्रेष्ठ भूत समजतात. त्याचे प्रतीक 
म्हणन चांदीच्या किवा दुसर्‍या एखाद्या धातूच्या पत्र्यावर 
मानवी आक्रृती कोरतात व तो पत्रा देवळात दगडी देव्हार्‍यात 
ठेवतात. भूतस्थानात मात्र भुताच्या मूर्ती नसून, एकेका 
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बिल्वत्रिरात्रित्रत 


भुताच्या नावाने एकेक पलंग असतो. भूतस्थानाच्या उत्सवाची 
सर्व तयारी तिथला पुजारी करतो. उत्सवाच्या वेळी त्याच्या 
अंगात येते. या पुजार्‍याच्या उजव्या हातात एक सोन्याची 
वांगडी असते. 

म्तिकप्रथा-हे लोक बहुतकरून प्रेते जाळतात व काही 
वेळा ती पुरतात. प्रेताला स्नान घालून ते केळीच्या पानावर 
ठेवतात व त्याच्यावर नवे वस्त्र घालतात. त्याच्या डोक्याशी 
व पायांशी साळींचा लहानसा ढीग करतात व त्यांवर नार- 
ळाच्या करवंट्यांत दिवे लावून ठेवतात. प्रेत स्मशानात 
नेल्यावर डोक्याच्या व पायांच्या बाजूने त्याला अभ्नी देतात. 
दोन्हीकडच्या ज्वाला मध्यभागी एकत्र झाल्या, को त्यावर 
केळीचे पान, साळी वगैरे वस्तू टाकतात. पाचव्या दिवशी 
रक्षा गोळा करून त्याच जागी पुरतात. प्रेत पुरलेले असल्यास 
गवताची मानवी आकृती करून थडग्यावर जाळतात आणि 
रक्षा तिथेच पुरतात. त्यावर मातीचा लहानसा ढोग करून 
त्यात तुळशीचे रोपटे लावतात. त्या रोपट्याजवळ एक शहाळे, 
तंबाखूचे पान व पानसुपारी या वस्तू ठेवतात. तेराव्या दिवशी 
श्राद्ध करतात. त्याला बोज्जा म्हणतात. चौदाव्या दिवशी 
कावळ्यांना अन्न टाकतात आणि अंत्यसंस्कार समाप्त होतो. 

एखाद्या मुलीचा कुवारपणी मृत्यू झाला असता, तिने भूत 
होऊन त्रास देऊ नये, म्हणून अंत्यसंस्कार करण्यापूर्वी तिचा 
लग्नविधी पार पाडतात. [का. ट्रा. स. इं.] 


हरिद्दारजवळचे एक पुण्यक्षेत्र. हे रानात असुन 
ब्िट्वकदार तिथे शंकराचे लहानसे देऊळ आहे. जवळच 
हरितालिकेचे एक देऊळ आहे. तिथल्या कुंडाच्या काठी सखी 
व पावती यांच्या, तपश्‍चर्या करीत वसलेल्या मूर्ती आहेत. हरि- 
द्वारच्या सुवासिनी भाद्रपदातळे हरितालिकापूजन इथे येऊन 
करतात. इथे बेलाची झाडे बरीच असल्यामुळे या क्षेत्राला विल्व- 
केदार असे नाव मिळाले आहे. [ हिमालय दर्शन. ] 


ल एक काम्य व्रत. ज्येष्ठ पौणिमेला हे व्रत 
बेल्वात्ररात्रत्रत करतात. ब्रतावधी एक वर्ष. मोहरीचे दाणे 
पाण्यात टाकून त्याने स्तान करणे, बिल्व वृक्षाची पूजा करणे 
व वर्षभर एकभ्‌क्त राहणे, असा या व्रताचा विधी आहे. मुख्यत्वे 
स्त्रिया हे ब्रत करतात 

उद्यापनाच्या वेळी बिल्व वृक्षाखाली उमामहेशमू्तींची पूजा 
करतात. सहस्र बिल्वपत्रांचा होम करतात. चांदीचा बिल्ववृक्ष 
करून व त्याला सोन्याची फळे लावन आचार्याला दान देतात. 
त्रयोदशी ते पौणिमा हे तीन दिवस उपवास व जागरण करतात. 


बिल्वत्रिरात्रित्रत 


यथागक्ति दंपतींना भोजन घाल्तात. फल - सौभाग्य, संपत्ती, 
आरोग्य व पुत्र यांची प्राथ्ती. [हढि. व. ] 


म... एक भक्‍्तकवी. दक्षिण भारतात क्रुष्णा-वेण्णा 
बल्वमगल नदीच्या तीरी एका गावात य़ाचा जन्म ञ्ञाला. 
याच्या पित्याचे नाव दामोदर आणि आईचे नीली किवा नीरी 
असे होते. जीवनाच्या पूर्वार्बात हा विपय्नरी आणि भोगासक्‍त 
होता. चिंतामणी नावाच्या एका वेश्येवर त्याचे मन ळुव्व ज्ञाळे 
होते. तिच्या सहवासावाचून त्याला दुसरे काहीच सुचत नव्हते. 
वडिलाजित संपत्तीतला वराचसा भाग त्याने तिच्यासाठी खर्च 
केला होता. 

एके दिवक्षी त्याच्या वडिलांची श्राद्रतिथी होती; पण पितृ- 
श्राद्ध करायच्याऐवजी तो चितामणीच्या घरी जाऊन वसला. 
चितामणीला त्या गोष्टीचे अपार दुःख झाळे. आपल्याविषयीची 
त्याची आसक्ती तिला घृणास्पद वाटली. म्हणून ती विल्व- 
मंगलाला वोळली. । महाराज, माझ्यावर अशी पराकोटीची 
आसक्ती धरण्याऐवजी तुम्ही ती नंदकिशोर श्रीक्ृष्णाविपयी 
घरली असती, तर तुमचा आणि तुमच्या कुलाचा उद्धार झाला 
असता. आज तुमच्या वडिलांची श्राद्वतिथी; पण तुम्ही श्राद्ध 
करायचे सोडून माझ्याकडे आलात. स्वर्गात तुमच्या वडिलांना 
तुमच्या या क्रृत्यावद्दल किती दु:ख झाले असेल वरे ? तुम्ही 
आता निघून जा. पुन्हा माझ्याकडे येऊ नका. तुमचे प्रेम यापुढे 
भगवान श्रीक्रण्णावर जड्‌ दे. त्यातच तुमचे आणि माझेही हित 
आहे. 

त्या क्षणी त्याच्या अंतरात वैराग्य उत्पन्न झाले. तिची चरण- 
धूळ मस्तकी लावून तो तिला म्हणाला, ' तू माझी गुरू झालीस. 
या पुढे मी तुझ्या उपदेश्ाप्रमाणे वागेन. ' 

बिल्वमंगळ तिथून श्रीकृष्णाच्या व्रजभूमीत जाण्यासाठी 
मार्गस्थ झाला. वाटेत त्याला सोमगिरी नावाचा एक महात्मा 
भेटला. त्याने विल्वमंगलाला वेष्णवदीक्षा दिली, लीलाशुक असे 
त्याचे नाव ठेवळे आणि त्याला भगवंताच्या लीलांचे काव्यमय 
वर्णन करण्याचा आदेश दिला. 

बिल्वमंगळ तिथून पूढे निघाला. वाटेत त्याला अनेक विषय 
दिसत. अनेक प्रकारचे सौंदर्यही दिसे. मूळची वृत्ती सोंदर्यासक्‍त 
असल्यामुळे त्रा अनेक गोष्टींचे त्याला आकर्पण वाटे. एक 
दिवस त्याने विचार केला, की आपले डोळे मोठे पापी आहेत. 
ते अनेक विषयांत मला खेचतात आणि भगवंताच्या दर्शनात 
विघ्न आणतात. या विचारासरश्ी त्याने एक काटा घेतला 
आणि तो दोन्ही डोळ्यांत खुपसून आपली दृष्टी निकामी करून 
टाकली. तक्षा अंध स्थितीतच तो रानावनातून वृंदावनाच्या 


श्द्ड 


““ _ ' भारतीय संस्कृतिकोद 
दिद्येने जाऊ लागला. कारण श्रीक्रुप्णासाठी तो तळमळत होता. 

मग श्रीकृष्णाला त्याची दया आळी. एके दिवशी तिन्ही 
सांजा एका जंगळात नंदकिशोर त्याच्याजवळ गेला. त्यात! 
प्रथम त्याला जेवू घातळे आणि मग विचारळे. ' वावा, तुम्ह 
कठे जाणार आहा ?' विल्वमंगळल म्हणाला. ' मला वृंदावनात 
जायच आहे, श्रीहरीचे दर्शन करायचे आहे. 
म्हणाला. ' चला, मी तुम्हांला घेऊन जातो. 
विल्वमंगळाचा हात घरला आणि ता त्याला वृंदावनाकड 
लागळा. काही काळाने त्याने बिल्वमंगळाळा म्हटल. 
वंदावन आळे 
आता जातो. ० त्याने जाऊ नये म्हणून बिल्वमंगलाने त्यांना 
हात घट्ट पकडला; पण तरीही त्याच्या हाताला हिसडा देऊन 
वाळकृप्ण निघून गेळाच. मग त्याला उमगळे, कौ आपल्याला 
हाती धरून इप्ट स्थळी पोचविणारा बालक ल 
कोणी नसून साक्षात क्रृप्णपरमात्माच होता. त्या गोप्टीचे ल्क क 
द:ख झाले. पण त्याच क्षणी त्याच्या मुखातून एक 
इळोक उत्स्फूर्तपणे बाहेर पडला, तो असा- 

हस्तमृत्क्षिप्य यातोसि बलात्कृष्ण किमद्भुतम्‌ । 
हृदयाद्यदि निर्यासि पौरुषं गणयामि ते ।। कि. 

अर्थ -- हे कृष्णा, शक्‍तीने हात हिसडून तू निवून गणी 
यात काय आउचर्य ! जर तू माझ्या हृदयातून निव 
तर मी तुझे पोरुप समजेन. 

विल्वमंगळ पुढे वृंदावनात राहून श्रीक्रप्णाच्य़ा 
लीला काव्यात वर्णू लागला. त्याने क्रुप्णविषयक *. तो एक 
इळोक रचले, ते क्ृृ्णकर्णामृत या नावाने प्रसिद्ध नाल. वं 
नित्य पठनीय स्तोत्रसंग्रह समजला जाऊ लागला. हल मक. 
त्याचा नित्य पाठ करीत. या ग्रंथात प्रार्थना, दर्गानाची ' 
क्ृण्णरूप अवस्था, 


च श्रीहरीशी 
आत्मनिइचय, साक्षात्कार, मनाचाकळृ 
ब्रल्बमंगळाची' 
| धे 


"' त्यावर वाळक्रप्ण 
1 वाळकृप्णाने 
कडे नेऊ 
* बाबा, 


ल. न काम संपले मी 
आता तम्ही पुढे चला, माझञ क संपल, 


सरस मु 


संवाद, असे अनेंक विषय आहेत. 


किशोरावस्थेतला मुरलीमोहन श्रीकृष्ण हा ा व्य नता 
>. डी - प > त्य़ा,” नः 
परम उपास्य आहे. श्रीकृष्णाचे मुखमंडल ह रत राहावे, 


प्रस्कृय्त २.) 
कर्णामृ शू 


त ट 


सुंदर वाटते. ते आपल्या अंतःकरणात सदैव 
ही. आकांक्षा व्यक्‍त करताना तो म्हणतो (कृप्ण* ८, | 
सुकुलायमाननयनाम्बृजं विभोसुरलीनिनादसकरन्दान ताम 1! 
मुक्ुरायमाणमृदुगण्डमण्डलं मुखपडःकजं सनसि मे वि गैरि 
अर्थ- ज्यावरची नेत्रकमळे मुकुलित, अर्थात मथ 
आहेत, जे मुरलीनादरूपी मकरंदाने परिपूणं आहे वयो 3त, अँ 
वाटोळे कपोल आरशासारखे प्रतिविव दाखविणार हिली 
श्रीहरीचे मुखकमल माझ्या मनात प्रकाशित राहा, आहे. त्य़ा 
बिल्वमंगलाला क्ृष्णदेशनाची उत्कंठा लागलेली २“ 


ड -> 


खंड सहावा 


दर्शनाने त्याला आपल्या डोळ्यांचे पारणे फेडून घ्यायचे आहे. 
तो म्हणतो (क्रष्णकर्णामृत २४)- 
क्रिशिरोकुरुते कदा नु नः शिखिपिच्छाभरण:ः शिक्नुदृंशोः । 
युगल विगलन्मधद्रवल्मितमुद्रामृुदुना मुखन्दुना ।। 

अर्थ - मयरपिच्छाचे आभरण धारण करणारा शिशू 
श्रीकृष्ण आपल्या जणू गळणार्‍या मधुद्रवासारख्या स्मिताच्या 
मुद्रेने, मृदू अशा मुखचंद्राने आमवे नेत्रयुगुळ कधी वरे शीतल 
करील ? 

क्ृण्णदर्शनावाचन जाणारा एकेक दिवस बिल्वमंगलाला 
युगासारखा वाटतो. तो म्हणतो (क्रृष्णकर्णामृत ४१)- 
अमून्यधन्यानि दिनान्तराणि हरे त्वदालोकनमन्तरेण । 
अनाथबंधो करुणेकसित्थो हा हंत हा हंत कथं नयामि ॥। 

अर्थ- हे हरे, हे अनाथबंधो, हे करुणासागरा, तुझ्या दशेना- 
वाचून माझे हे विफल ठरणारे दिवस मी कसे बरे पार करू ] 
मला मोठा खेद होत आहे 

आपल्याला श्रीहरीवाचून दुसर्‍या कोणत्याच गोष्टीची अभि- 
लापा नाही, हे सांगताना तो म्हणतो (कृष्णकर्णामृत २९)- 
मयि प्रसादं मध्रे: कटाक्षेवंश्ीनिनादानुचरेविधेहि । 
त्वयि प्रसन्ने किमिहापरेनंस्त्वय्यप्रसन्ने किमिहापरेनेः ॥ 

अर्थ- हे प्रभो, मुरलीस्वराच्या मागून जाणार्‍या (तुझ्या) 
मधुर कटाक्षांनी (तू) मजवर प्रसाद कर. तू प्रसन्न झाल्यावर 
अन्य गोष्टींची काय मातब्वरी ! (आणि) तू प्रसन्न झाला 
नाहीस तर अन्य गोष्टी मिळूनही त्यांचा काय उपयोग ! 

विल्वमंगलाच्या या कृष्णकर्णामृतावर कृष्णवल्लभा, सुबो- 
घिनी व सारंगरंगदा अशा टीका आहेत. प्रस्तुत काव्याची 
तुलना जयदेवाच्या गीतगोविदाशी करावी लागेल. त्यात तशीच 
कोमलकांत पदावली आहे, तसेच श्रृतिसुखद अनुप्रास आहेत आणि 
तसाच माधर्यभाव आहे. मात्र जयदेवाची वाणी ही रसिकाची 
वाणी असून, विल्वमंगलाची वाणी ही हरिदर्शनाची उत्कंठा 
धारण करणार्‍या भक्ताची वाणी आहे. [भा. सं. म.; 
कृष्णकर्णामृतम्‌- श्री. एस्‌. के. डे; हि. बं. वे. क. ] 


गा त्त एक काम्य व्रत. हे व्रत स्त्रियांप्रमाणे पुरुषां- 
बल्ववातत्रत नाहो करता येते. व्रताचा प्रारंभ वैशाख 
श्रावण कातिक किवा माघ या महिन्यांत करून यांतील 
एखाद्या महिन्याच्या पौणिमेला त्याची समाप्ती करतात. या 
ब्रतासाठी कातिक महिना विशेष प्रशस्त मानतात 

यात कापसाचे सूत स्वतः काढून, त्याने स्वतःच्या किवा 
एखाद्या ब्राह्मणाच्या तीन अंगुळांइतक्या लांबीच्या किवा 
तर्जनीइतक्या लांबीच्या तीन धाग्यांच्या वाती करतात. त्यांना 


१६५ 
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बिल्ववर्ती अशी संज्ञा आहे. अश्या प्रकारच्या लक्ष वाती करतात 
व त्या तुपात अथवा तेलात भिजवतात. त्या वाती तांब्याच्या 
पात्रात पेटवून त्यांनी शिवाला नीराजन करणे, हा या ब्रतातील 
प्रमुख भाग आहे. त्यासाठी गंगातीरी, देवघरात, गाईच्या 
गोठ्यात किवा शिवाल्यात जाऊन तिथे शिवाची पूजा करतात. 
पूजा संपल्यावर त्या वातींनी शिवाला नीराजन करतात 
शक्य जाळे तर लक्ष वाती एकाच दिवशी प्रज्वल्ति करून 
त्यांनी नीराजन करतात. वातींची संकल्पित संख्या पुरी 
झाल्यावर पौणिमेला ब्रताचे उद्यापन करतात 

उद्यापनाचा स्वतंत्र विधी असतो. त्यासाठी प्रथम स्वस्ति- 
वाचन व नांदीश्राद्ध करतात. नंतर वेदिका तयार करतात. 
तिच्यावर वस्त्राचे आच्छादन घालतात. त्या वस्त्रावर 
तांदुळाची पद्माकृती काढतात. नंतर कलशावरील पात्रात नंदी, 
उमा व शिव यांची एकत्रित असलेली सुवणंप्रतिमा ठेवून तिची 
यथाविधि पूजा करतात. पूजेनंतर रुप्याच्या दिव्यात सुवर्णाची 
वात करून ती कापसाच्या वातीवरोबर लावतात. रात्री उपोषण 
व जाग्रण करतात. दुसर्‍या दिवशी प्रात:काली तर्पण करतात. 
नंतर तीळ व बेलाची पाने यांचे हवन करतात. मग गोदान व 
प्रतिमादान करून ब्राह्मणांना दक्षिणा देतात. नंतर आचार्य 
यजमानावर अभिषेक करितो. मग ब्राह्मणभोजन घालून 
व्रताची समाप्ती करतात. फल- सवं मनोरथपूर्ती. [ब्रतराज ] 


एक पवित्र व यज्ञीय वृक्ष. या वक्षाचा उल्लेख 
बटववृक्ष अथववेदात, तसेच ऐतरेय व शतपथ या ब्राह्मणांत 
आला आहे. याला कड्यय सृष्टीतला वृक्ष मानतात. यज्ञातला 
यूप बेलाचा करीत व बेलाचे काष्ठ विशिष्ट मंत्राने मंत्रून ते 
ताइतासारखे दंडात बांधीत, असा उल्लेख शांखायन आरण्यकात 
आहे. विल्ववृक्षाच्या उत्पत्तीसंवंधी पुढील कल्पना आहेत- 
(१) लक्ष्मीच्या तप:प्रभावाने बिल्ववृक्षाची उत्पत्ती झाली. 
(२) बिल्ववृक्ष हा लक्ष्मीच्या उजव्या हातातून उत्पन्न झाला. 
(३) बिल्ववृक्ष आदिकल्पात ब्रह्मादेवाने उत्पन्न केला. 
लक्ष्मी व बिल्वकळ याविषयी एक कथा आहे, ती अशी- 
लक्ष्मी नित्यनेमाने सहस्र कमळे वाहून शिवाची पूजा 
करीत असे. एके दिवशी तिच्या सहस्र संख्येतली दोन कमळे 
नाहीशी झाली. पूजेची वेळ तर जवळ आली होती. त्यामुळे 
काय करावे ते तिला समजेना. तिची ही अडचण पाहून विष्णू 
तिला म्हणाला. “ तुझे दोन स्तन म्हणजे दोन सुंदर कमळेच 
आहेत. ती तू शिवाला वाहा. ' लक्ष्मीने लगेच तीक्ष्ण शस्त्राने 
आपले दोन्ही स्तन कापून ते शिवाला वाहिले. तेव्हा शिव 
प्रकटला व तिला म्हणाला. ' मी तुझ्या भक्तिभावाने प्रसन्न 
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झालो आहे. यापुढे तुझे स्तन बेलाच्या वृक्षांवर फळांच्या रूपाने 
प्रकट होतीळ व विल्ववृक्ष पवित्र स्थळांच्या परिसरात राहील. ' 
लरिवरहस्यात बिल्ववृक्षाचे माहात्म्य सांगितले आहे, ते असे- 
मूलतो भवरूपाय मध्यतो मृदुरूपिणे । 
अग्रत: शिवरूपाय पत्रेवेदस्वरूपिणे । 
स्कन्धे वेदान्तरू्पाथ तरुराजाय ते नमः: ।। 
अर्थ - हे विल्ववृक्षा, तू मूलभागी (शिवाचे) भवरूप आहेस, 
मध्यभागी मृदुरू्प आहेस व अग्रभागी गिवरूप आहेस. तुझे 
त्रिदळ हे तीन वेदांच्या रूपाने आहे. तुझ्या शाखा उपनिपद्रूप 
आहेत. हे वृक्षराजा, तुला नमस्कार असो. 
विल्वपत्रे शिवाला अत्यंत आवडतात. याविषयी एक दळोक 
असा- 
सर्वकामश्रदं बिल्वं दारिद्रस्य प्रणाश्ननम्‌ । 
बिल्वात्परतरं नास्ति येन तुष्यति हडकर: ॥। 
अर्थ - विल्ववृक्ष हा सर्व कामना पुर्ण करणारा व दारिद्रचाचा 
नाश करणारा आहे. विल्वपत्रापेक्षा शंकराला प्रिय व संतोप 
देणारी दुसरी कोणतीच वस्तू नाही. 
विल्वपत्रावाचून केळेळी शिवपूजा निर्थक होते. ज्ञानत: 
किवा अज्ञानत: विल्वदलाने शिवपूजा करून अनेक पापी व 
रोगग्रस्त पुरुष उद्गरून गेल्याच्या कथा शेव पुराणांत आहेत 
काही ठिकाणी ग्रामीण स्त्रिया आपल्याला पतीचे प्रेम अविच्छिन् 
लाभावे म्हणून वेलाची पूजा करतात. [वे. इं.; ग. क.; 
शिवलिगोपासना; क्रि. स्ट. ले. उ.; फोकलोअर, जून १९६५] 


2 _5 एक नव्य उपनिषद. हे सदाशिवाने वामदेवाला 
बट्यापानषद सांगितले आहे. वेलाच्या त्रिदलाने शंकराची 
पूजा करणे किती महत्त्वाचे आहे, हे ठसविण्याचा प्रयत्न यात 
केलेला आहे. त्या विषयीचा सारांश इलोक असा- 
उत्तानबिल्वपत्रं च यः कुर्यान्मभ मस्तके । 
मम साय्‌ज्यमाप्नोति नात्र कार्या विचारणा ॥। 
अर्थ -(सदाशिव म्हणतो) जो कोणी उताणे बिल्वपत्र माझ्या 
मस्तकी वाहील, त्याला शिवसायुज्य प्राप्त होईल, याविषयी 
शंका नको. 
त्रिदळ विल्वपत्र हे त्रिकाल, त्रिणकती, तीन लिंगे, तीन सवने, 
आणि ओंकाराच्या तीन मात्रा यांचे निदर्शक असल्याचे सांगून, 
यात शेवटी अर्थवाद दिलेला आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 


बेल्हण (इ. स. चे ११ वे शतक) एक कादइमीरी पंडित 
९१ व महाकवी. याचा जन्म कारमीरमधील प्रवरपुरा- 
पासून जवळच असलेल्या खोनमुख नामक गावी, एका कौशिक- 
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भारतीय संस्कृति कोश. 


गोत्री ब्राह्मण कुळात झाला. त्याच्या पित्याचे नाव ज्येष्ठकलदय 
व मातेचे नागदेवी असे होते. त्याचे घराणे अग्निहोत्री पंडि- 
तांचे असून, त्याचे प्रपितामह व पितामह वेदिक वाझमयाचे 
प्रकांड पंडित होते. त्याचा पिता ज्येप्ठकळदया हा वैयाकरण 
असून, त्याने पतंजलीच्या महाभाप्यावर टीका लिहिली होती. 
विल्हणाने लहानपणीच वेद, व्याकरण व काव्यशास्त्र याज 
अध्ययन पूर्ण केळे. काइमीरमध्ये त्याचे वास्तव्य असतानांच 
त्याचे काही ग्रंथ ख्याती पावले होते. 
इ. स. १ ०६२-६५ या काळात केव्हा तरी विल्हण देशाटण 
व तीर्थयात्रा करण्याच्या उद्देशाने काडमीरातून निघाला. पंजाच 
व मथ्रा-वंदावन या प्रदेशांतन पूढे जाऊन तो कनोज, प्रयाग, 
काशी, अयोध्या, इ. नगरांत काही दिवस राहिला आणि 
नंतर वुंदेलखंडातील डाहलचा राजा क्रृप्णराज याच्या क 
पोचला. क्रुष्णराजाने विल्हणाचे मनःपूर्वक स्वागत करून त्याच्या 
काव्याचे श्रवण केले. डाहळच्या सभेतील गंगाधरयास्त्रा याचा 
विल्हणाने वादात पराजय केला. 
धारा नगरी येथे जाऊन भोज राजाचा आ 
विल्हणाची आकांक्षा होती; पण विल्हण तिथे 
भोज राजा मरण पावला होता. मग बिल्हण गु 
सोमनाथाळा गेला व तिथून समुद्रमार्गे कोकणच्या किनाऱ्या ळवयाची 
रामेइवरापर्यंत पोचला. परतीच्या यात्रेत कर्नाटकात *. ८ क्त 
राजधानी कल्याण येथे तो गेला. तेव्हा चालुक्य सम्थराट ा 
दित्य ' सहावा ' याने त्याला एक हत्ती व नीलछत्र देऊन कली 
सन्मान केला आणि आपल्या राजसभेत त्य़ाला वि 
म्हणून आश्रयही दिला. समेत 
जीवनाच्या अखेरपर्यंत बिल्हण विक्रमादित्याच्या त 
राहिला. तिथे त्याने विक्रमांकदेवचरित नामक महाकाव्य पटक 
ते कालिदासाच्या रघुवंशाच्या धर्तीवर असून, त्यात च वरची 
वंशाचे त्रोटक वृत्त सांगितलेळे आहे. कंवॉर्ने आ की 
त्यात आढळते. विक्रमादित्याच्या आश्रयाला री 
विल्हणाने भारतभ्रमण केळे असल्यामुळे, त्याला त्याक नहार 
इतिहासाचे वरेच विस्तृत ज्ञान झाळे होते. ते त्याच्या हणूनही 
काव्यात जागोजागी विखुरळेळे आहे. त्यामुळ वलि ह: 
या ग्रंथाचे महत्त्व आहे. यात दिलेली माहिती शिला 
अन्य साधनांनी प्राप्त झालेल्या माहितीशी पुष्कळ जुन 
कवीने काश्मीरसंवंधीही पुष्कळ माहिती दिली अ रावू 
णाला काश्मीरविषयी फार अभिमान होता. जत. अल 
काव्य व केशर या अत्यंत मोल्यवान वस्तू निर्गत द्वोन्दी 
ल्याचे तो सांगतो. काश्मीरी स्त्रिया प्राकृत व संस्ठ्र« ., आढे. 
भाषा सफाईने बोलतात, अशी प्रौढी त्याने मिरवल॑ 


श्रय घ्य़ावा, अशी 


पोचण्यापूर्वी च 
जरातमंधून 


व्या 


खंड सहावा १६७ बिश्‌ 


काडमीरी द्राक्षांच्या माधुरीचे वर्णनही त्याने अतिशय खुबीने 
केळे आहे. नाटयकलेतही काइमीरची वरीच प्रगती झाली 
होती. काइमीरात असंख्य विद्वान त्राह्मण होते व राजांकडून 
त्यांचा चांगला सत्कार होत असे. मात्र कल्युंगामुळे आर्याच्या 
ऐश्वर्याचा व सद्गुणांचा र्‍हास झाल्यावहृळ त्याने जागोजागी 
हळहळ व्यक्‍त केली आहे 
विक्रमांकदेवचरित हे महाकाव्य वैदर्भी शेळीत रचलेले 
असून, कवीची वाणी प्रासादिक व रसाळ आहे. विल्हण खरा 
विदग्ध कवी वाटतो. दीर्घ समास व अनुप्रास यांचा उपयोग 
त्याने फारसा केळेला नाही. त्याच्या काव्यात वीर रस हा 
प्रवान असला, तरी शृंगार व करुण हे रसही त्यात पुष्कळ 
मिसळळेळे आढळतात. इंद्रवज्या व वंशस्थ ही दोन वृत्तेच 
त्याला विशेष प्रिय दिसतात. मात्र बिल्हणाची कित्येक वणेने 
अतिशयोकक्‍्तिपुर्ण आहेत. स्वतःचे जन्मस्थान खोनमुख याचे 
वर्णन त्याने केळे आहे, ते असे- 
ब्रूमस्तस्थ प्रथमवसतेरद्भुतानां कथानां 
कि श्रीकण्ठवश्शु रशिखरिक्रोडकोलाललाम्न: ॥। 
एको भागः प्रकतिसुभगं कुऊकुमं यस्य सुते । 
द्राक्षामन्यः सरससरयू पुण्ड्कच्छेदपाण्डम्‌ ।॥। 
अर्थ - अद्‌भुत कथांचे आदिस्थान आणि शिवाचे इवशुर 
असलेल्या हिमालय पर्वताचे लीलामय भूषण अश्या त्या स्थानाचे 
वर्णन मी कसे करावे ! त्याच्या एका भागात सहजसूंदर 
असे कुंकुम उत्पन्न होते आणि दुसर्‍या भागात सरयूच्या तीरा- 
वर उगवणाऱ्या कस्तुर मोगऱ्याच्या खंडाप्रमाणे पांडुवर्णाची 
द्राक्षे उत्पन्न होतात. 
कवींच्या सामर्थ्याची थोरवी बिल्हणाने पुढीलप्रमाणे 
गायिली आहे- 
हे राजानस्त्यजत सुकविप्रेमबन्धे विरोधं 
शुद्धा कौतिः स्फुरति भवतां नूनमेतत्प्र्सादात्‌ । 
तुष्टेंबंद्धं तदलघ॒ रघुस्वामिनः सच्चरित्रं 
क्रुद्धेनीतस्त्रिभ्‌वनजयी हास्यमागं दज्षास्यः ॥। 
अर्थ - हे राजांनो, सुकवींच्या प्रेमबंधाला विरोध करणे 
सोडून द्या. तुमची विशुद्ध कीर्ती त्यांच्या प्रसादामुळेच स्फुरित 
होते. संतुष्ट अशा कवींनीच रघुनाथाचे ते महान सच्चरित्र 
ग्रंथवद्ध केळे आणि क्रुद्ध अश्या कवींमुळेच त्रिभुवनविजयी 
दशानन उपहास्यतेला गेला. 
बिल्हणाचे कर्णसुंदरी नामक नाटक व चौरपंचाशिका 
नावाचे लघुप्रणयकाव्य उपलब्ध आहे. कर्णसुंदरी नाटकाच्या 
कथानकावरून हा कवी काही काळ अणहिल्पाटणच्या कर्ण- 
देव त्रेलोक्यमल्लाच्या सभेत राहिला असावा, असे दिसते. 


चौरपंचाशिका हे पन्नास इलोकांचे एक स्फुटकाव्य आहे. 
कवीने एका तरुण सुंदर राजकन्येवर केलेल्या गुप्त प्रेमाच्या 
स्मृती त्यात व्यक्‍त झालेल्या आहेत. त्याविषयी एक आख्या- 
यिका सांगतात, ती अशी- 
बिल्हणाचे एका राजकुमारीवर प्रेम जडले. त्यांचा गुप्त 
संबंधही अनेकवार घडला. पुढे ही बातमी राजाला कळली. 
राजाने त्याला पकडून देहांताची शिक्षा दिली. वधदंड देण्या- 
साठी जेव्हा राजदूत त्याला घेऊन निघाले, तेव्हा त्याला 
आपल्या अनुभूत प्रेमाचे स्मरण झाले व त्याने ते प्रेम वसंत- 
तिलका छंदात इलोकवद्ध केले. त्यात प्रकट झालेली रसिकता 
आणि गाढ प्रीती समजून येऊन राजाला कवीची करुणा आली. 
त्याने त्याला मुक्‍त तर केलेच; शिवाय त्याला आपली वन्याही 
दिली. चौरपंचाशिकेतळले दोन इलोक पुढीलप्रमाणे- 
अद्यापि मे वरतनोमंधुराणि तस्या 
यान्य्थवन्ति न यानि निरथंकानि । 
निद्रानिमोलितदृशो सदसन्थराया- 
स्तान्यक्षराणि हृदये किसपि ध्वनन्ति ।॥। 
भावार्थ - माझ्या प्रियतमेला ज्ञोप आली होती. तिचे डोळे 
मिटले होते. तिची अंगेही मदाने शिथिल झाली होती, अज्ञा 
स्थितीत काही मधुर अक्षरे तिने उच्चारली. ती सार्थही नव्ह्ती 
व निररथकही नव्ह्ती. पण तीच अक्षरे अद्यापि माज्या हृदयात 
काही अंशी ध्वनित होत राहिली आहेत. 
अद्यापि तन्मनसि सम्परिवतंते मे 
रात्री मयि क्षृतवति क्षितिपालपुतर्या । 
जीवेति मडगलवचः परिहृत्य कोपात्‌ 
करणे कृतं कनकपत्रमनालपन्त्या ॥। 
भावाथे - एका रात्री मला शिक आली. (शिक ऐकताच 
प्रेमाची माणसे ' चिरंजीव हो ' असे मंगळ वचन उच्चारतात.) 
पण त्या दिवशी तिला माझा राग आला असल्यामुळे तिने तसे 
मंगळ वचन उच्चारले नाही; मात्र आपल्या कानांतळले कनकपत्र 
उतरवून तिने माझ्या कानांत घातले. (सुवर्ण हे आयुष्यप्रद 
असते असा संकेत या इलोकात व्यक्‍त केला आहे.) राज- 
कुमारीचे हे कृत्य माझ्या अंतरात घुमत राहिले आहे 
कालिदासाच्या मेघदूताच्या खालोखाल चौरपंचाशिकेला 
रसिकमान्यता मिळाली आहे. [सं. सा. सो. इ.; सं. सा. इ.; 
मु. पू. म.; भा. क. वि.] 


बि एक सण. हिमालयाच्या वायव्य भागातील जौनसार 
बावरमधील खस, हिमाचल प्रदेशातील कानेट आणि 
चिनी तहसीलमधील किन्नर या लोकांचा हा सण आहे. तो कोटुं- 


ब्िश््‌ 


विक आणि सावंजनिक अद्या दोन्ही प्रकारांनी साजरा करतात. 
हा नव्या वर्षाचा पहिला दिवस असतो आणि कोटुंबिकरीत्या तो 
वैशाख प्रतिपदेला साजरा करतात. सार्वजनिकरीत्या तो केव्हा 
पाळायचा ते प्रत्येक गावातील मंदिराची समिती ठरवते. प्रत्येक 
गावात हा दिवस वेगवेगळा असतो. कोटुंबिकरीत्या हा सण होतो, 
तेव्हा घरातील लोक सकाळी उठून देवाची प्राथना करतात. 
नंतर ते माळा व तोरणे यांनी आपली घरे सजवतात. घरांतील 
मोठी माणसे दिवसभर उपास करतात व रात्री जेवतात. मग 
भक्तिगीतांचे गायन करतात. 

सामूहिक सणांत काही धरामिक भागही असतो. सणाचा दिवस 
निद्चित झाला, को त्या गावातील देव आसपासच्या गावांतील 
देवतांना समारंभाला येण्याचे निमंत्रण पाठवतो. त्यानुसार 
समारंभाच्या दिवक्षी प्रत्येक घरातील एक व्यक्‍ती आपल्या 
गावातील देवतेवरोवर समारंभाच्या स्थळी जायला निघते. 
अद्या प्रकारे अनेक गावांतून देवतांच्या मिरवणुका दुपारपर्यंत 
यजमान देवाच्या मंदिरात येऊन पोचतात. त्या सर्व लोकांची 
राहण्याची व जेवण्याची व्यवस्था देवस्थानातफे केली जाते. त्या 
दिवक्षी भोजनोत्तर सर्व लोक विश्रांती घेतात. दुसर्‍या दिवशी सर्व 
आदवाल्वृद्ध नवे कपडे व अलंकार घाळून नटतात. हा दिवस 
नृत्य-गायनाचा असतो. प्रत्येक गावाचा नृत्याचा स्वतंत्र संच 
असतो. नृत्य करणारे पुरुष पांढरा लांब कोट, सलवार आणि 
डोक्यावर पगडी घालतात. ते एकमेकांच्या हातांत हात गृंफ- 
तात आणि अधंवर्तुळ करून उभे राहतात. ढोलाच्या साथीवर 
त्यांचा पुढारी हातात चांदीची काठी घेऊन पदन्यासाला सुरु- 
वात करतो. प्रथम तो थोडी उडी घेऊन उजवा पाय पुढे 
टाकतो व नंतर डावा पाय पूढे टाकतो. बाकीचे नर्तक त्याचे 
अनुकरण करतात. ते दभेपर्यंत हे नृत्य चालते. मग त्यांची 
जागा दुसरे लोक घेतात. मंदिराच्या प्राकारात रात्रीपर्यंत हा 
कार्यक्रम चालतो. 

याशिवाय, या सणाचाच एक भाग म्हणून एक दिवस 
गावातील पटांगणात धनृप्य, वाण, तळ्वारी, इ. जुन्या रस्त्रा- 
स्त्रांचे प्रदशेन भरवितात आणि दाती (शंभर) म्हणजे कौरव 
व पंशी (पाच) म्हणजे पांडव अशी नावे असलेले लोक पर- 
स्परांशी युद्ध-नृत्य खेळतात. 

त्यासाठी दाती व पंश्षी या गावांतीळ एकेकजण पटांगणात 
येतो. त्यांच्यायेकी एकजण नृत्य करतो व दुसरा त्याच्या पायावर 
गुडघ्याखाली वाणाने नेम धरतो. नेम चुकविण्यासाठी पहिला 
जलद पदन्यास करीत राहतो. त्याच्या पायाला जाड लोकरी 
कापड गुंडाळळेळे असते. जर दुसर्‍याने नेम बरोबर मारला, 
तर तो आनंदाने आरोळी ठोकतो आणि विजयोन्मादाने नृत्य 
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करतो. दिवसभर अश्या तऱ्हेचा कार्यक्रम चालतो. पहाडी 
प्रदेशांतील लोकांच्या एकमेकांशी गाठीभेटी होऊन त्यांच्यांत 
एकोपा निर्माण होण्यास अश्या सणांचा फार उपयोग होतो. 
[ दिव्यदर्णी कपूर- फोक लोअर, नोव्हेंवर-डिसेवर १६६० ] 


टु बस्तर प्रदेशातील एक लोकनृत्य. हे नृत्य विदो- 
व्रिसन नृत्य 
साठी करतात. नृत्यात भाग घेणारे माडिया स्त्री-पुर्प तर न्न 
पोपाख करून त्यात भाग घेतात. धरतीमाता आणि इतर दर 
यांना संतुप्ट करण्यासाठी तसेच पेरणी-मळणी या प्रसंगीही 
हे नृत्य करतात. 

नृत्यात भाग घेणारे पुरुष माथ्यावर विसन (गवा) 
वराची शिंगे बांधतात व त्यावर मोरपिसांचे झुवके बसवतात. 
त्यावर कवड्यांच्या माळा बांधतात. पुरुष नर्तकांच्या हातांत 


पत: लग्नप्रसंगी वघ-वरांच्या अभीप्टचितना” 
| हेतऱहेचे 


या जना- 


बिसन नर्तक 


होठे ढो ने व दुसर्‍या वार्जूला 
माठ ढाल असतात. एका बाजूला हातान व दुस" 

काठीने हे ढोल वाजवतात. ढोलाच्या तालावर नृत्य चालती सत्या 
नृत्यात भाग घेणाऱ्या स्त्रिया गळधात विविध प्रका 


खंड सहावा 


मण्यांच्या माळा व पितळेच्या चौकोनी पुतळ्या घालतात. डोक्या- 
वर वाटोळी धातूची टोपी घालतात. हातात व पायात जाड जाड 
वाळे घालतात. पुरुष मंडळी ढोल वाजवू लागली, की स्त्रिया 
फेर धरून त्यांच्या भोवती वर्तुळाकार नाचतात. त्यांच्या उजव्या 
हातात एक लांब काठी असते. ती काठी जमिनीवर आपटून त्या 
नृत्याचा ताल धरतात. त्यांचा डावा हात जवळच्या नाचणा- 
रीच्या खांद्यावर असतो. नृत्याच्या अनेक प्रकारांत गवा पकडणे 
हा एक प्रकार असतो. नृत्यानंतर समुदायाने गीते गातात. 
[ इलस. वीकली, ५ ऑगस्ट १९६२] 


बिसलमंरी द्‌, भारतातील एका ग्रामदेवता. हिचे स्थान 
री म्हैसूरजवळ आहे. विसल म्हणजे सूय आणि 
मरी म्हणजे दकती, अशी विसलमरी शब्दाची फोड आहे. त्या- 
वरून या देवतेचा सूर्योपासनेशी संवंध असावा, असे वाटते. हिच्या 
देवळाला छप्पर नसते व देवळात हिची मूर्तीही नसते. एक जल 
पूर्ण भांडे व आरसा या वस्तू हिचे प्रतीक म्हणून मांडलेल्या 
असतात. या देवतेचा सात वहिणींत समावेश करतात. यात्रेच्या 
वेळी सुवासिनी स्त्रिया विसल्मरीच्या देवळाकडे मिरवत येतात 
व गावकरी त्यांना पायघड्या अंथरतात. हिचा पुजारी धोवी 
असतो. | व्हि. गॉ. सा. इं. ] 


टे एक मस्लिम संज्ञा. मुलाच्या शिक्षणाचा शुभारंभ 
बरास्मछा असा त्याचा अर्थ आहे. हा धामिक संस्कार नसून 
परंपरेने चाळत आलेली ती एक प्रथा आहे. मुलाच्या वयाला 
चार वर्षे, चार महिने आणि चार दिवस पुरे झाले, की त्याच्या 
शिक्षणाला प्रारंभ करतात. त्यासाठी मुलाला नवे कपडे घालून 
मशिदीत किवा शाळेत नेतात आणि तिथे प्रथम मुलाला 
बिस्मिल्लाहिरंहमानिरंहीम वाक्‍य म्हणायला लावतात 
मग कुराणातील काही मंत्रही त्याच्याकडून म्हणवून घेतात 
त्यानंतर सर्वांना मिठाई वाटतात 
विस्मिल्ला (ब इस्म--अल्ला) या शब्दाचा खरा अर्थ 
* हुळ्वराच्या नावाने ' असा आहे. कुराणातील प्रत्येक अध्या- 
याच्या प्रारंभी हा शब्द येतो. जेवणाला सुरुवात करताना, नवे 
कपडे वापरायला काढताना, कोणतेही नवे कार्य सुरू करताना 
मुसलमान लोक हा शब्द उच्चारतात. ग्रंथाच्या आरंभीही हा 
शब्द लिहिण्याची प्रथा आहे. [मु. स. सं. ] 


ति ठिदस्थानी संगीतातील एक राग. याची जाती औडव- 
बहाग संपूर्ण आहे. याच्या आरोहात क्टूषभ व धैवत हे 
स्वर वर्ज्य आहेत. अवरोह मात्र सातही स्वरांनी होतो 
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वादी गंधार. संवादी- निषाद. आरोह स्वर-सा, ग, म, प, नी, 
सा. अवरोह स्वर- सा, नी, ध, प, म, ग, रे, सा. गायनसमय- 
रात्रीचा दुसरा प्रहर. [क. सं.; सु. वि. को. ] 


हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. याची जाती 
बरह्मागडा ओऔडव-संपूर्ण आहे. वादी-मध्यम, संवादी-षड्‌ज 
आरोहात क्ररषभ व धघेवत हे स्वर वर्ज्ये असून, अवरोहात मात्र 
सातही स्वर लागतात. आरोह स्वर- सा, ग, म, प, ध, नी, 
सा. अवरोह स्वर-सा, नी, ध, प, म, ग, रे, सा. गायनसमय- 
रात्रीचा दुसरा प्रहर. यात दोन निषादांचा व दोन मध्यमांचा 
प्रयोग होत असल्याने हा राग बिहाग रागापासून वेगळा ठरतो. 
[क. सं.; सु. वि. को. ] 


टा. भारतीय संघराज्यातील एक घटक राज्य. पुर्वेला 
बहार वंगाळ, उत्तरेला नेपाळ, पदचिमेला उ. प्रदेश व म. 
प्रदे आणि दक्षिणेला ओडिसा अक्षा याच्या चतुःसीमा आहेत. 
या प्रदेशाचे क्षेत्रफळ ६७,२०० चौ. मैल असून, सध्याची 
लोकसंख्या सुमारे पाच कोटी आहे. सांप्रत या राज्यात सारण, 
पाटणा, मुझफ्फरपूर, दरभंगा, धनबाद, मोंधीर, चंपारण, गया 
भागलपूर, साहरस, शहावाद, पूणिया, संथाल परगणा, सिंगभूम 
हजारीबाग, रांची व पालामाऊ या जिल्ह्यांचा समावेश होतो 
पाटणा ही या प्रदेशाची राजधानी आहे. (पाटलिपुत्र पाहा.) 
प्राचीन काळी या प्रदेशात कारुष, मगध, अंग, वैशाली, इ. 
राज्ये होती. विहार हे नाव मुसलमानी लेखकांनी दिलेले 
आहे. ओदंतपुरीच्या आसमंतात असंख्य बोद्ध विहार असल्या- 
मुळे तिला बिहारशरीफ हे नाव त्यांनी दिले. कालांतराने सर्वे 
प्रदेशालाच ते बिहार म्हणू लागले. 

नेसागिक विभाग - गंगेचे विस्तीर्ण खोरे व छोटानागपूरचे 
पठार असे बिहारचे दोन मुख्य विभाग झालेले आहेत. गंगेच्या 
उत्तरेकडचा तराईपर्यंतचा प्रदेश अगदी सपाट असून, त्यातून 
गोग्रा, गंडक, बागमती, कोसी, महानंदा, इ. अनेक लहान 
मोठ्या नद्या वाहतात. या नद्यांना पावसाळ्यात नेहमी पूर 
येतात व त्यांचे मार्गही सतत बदलत असतात. गंगेच्या दक्षिणे- 
कडील प्रदेश त्या मानाने कमी सपाट असून, छोटानागपूरच्या 
पठारापर्यंत पुषकळ चढ लागतो. त्या पठारापासून निघालेले 
अनेक डोंगर या भागात पसरलेळे आहेत. बरबर, राजगिर, 
खरकरपूर, इ. त्यांची नावे आहेत. मात्र हे डोंगर फारसे उंच 
नाहीत. या प्रदेशाला महापुरांचा त्रास विशेषसा होत नाही. 

छोटानागपूरच्या पठाराचा विस्तार सुमारे ३४ हजार चो. 
मैल असून, त्याची उंची १-२ हजार फूट आहे. या भागात 


बिहार 


सुमारे ३२००० फट उंचीचेही काही डोंगर आहेत, त्याचप्रमाणे 
समद्रसपाटीपासून फक्त ४०० फूट उंची असलेली नद्यांची 


खोरीदही आहेत. हजारीवाग व राचा हा मुख्य पठार २००० 
फट उंच आहेत. त्यांच्यामधून दामादर नदा वाहत हजारी- 


वाग पठाराच्या पूर्व सीमेवर पारसनाथ नावाचा, विहारमधील 
सर्वांत उंच डोंगर 
( ४,४८० फूट ) 
आहे. अगदी दक्षि- 
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उत्तरेकडे वाहत जाऊन गंगेला मिळतात. दक्षिण कोएल व 
सुवर्णरेखा य़ा दोन नद्या छोटानागपूरवरून दक्षिणेकडे वाहत 
जातात. पूर्वेकडे वाहणार्‍या ज्या अनेक नद्या आहत त्यांतील 
दामोदर ही नदी सर्वांत महत्त्वाची होय. तिचा उगम पालामाऊ 
मध्ये असून, तिला अनेक उपनद्या मिळतात. या नदाच्या महा- 
परांमळे वंगाल- 
धरील मालमत्तेचे 
फार नुकसान होत 


बिहाळ 


णेंला, सिंगंभूस असे. ते टाळण्या- 
जिल्ह्यात, पोरहट साठी तिच्यावर 
व कोल्हन हा डोंग- > प्र अनेक धरणे वांधली 
राळ व दय्यांचा मा हनमान नगर जात आहेत. 
प्रदे आहे जग व्याप नो हेंती >. बिहार 
छोटानागपूर शेतीप्रधान प्रदेश 
पठारावर जागो- ॥ उत्तर प्रढेळा असून, गंगेचे खोरे 
जागी, प्रचंड वाटोळे तर अत्यंत सुपीक 
किवा टोकदार आं हे. गेंगोच्या 
खडक जमिनीतून ७ सोगर्लसराई पाटणा 'जमजाजज्ञ की वि उत्तरेकडील प्रद- 
वर आलेले आढळ- भागलपूर शात. अर पार 
तात. ते खूप उंच | ग्य क. १"नहा माहुरस पडतो; पण द्वि न 
असल्यामुळे अनेक शा शेरधाटी कडे कमी पडती. 
मैलांवरून दिसतात. च छोटानागपूर ' 
या. पठारा च्या गातील पारसनुएय मात्रर्‍पा व 
ईशान्य भागात वागता. अगर पत प्रमाण अ 
राजमहाल म्ह बच्च अस ते. ह र. 
असून, तो गंगेपर्यंत विग गंगेच्या दि न 
पसरलेला आहे. ह. हक कडील सवे श्र देशां डंग प 
त्याची उंची कुठेही त बव 'पाश्चिम ब्रंगाळ पठारावर व मी 
२००० फुटांपेक्षा बिरविश्रामपूर नी राळ भागांतदी ती” 
जास्त नाही. पठा- ढ शिरिशून जमदोटपूर बंधारे घाठून व 
राच्या परिचमेला शत साठी पाणी मळ, 
शोण नदाच्या क विले जाते भारत 
पळिकडे असलेला या प्रदेशात वि 
कैमूर पर्वत हा दौक असूत ग, 
विध्य पवेताचाच सातू, वभ 


एक भाग आहे 

शोण नद मध्य प्रदेशात अमरकंटक येथे उगम पावतो व 
गंगेला मिळतो. विहारमध्ये त्याची लांबी १४५ मैल आहे. शेवटी 
त्याचे पात्र २-२ मैल रुंद होते. कर्मनाद्या, पुनपुन, फल्गू, साक्री 
व किउल या नद्या छोटानागपूरच्या पठारावर उगम पावतात व 


धान्ये निरनिराळ्या भागांत पिकविली जातात कगाश ते 

स, ताग, तंबाख, नीळ, बटाटे, ज्वारी, तीळ रह नदा 
पिकेही घेतात. चंपारण व छोटानागपूर या प्रदेशांत रवे 
अरण्ये असून, त्यांत उत्तम लाकड, बांबू, लाख भिच्च १ 
गवत, इ. अनेक पदार्थ विपुल प्रमाणांत उत्पन्न होतात 


खंड सहावा 


खनिज संपत्तीच्या बावतींतही विहार प्रदेश समृद्ध आहे. 
कोळसा, लोखंड, अल्युमिनियम, अभ्रक, तांबे, युरेनियम, उत्तम 
माती, सिमेंटचे घटक, इ. पदार्थ बिहारमध्ये भरपूर सापडतात 
त्यामळे अनेक कारखाने या प्रदेशात सुरू करण्यात आले आहेत 

प्राचीन काळ - विहारचा सवं प्रदेश प्राचीन गोंडवन नामक 
खंडाचा एक भाग होता, असे मानले जाते. या प्रदेशात 
आर्यांच्या वसाहती स्थापन होण्यापूर्वी तिथे अनार्य आदिवासी 
लोक वसलेले होते. क्ररग्वेदाच्या काळी आर्य लोक पंजाबात 
होते आणि ते पूर्वेकडील या अनार्य लोकांना संस्कृतिहीन सम- 
जत होते. अथरवंवेद व यजुर्वेद संहितांच्या काळीदेखील अंग 
वंग, मगध, इ. प्रदेशांतील लोक व्रात्य (संस्कारहीन) मानले 
जात होते. ब्राह्मणे व आरण्यके यांच्या काळी आय संस्कृतीचा 
प्रसार पूर्वेकडील प्रदेशांत सुरू झाला. शतपथ ब्राह्मणात 
(१.४.१.१०) विदेह माधव राजाची कथा आह यज्ञाग्नी बरो 
वर घेऊन तो राजा आपल्या पुरोहितासह पूर्वेकडे निघाला 
सदानीरा नदीपर्यंत त्यांचा प्रवास निविध्नपणे झाला. पण 
त्याचा यज्ञाग्नी सदानीरा नदीच्या पलिकडे जाईना. शतपथ 
ब्राह्मणाच्या वेळी तिथवर आर्यांची यज्ञसंस्था पोचली होती 
असा अर्थ या कथेतून निघतो. त्या काळी या भागाला विदेह 
नाव मिळाले. हा भाग सांप्रतच्या उत्तर बिहारमध्ये आहे 

पुराणे आणि महाकाव्ये या ग्रंथांत आर्य संस्कृतीच्या पूर्व- 
कडील विस्ताराविषयी जी माहिती आढळते, ती वरील माहि 
तीशी जळत नाही. मनूच्या काळीच आये लोकांची राज्ये बिहा- 
रात स्थापन झाली होती, असे पुराणांवरून कळते. मनूचा पुत्र 
नाभानेदिष्ट याने वैश्यालीचे राज्य स्थापले. दुसरा पुत्र करूष यान 
गंगेच्या दक्षिणेला समुद्रापर्यंत आपले राज्य स्थापले होते 
मनूचा नातू निमी किवा विदेह याने विदेह राज्याची स्थापना 
केळी. विदेहाच्या वंशातील मिथी जनक याच्या वेळी राज- 
घानीला मिथिला आणि त्याच्या वंशाला जनक ही नावे मिळाली 
मनची कन्या इला हिचा पुत्र पुरूरवा एलव त्याचा पुत्र अन्‌ 
होय. त्याच्या वंशाला अन्व म्हणतात. त्या वंशाचे राज्य विदेह 
व वैश्याली यांच्या पूर्वेला होते. पौरव वंशातील वसू नामक 
राजाने चेदीपासून मगधापर्यंत आपली सत्ता स्थापली होती 
त्याचा पत्र बृहद्र्थ याला मगधाचे राज्य मिळाळे व यदूला' 
कारुपाचे राज्य मिळाले. बृहद्रथाच्या वंशाने मगधाचे विशाल 
सामाज्य निर्माण केले 

पराणांतील या कथा विद्वानांना विश्वसनीय वाटत नाहीत 
वैदिक साहित्यांत जी त्रोटक माहिती मिळते, तीच अनेक 
विद्वानांना मान्य झाली आहे 

भारतीय महायुद्धाच्या वेळी बिहारमध्ये, उत्तर बिहारात 


१७१ 


बिहार 


विदेहाचे राज्य व द. विहारात,मगधाचे राज्य अशी दोन राज्ये 
होती. मगधावर बाहूंद्रथ वंद्याचे राज्य सुमारे १००० वर्षे चालू 
होते. या वंशाची व नंतरच्या मगघ सम्राटांची पौराणिक माहि- 
तीही सुसंगत नाही. वौद्ध ग्रंथांवरून कळते, की बाहूंद्रथ वंद्या- 
नंतर मगधावर बिविसार राजा राज्य करू लागला. तो गौतम 
बुद्धाचा समकालीन होता. मगधाच्या पूर्वेला अंग देश होता 
त्याची राजधानी चंपानगरी बिहारमध्ये भागल्पूरजवळ होती. 
विबिसाराने अंग देश जिंकून मगधाला जोडला. विबिसारानंतर 
त्याचा पुत्र अजातशत्रू याने मगध साम्राज्य स्थापले. त्याच्यानंतर 
त्याच्या वंशातले ३-४ राजे झाले; पण प्रत्येकाने पित्याचा वध 
करून सिंहासन बळकावले. शेवटी प्रजेने त्या वंशाला हुसकावून 
लावले व शिशुनाग नावाच्या अमात्याला सिंहासनावर बस- 
वले. शिश्ुनाग वंशानंतर मगधावर नंद वंशाचे राज्य आले. 
नंदांचा नाश करून चंद्रगुप्त मोर्याने मगधावर आपली सत्ता 
स्थापली व एक विश्ाल साम्राज्य निर्माण केले. 

राजकौय इतिहास - गौतम बुद्धाच्या काळी उ. विहारात 
गणराज्यांचे एक संघराज्य अस्तित्वात होते. पाली साहित्यात 
त्याचे नाव वज्जी (सं. वृजी) असे दिले आहे. लिच्छवींचे 
राज्य हे त्यांतील एक घटक राज्य होते. वैशाली ही त्याची 
राजधानी होती. 

मौय वंद्यानंतर शुंग व काण्व वंद्यांनी मगधावर राज्य केले. 
सनपूर्व ३० च्या सुमारास काण्व वंद्याचा अंत झाला. तेव्हा- 
पासून गुप्त वंद्याचा उदय होईपर्यंतच्या काळोतील बिहारचा 
इतिहास बहुतेक अज्ञातच आहे. इ. स. च्या पहिल्या व दुसर्‍या 
शतकांत बिहारमध्ये कुशाणांची सत्ता असावी, असे अनुमान निर- 
निराळ्या ठिकाणीं सापडलेल्या त्यांच्या नाण्यांवरून करता येते 
मात्र त्यांची सत्ता तिथे दीघे काळ टिकली नसावी. तिथे 
लिच्छवी, मौखरी, इ. घराण्यांनी राज्य केळे असावे. लिच्छवींच्या 
साहाय्यानेच पुढे गुप्त साम्ग्राज्य प्रस्थापित झाले. 

गुप्तांची सत्ता दुबळी झाल्यानंतर बिहारमध्ये पाटलिपृत्र 
येथे ग॒प्त वंशाचे राज्य व गयेच्या आसमंतात मौखरी वंशाचे 
राज्य अशी दोन राज्ये नांदली. इ. स. ५८० च्या सुमारास 
मौखरी राजा शर्वेवर्मा याने महासेनगुप्ताचा पराभव करून मग- 
धाचे राज्य जिकळे. पण इ. स. ६०० च्या सुमारास गोडा- 
धिपती शशांक याने मोखरींचा पराभव करून मगध देशावर सत्ता 
स्थापली. त्याच्या ,मृत्यूनंतर मोखरी वंशातील पूरववर्मा याने 
मगध परत जिकून घेतला. पण तो मरण पावल्यावर मगधावर 
हर्षवर्धनाची सत्ता प्रस्थापित झाली. त्याने गुप्त वंशातील माधव- 
गुप्त याला आपला सामंत म्हणून मगधाचे राज्य दिले. 

हर्षाच्या मृत्यूनंतर गुप्त वंशातील राजे पुन्हा मगधावर स्वतंत्र- 


बिहार 


पणे राज्य करू लागले. त्यांनी आपल्या राज्याचा बराच विस्तार 
केला. पण इ. स. ७२५ च्या सुमारास कनौजचा राजा यशो- 
वर्मा याने गुप्तांचा पराभव करून मगध जिकला. मात्र त्याची 
सत्ता तिथे स्थिर ज्ञाली नाही. विहार व वंगाळ या दोन्ही प्रदे- 
शांत अराजक माजले. पुढे वंगालमध्ये पाल वंशाचे राज्य सुरू 
झाळे व विहारवरही त्याची सत्ता प्रश्रापित जाळी. विहारवर 
पालांची सत्ता इ. स. च्या ११ व्या बतकाच्या अखेरपर्यंत होती. 
प्रतीहार, कळचुरी इ. राजांनी मध्यंतरी काही वर्षे विहारचा 
काही भाग जिंकला होता, पण तो पालांनी परत घेतला. इ. स. 
१०९७ नंतर मात्र उत्तर विहार (तीरभुक्‍्ती)वर मिथिळेच्या 
कर्नाट वंब्ाचे राज्य सुरू झाळे. द. विहारवर पालांची सत्ता 
चाळू राहिली. इ. स. च्या १२ व्या बतकाच्या पूर्वार्थात गाहड- 
वालांनी द. विहारचा वराच भाग घेतला. पुढे वंगालमध्ये सेन 
वंक्चाचे राज्य सुरू ज्ञाळे आणि त्याने पालांकडून विहारचाही 
काही भाग जिकून घेतला. 
वख्तियार खळलजीने इ. स. १२०० च्या सुमारास पूर्व 
भारतावर स्वारी केळी आणि विहारमधीळल अनेक ठिकाणे 
जिकली. त्या स्वारीत मुसलमानांनी विक्रमणिला नगरी 
नप्ट केली. विहारशरीफ येश्रे तळ ठेवून मुसल्मानी फोजा 
मगधात वुमाकूळ घाळू लागल्या. इ. स. च्या १३२ व्या गत- 
कात मगधावर किड वंद्याचे राज्य होते, असे दिसते. इ. स. 
१२८५ पर्यंत तिथे मुस्लिम राज्य सुरू झालेले नव्हते. मुसल- 
मानी फौजा तीरभुक्‍ती (तिरहुत- उ. विहार) वर स्वार्‍या 
करत होत्या, पण तिथे कर्णाट वंशाचे स्वतंत्र राज्य १३व्या 
शतकाच्या अखेरपर्यंत चाळू होते. त्यानंतरच्या दोन शतकांत 
बिहारमध्ये स्वतंत्र राज्य अस्तित्वात नव्हते. दिल्लीचे सुलतान 
व वंगालचे सुभेदार यांच्या सत्तासंघर्पात विहारचा प्रदेश कधी 
सुलतानांच्या अमलाखाळी असे, तर कधी बंगालच्या सुभेदारा- 
कडे जाई. तुगळुक सुलतानांच्या कारकीर्दीत विहारवर दिल्लीची 
सत्ता आली. 

इ. स. १३९४ मध्ये महमूद तुगलक याने मलिक सरवर 
ख्वाजा जहान याला अवध व विहार या प्रांतांवर सुभेदार 
नेमळे. त्याला मलिक उस्‌-शक असेही म्हणत. पुढे त्याने 
स्वतंत्रपणे राज्यक्रारभार सुरू केला, पण इ. स. १४८४ मध्ये 
बहळुळ लोदीने शर्की घराण्यातील नवबाबाचा पराभव करून 
त्याची राजधानी जौनपूर घेतली व तिथे मुवारकखान नुहानी 
याला नेमले. मात्र विहारमधील बराच प्रदेश गर्की सत्तेखालीच 
राहिला. इ.स. १४९५ मध्ये विहारचा तो भागही दिल्लीच्या 
अंमलाखाली गेला. पण इब्राहीम लोदीच्या वेळी पूर्वेकडील 
अनेक अफगाण सरदारांनी एकत्र येऊन दिल्लीची सत्ता झुगा- 


२ भारतीय संस्कृतिकोदा 
मवारकखानाचा मलगा दर्याखान हा त्यांचा नेता 


रून दिली. 
याला सर्व अमीरांनी 


होता. पूढे दर्या्यानाचा मुलगा बहरखान २ 
सुलतान मुहम्मद म्हणून गादीवर वसवले. 

लोदी वंद्यानंतर दिल्लीवर मोगल टा 
झाली. बिहारमधील अफगाण सरदारांनी, नुहानी सुल 
याळा ब्रिहारचा राजा 
वावराने त्यांचा परा- 
अल्पवयी मुलगा 
य़ा नहानी सुल 


वंगाची सत्ता सुरू 


मुहम्मदाच्या मृत्यूनंतर महम्‌द लोदी 
मानून मोगलांशी ळढा सुरू केला. पण 
भव करून नुहानी सुल्तान महम्मद याचा 
जळाल-उद्दोन याला विहारचे राज्य दिले. ग 

तानांचा एक सरदार फरीदखान हाच पुढे शेरखान म्हणून 
प्रसिद्धी पावला व त्याने मोगलांचा पराभव करून झर 
विहार व वंगाळ हे प्रदेश जिकळे आणि शेवटी दिल्ली 


तख्तही कावीज केळे. शेरशहा व त्याचा सूर वंश दिल्ला ह 
राज्य करीत असता विहारमध्ये शांतता व स्थिरता तिक 
त्यानंतर मोगलांचा अंमल पुन्हा सुरु झाला. व्य 
अकवराच्या कारकीर्दीची पहिळी वरीच वषे विजा 
स्थिर शासन प्रस्थापित करण्यात गेली. त्यानंतर बिह 
प्रदेण हा मोगल साम्राज्यातील एक दुवा झाला. बादशहाच्या 
हुकमाप्रमाणे अनेक सुभेदार तिथ्रे राज्यकारभार वळला 
त्या प्रदेशात मधून मधून वबंडाळ्या उद्‌भवत; पण लीत 
सर्व प्रदेयावर मोगळांचीच सत्ता होती. औरंगजेबाच्या जळी 
बंडाळी मा” 
बहार 
यत 


नट 
गेले 


२ 


एकंदरीत 


नंतर मोगळ वादयाही दुवळी झाल्यामुळे सर्वत्र 
तशी ती विहारमध्येही माजली. तथापि वंगाल 6 
या दोन्ही प्रांतावर मोगलांची सत्ता इ. स. 
चाळु होती. प्लासीच्य़ा लढाईनंतर 
सत्ता प्रस्थापित झाली आणि लवकरच त्यांन 
आपले वर्चस्व स्थापळे. इ. स. १७६५ त बादशाहा 
आलम (२ रा) याने ईस्ट इंडिया कंपनीला बंगाल, 
ओडिसा या प्रांतांची दिवाणी वहाल केली. बात 
त्या तीन्ही प्रदेशाचा कारभार पाहत होता. री अधिका” 
धारीच होता. त्या दुहेरी कारभारामुळे व ब्रिटिश बही त्या 
र्‍यांच्या जुलुमामुळे प्रजेची दुर्दशा झाली. मराठ्यांत ८5 
प्रदेणावर स्वाऱ्या करून खूप लुटालूट केली. इ. टा 

मध्ये बिहारात मोठा दुष्काळ पडल्यामुळे लोका .याळचा 
दैना झाली. पूढे इ. स. १७७२ साली वॉरन डिड क सुवा” 
गव्हर्नर झाला व त्याने कंपनीच्या कारभारात हारमधीर्ट 
रणा करून बिहारवर ब्रिटिशसत्ता दृढ केली. क्त 
डोंगराळ प्रदेशात आदिवासींच्या अनेक ीडिचा कमि 
वावरत होत्या. त्यांना नमवणे मोगल बादशहांना त्सददेगिरीन 
नव्हते. ते काम ब्रिटिश अधिकाऱयांनी आपल्या 2 ' 


नी वि आहि 
न “4 
विहार 


खंड सहावा 


पार पाडळे. त्याच काळात सशस्त्र गोसाव्यांच्या टोळ्या सवंत्र 
धुमाकूळ घाळू लागल्या होत्या. इंग्रजांच्या सैन्याने त्यांचाही 
वंदोबस्त केला. 

ब्रिटिश राज्य - विहारच्या काही भागांत, काही सरदार व 
राजे डोंगराळ प्रदेशात ठाण मांडून ब्रिटिश सत्तेशी लढत राहिले 


बावू कुंवर सिग 


होते. इंग्रजांनी त्यांतील काही जणांचा पराभव केला, तर काही 
जणांशी सलोखा करून त्यांच्या राज्यांत शिरकाव करून घेतला. 
कालांतराने इंग्रजांच्या कुटिल राजनीतीमुळे हळूहळू ते प्रदेशही 
त्यांना मिळाले. 

छोटानागपूर, राजमहाल, मानभूम, वाराभूम, घाटणिळा, 
इ. भागातील आदिवासी लोकांवर कंपनीचे अधिकारी व साव- 
कार जुलुमजबरदस्ती करीत. त्यामुळे त्यांचे जीवन अगदी 
असह्य झाले होते. इ. स. च्या १९ व्या शतकात मुंड, हो, कोल, 
संथाळ वगैरे जमातींनी ठिकठिकाणी उठावणी केली. पण इंग्र- 
जांनी सैन्यबळाने ती बंडे मोडून काढली. त्या संघर्षात हजारो 
आदिवासी मारले गेले व शेकडो मेल मुलूख उजाड झाला. 
शेवटी ब्रिटिश सरकारने त्या लोकांसाठी खास कायदे व शासन- 
व्यवस्था सुरू करून, त्यांच्यावरील जुल्माला आळा घातला. 

अकबराच्या काळी विहार हा स्वतंत्र सुभा असून, त्याचे सात 
विभाग होते, त्यांना सरकार असे म्हणत. त्या सात सरकारांत 
१९९ परगणे होते. मोगलांच्या कारकीर्दीत काही वेळा बंगाल 
व बिहार यां दोन्ही प्रांतावर एकच सुभेदार नेमलेला असे. 
मोगलांकडून इंग्रजांना बंगाल, बिहार व ओडिसा या तीन्ही 


१७३ 


बिहार 


प्रांत एकत्र होते. १९१२ साली विहार व ओडिसा हे बंगाल- 
पासून वेगळे करण्यात आळे आणि १९३७ साली ओडिसा व 
विहार हे स्वतंत्र प्रांत ज्ञाले. 

भारताला स्वातंत्र्य प्राप्त ज्ञाल्यानंतर संस्थानांचे विलीनी- 
करण झाले. त्यात विहार व ओडिसा यांच्या सीमेवरची दोन 
संस्थाने बिहारमध्ये समाविष्ट करण्यात आली. त्यानंतर भाषा- 
वार प्रांतरचनेच्या योजनेमुळे सं पुर्ण मानभूम जिल्हा आणि पुणिया, 
संथाल परगणा व सिंगभूम या जिल्ह्यांचा काही भाग एवढा 
प्रदेश इ. स. १९५६ साली बंगालमध्ये समाविष्ट करण्यात आला. 

इ. स. १८५७ च्या स्वातंत्र्यसंग्रामात बिहारमध्येही पुष्कळ 
धामधूम ज्ञाली. या संग्रामात जगदोशपूरचा जमीनदार वावू कुंवर- 
सिंग याचे नाव विशेष गाजले. तो १८४५ पासून ब्रिटिशाविरोधी 
कारस्थाने करीत होता. १८५७-५८ मध्ये त्याने ब्रिटिज्ञ 
फोजांचा अनेक वेळा पराभव केला. त्याच्याच प्रेरणेमुळे विहार- 
मधील लढा दीर्घकाळ चालू राहिला होता. 

त्यानंतर विहारमध्ये वहाबी नामक मुस्लिम पंथाने काही 
वर्षे इंग्रजांविरुद्ध चळवळ केली. ती चळवळ दडपण्यासाठी इंग्र- 
जांना पुष्कळ शस्त्रबळ वापरावे लागले. इ. स.१९ व्या शतकाच्या 
अखेरीस विहारमधील आदिवासी लोकांनी ब्रिटिश सत्तेशी पुन्हा 
लढा सुरू केला. मुंड जमातीतला विर्सा नामक एक पुरुष त्यांचा 
नेता होता. जमीनदारांच्या जुलुमामुळे वेतागळेले असंख्य आदि- 
वासी त्याचे अनुयायी झाले. तो धामिक प्रवृत्तीचा असल्यामुळे 
त्याला विर्सा भग- 
वान असे म्हणत. 
चारपाच वर्षे त्याने 
ब्रिटिश फोजांशी 
टक्कर दिली. पण 
शेवटी फितुरीमुळे 
तो शत्रूच्या हाती 
सापडला व कैदेत 
असताना १९०० 
साली मरण पावला. 

इ. स. १९१७ 
साली म. गांधींनी 
चंपारणमधल्या 
निळीच्या मळयां- 
तील मज्रांवर होत 
असलेला अन्याय 
दूर करण्यासाठी 


बिर्सा भगवान 


प्रांतांची दिवाणी मिळाली, तेव्हापासून १९१२ पर्यंत ते तीन्ही सत्याग्रह केला आणि त्यात ते यशस्वी झाले. त्यामुळे भारतीय 


बिहार 


स्वातंत्र्याच्या इतिहासात चंपारणला विद्रेप महत्त्व प्राप्त झाले. 
कारण म. गांधींनी सत्याग्रहाच्या तंत्राचा प्रयोग भारतात प्रथ- 
मच केला तो चंपारणमध्ये होय. 
धार्मिक इतिहास - विहारमध्ये वेदिक संस्कृतीचा प्रसार 
होण्यापूर्वी तिथे असुर लोक वसलेले होते. गयासुर व वळिराजा 
यांची राज्ये याच प्रदेशात होती, असे म्हणतात. हे असुर लोक 
मुख्यत: शिवपूजक होते. काही अनायं लोक नागपूजकही होते. 
राजगृह हे नागपूजेचे मोठे केंद्र होते. चेत्य व वक्ष यांची 
पुजाही त्या काळी प्रचलित होती. निरनिराळया वृक्षांवर अति 
मानवी शक्‍ती किवा मृतात्मे वास करतात व पू्जमुळे ते प्रसन्न 
होतात, अक्षी त्या लोकांची श्रद्धा होती. चेत्य म्हणजे यक्ष किवा 
दैत्य यांच्या मृत देहावर रचळेळे स्मारक होय. अद्या चैत्यांना 
नवस वोळून, ते पूर्ण करताना प्ुवळी दे०्याची प्रथा होती. यक्ष- 
पूजाही त्या काळी प्रचल्ति होती. कारण धन, आरोग्य, संतती 
यांची प्राप्ती यक्षांच्या साहाय्याने होऊ शकते, अशी तिथल्या 
लोकांची श्रद्धा होती. 
विदेह माधव याने वैदिक यज्ञप्रधान संस्क्रतीचा प्रसार उ. 
विहारमध्ये सुरू केल्यावर दीर्घतमा या क्रर्षीने ते लोण द 
विहारमध्ये म्हणजे मगध व अंग या भागापर्यंत पोचवले. 
मिथिलाधिपती जनकाने अनेक यज्ञसत्रे केली. अश्या सत्रांत तत्त्व- 
ज्ञानासंवंधी वादविवाद होत. याज्ञवल्क्य, गौतम हे क्र्रषी त्याच 
काळातले. ते मिथिळेचे रहिवासी होते. वैदिक व अनार्य या 
दोन्ही संस्कृतींचा संपक दीर्घ काळ झाल्यानंतर अनार्य लोकांनी 
वैदिकांचे यज्ञयाग स्वीकारळे व आर्यांनी त्यांची काही देवते 
स्वीकारली. त्यांच्या संपर्कात आर्य लोक चेैत्यपूजाही करू लागले. 
कालांतराने वैदिक यज्ञयागांतील कर्मकांडांचा अतिरेक 
झाल्यामुळे त्याला विरोध करणारे जेन, बौद्ध वगेरे संप्रदाय 
विहारमध्येच उदयाला आले. वेदांच्या प्रारंभीच्या काळात 
संन्यासाश्रमाला महत्त्व दिलेळे नव्हते; पण उपनिषत्‌काळी 
संन्यासधर्माचा प्रचार सुरू झ्ञाला आणि त्यातूनच पुढे बुद्ध व 
महावीर यांच्यासारख्या तरुणांना संसारत्यागाची प्रेरणा 
मिळाली. महावीराचा जन्म बिहारमध्ये झाला आणि जैन 
धर्माचा उगम व प्रसारही त्याच प्रदेशात झाला. बुद्धाचा जन्म 
बिहारमध्ये झाला नसला, तरी त्याचे प्रारंभिक जीवन याच 
प्रदेशात गेळे व त्याला विहारमधीळ गया नगरीतच ज्ञानप्राप्ती 
झाळी. त्याच्या धर्मोपदेशाचे क्षेत्रही मुख्यतः बिहारच होते. 
वुद्धपूवेकाळात लोकप्रिय झाळेली यक्षपूजा नंतरच्या काळा- 
तही चालू राहिली. आर्याप्रमाणे बौद्ध लोकांनीही चैत्यपूजा 
स्वीकारली. आर्यांनी स्तूपपूजा अंगिकारली नव्हती, ती बौद्ध 
सप्रदायाने मन:पूवेक स्वीकारली आणि बुद्धाच्या देहाच्या अव- 
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डोषांवर असंख्य स्तूप बांधळे गेळे. वौद्ध लोकांनी अनार्यांची 
वृक्षपूजाही चाळू ठेवली व तीच पुढे वेदिकधर्मी लोकांतहा 
मान्यता पावली. यक्षपूजेप्रमाणे नागपूजाही वोद्ध ब हिंदू लोकांना 
घेतली. मगधात मौर्य वंशाची सत्ता प्रस्थापित होण्यापूर्वी तिथे 
वैदिक व पौराणिक वधर्मांचाच अधिक प्रसार होता. अग्नी, इ 
रुद्र, वरुण, सूर्य, इ. वैदिक देवतांप्रमाणेच शिव, विष्णू, ढुगा 
लक्ष्मी, सरस्वती, स्कंद या देवतांचीही उपासना लोक करीत 
होते. हळूहळू भक्‍्तिपंथही प्रचलित झाला. वैप्णव, शैव, बौद्ध, 
जैन या सर्वच पंथांनी या ना त्या प्रकारे भक्तिमार्ग स्वीका- 
रला. पण सम्या अद्योकाने बौद्ध धर्माचा स्वीकार केल्यामुळे मौर्य 
यगात त्या धर्माचा खूपच प्रसार झाला. त्यानंतर पुप्यमित्र शग 
याने यज्ञयागात्मक वेदिक धर्माचा अंगिकार केल्य़ामुळ बौद्ध 
धर्माच्या प्रसाराला पायवंद वसला; पण जैन धमाचा प्रसार 
मात्र सर्वत्र अविच्छिन्न चाळ राहिला 

त्यानंतरच्या ह॒जारवाराझे वर्षांत विहारमध्ये पौरा 
धर्माचे वर्चस्व होते. गुप्त सम्ग्राट भागवत संप्रदायाचे पुरस्कत 


णक ह दू 


वट, 


तारेची मूर्ती - कुकिहार 


असल्यामुळे बिहारमध्ये वेष्णव संप्रदायाचा ब 


नांदत 
तथापि शैव, शाक्त, बौद्ध, इ. पंथही तिथे सुखाने 


खंड सहावा 


हर्पवर्धनाच्या काळी बौद्ध धर्माची चलती होती. पालांच्या राज- 
वटीतही त्याचा पुष्कळ विकास झाला. त्या काळात तंत्रमार्गा- 
चाही खूप प्रसार झाला होता. त्याच काळी या सर्व पंथोपपंथांचा 
समन्वय साधून भिन्न भिन्न देवतांची एकत्र पुजा करण्याची 
प्रथाही सुरू झाली होती. 

३. स. १२०० पासून विहारमध्ये मुसलमानी आक्रमणे सुरू 
झाळी आणि १३०० नंतर तिथे मुस्लिम राज्यही सुरू झाले. 
हिंदूंची व बोद्धांची मंदिरे नष्ट करून मृसलमानांनी त्या जागी 
मशिदी व दर्गे उभारले. पुष्कळ हिंदू वाटवले गेले. अनेक 
सुफो साधू त्यापूर्वीच बिहारमध्ये जाऊन धर्मप्रसार करू लागले 
होते. ते जुळूमजबरदस्ती न करता, लोकांशी सहानुभूतीने वागून, 
विचारांची देवाण-घेवाण करून आपले कार्य साधीत. त्यामुळे 
त्यांना धर्मप्रसाराच्या कामात पुष्कळ यश मिळाले. 

जाती-जमाती - भारतात प्रोटोऑस्ट्रलाइड, मोंगोलाइड, 
मेडिटरेनियन व नॉडिक या चार वंद्यांचे लोक असून, बिहार- 
मध्ये ते चारही वंद आढळतात. मुंड, संथाळ, हो, बिरहोर, 
खरिया, इ. लोक प्रोटोऑस्ट्रलाइड म्हणजे निषाद वंद्याचे आहेत. 
थारू लोकांत मोंगोळाइड वंद्याची काही लक्षणे दिसून येतात. 
उरांव लोक द्रविड म्हणजे मेडिटरेनियन वंशाचे आहेत. बाकीचे 
लोक ब्राह्मण, क्षत्रिय वगैरे नॉडिक किवा आर्य वंद्याचे होत. 
मात्र कोणताही वंश आता शुद्ध स्वरूपात राहिलेला नाही; 
कारण त्या सर्व वंशांचा संकर झालेला आहे. 

निपाद वंशाच्या पंचवीस-तीस भिन्न जमाती असून, त्यांची 
गुख्य वस्ती छोटानागपुरमधील रांची, ह॒जारीवाग, मानभूम, 
सिगभूम, पालामाऊ व संथाळ परगणा या जिल्ह्यांत आहे. इतर 
जिल्ह्यांतील डोंगराळ भागांतही त्यांची थोडी वस्ती आढळते. हे 
सर्वे ळोक आदिवासी या सामान्य नावाने ओळखले जातात. 
मुंड, हो, संथाळ, उराँव, खरिया, बिरहोर, पहाडी, बिरजिया, 
असुर, भूमिज, चेरो, थारू, बेदिया, खखार, लोहर, माहली या 
त्यांतील प्रमुख जमाती होत. त्यांच्यांतील काही टोळया अजू- 
नही जंगळी अवस्थेत असुन, कंदमुळे व शिकार यांवरच त्या 
आपला जीव जगवतात. काही लोक फिरती शेती करून धान्य 
पिकवतात. मात्र सांप्रत बरेच आदिवासी कायमची शेती करीत 
असून, बरेच लोक चहाचे मळे, खाणी, कारखाने व तागाच्या 
गिरण्या यांत मजुरीही करतात. शहरांशी संपक, थोडेसे शिक्षण 
व स्श्रिस्ती मिशनर्‍यांचा उपदेश यांमुळे या आदिवासी लोकांच्या 
आचारविचारांत फरक पडू लागला आहे. पूर्वी गावातील प्रति- 
घ्ठित व्यक्‍ती व अधिकारी यांचे त्यांच्यावर वर्चस्व होते. रूढी 
व परंपरा न पाळणार्‍याला समाज शिक्षा करीत असे. सर्वजण 
पंचायतीचा अधिकार मानीत असत. आता ती स्थिती राहिली 
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नाही. पूर्वी काही खेडेगावांची मिळून एक मोठी पंचायत असे. 
तिला पऱ्हा म्हणत. ग्रामपंचायतीवर पऱ्हा पंचायतीचा अधि- 
कार चाले. जातिवहिष्काराची प्रकरणे पऱहाकडे अंतिम निर्णया- 
साठी जात. पण सांप्रत तिचे अवधिकारक्षेत्र कमी झाले असून, 
वरीच प्रकरणे सरकार दिवाणातच निवडली जातात. पुर्वी 
प्रत्येक गावातील लोकांत जो एकोपा व सहकार दिसत होता, 
तो आता उरलेला नाही. ग्रामवृद्ध, परंपरा, रूढी यांविषयी 
कोणाला फारसा आदर वाटत नाही. आखाड्यातील सामुदायिक 
नृत्याची सर्वाना ओढ वाटत नाही. तरुण व तरुणी यांची सार्व- 
जनिक शयनगृहेही भरलेली नसतात. शहरी जीवनातील घन- 
माहात्म्य त्या लोकांतही पसरले असून, त्याच्या अनुषंगाने येणारे 
दोषही त्यांच्यांत शिरले आहेत. तथापि स्वातंत्र्यप्राप्तीनंतर आदि- 
वासी संस्कृतीचे पुनरुत्थान सुरू झाले असून, त्यांच्या जीवनाला 
पुन्हा निराळे वळण लागू पाहत आहे. त्यात पुर्वीच्या जीवना- 
तील नृत्य, पर्‍हा वगेरे चांगल्या गोष्टी आणि नवजीवनातील 
सुखसोयी यांचा मिलाफ झालेला दिसून येतो. 

देवधर्म - सर्वे आदिवासी जमातींचे होक सर्वशक्तिमान व 
दयाळू अशा परमेश्वराला मानतात. कोणी त्याला धमेस किवा 
सिग बोंगा म्हणतात, तर कोणी भगवान, कोणी चंदो, तर कोणी 
ठाकूर म्हणतात. सिंग बोंगाने सत्य धर्माच्या प्रसारासाठी चाळा 
पच्चो किवा जोहर नावाच्या देवीला आणि कदलेटा, देशबली, 
दहाचंडी, महदनिया चुल्हा, इ. तिच्या शिष्यांना पृथ्वीवर पाठ- 
विले, असे ते मानतात. या भिन्न देवांची पुजा वेगवेगळ्या 
सणांच्या प्रसंगी केली जाते. याशिवाय सूर्य, चंद्र, पृथ्वी, अग्नी, 
जल आणि वायू यांचीही पुजा हे लोक करतात. या सर्वांना ते 
कोंबड्याचा बळी देतात. हे लोक क्षुद्र देवतांची व भुताखेतां- 
चीही पुजा करतात. 

सण व उत्सव - बिहारी लोकांचा धार्मिक उत्साह त्यांच्या 
सणांत व उत्सवांत दिसून येतो. वसंतपंचमी, होळी, दसरा, 
दिवाळी, छठ व त्रिपुरी पौणिमा हे त्यांचे महत्त्वाचे सण होत. 
वसंतपंचमीला सरस्वतीपुजा करतात. त्या वेळी सरस्वतीच्या 
शाडूच्या शुक्र व नाजूक मूर्ती चोकाचौकांत बसवतात. मूर्तीला 
पिवळी साडी नेसवून खूप सजवतात. ती सजावट पाहायला 
लोकांची पुष्कळ गर्दी होते. सर्वांना बुंदी, केळी, खोबरे, इ. पदार्थ 
प्रसाद म्ह एन वाटतात. दुसर्‍या दिवशी सरस्वती-विसर्जन कर- 
तात. शिमग्याचा सण फार उत्साहाने साजरा केला जातो. पण 
लोक होळ्या पेटवीत नाहीत. लहान-थोर, बायका-मुले, सकाळी 
रंग खेळतात, मग मिठाईचे भोजन करतात. संध्याकाळी सर्व 
लोक नवे कपडे घाळून गुलाल खेळतात. दसरा हा सणही 
फार महत्त्वाचा आहे. बंगालप्रमाणेच बिहारमध्ये दुर्गापुजा-उत्सव 
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थाटाने केला जातो. दिवाळीत घरोघर पणत्या व आकाजदिवे 
लावून रोपणाई करतात, फराळाचे पदार्थच करतात, मुले मातीची 
घरे वांधतात व फटाके उडवतात. पण दिवाळी फक्‍त अमा- 
वास्येला एकच दिवस असते. त्या दिवशी वहीपूजन व लक्ष्मी- 
पूजन होते. वल्िप्रतिपदेला बहतेक देवळांत अन्नकूट होतो. 

कातिक शद्ध पप्ठीला स्त्रिया छठ नामक व्रत करतात. पंच- 
मीळा सकाळ्यासून उपवास करून संघ्याकाळी घरी दळलेल्या 
गव्हाचे खजुरा (शंकरपाळे) खातात. पप्ठीला उपवास असतो. 
सूर्यास्ताच्या वेळी नदीवर किवा तळ्यावर जाऊन स्नान कर- 
तात व सूर्याला अर्घ्य देतात. मग केळी, पपनस, ऊस, संत्री, इ. 
पदार्थांचा नैवेद्य दाखवतात. दुसर्‍या दिवशी पहाटे नदीवर जाऊन 
पुजा करून व्रताची समाप्ती करतात. मग घरोघरी प्रसाद 
पाठवतात. विहारी जीवनात या व्रताळा फार मानाचे स्थान 
आहे. त्रिपुरी पौणिमेळा लोक पहाटे गंगास्नान करतात. सोन- 
पूर येथे मोठी जत्रा भरते. त्या जत्रेत गुरांचा मोठा वाजार 
भरतो, त्यात बेकडो हत्तीही विकायला आणलेळे असतात. 

या व्यतिरिक्त राखीपूनम, जन्माप्टमी, तीज, इ. वारीक- 
सारीक परव म्हणजे सण पुष्कळ असतात. भाद्रपद तृतीयेला 
स्त्रिया हरतालिकेची पूजा व उपवास करतात. 

आदिवासी लोकांचे काही वेगळे सण आहेत. सरहुल हा 
त्यांतला सर्वांत मोठा सण होय. काही ठिकाणी हा सण चेत्रात 
साजरा केला जातो, तर छोटानागपूरमध्ये वेशाखी अमा- 
वास्येळा. पुरातन काळी एक राक्षस गावातील माणसांना मारून 
खात असे. त्याच्या त्रासाला कंटाळून सर्वजण रोज देवाची 
प्राथना करीत. मग देव गुराख्याचे रूप घेऊन आला आणि 
सर्व गुराख्यांना एकत्र जमवून त्याने त्या राक्षसाला ठार मारले. 
तो आनंदाचा प्रसंग सर्व लोकांनी नाचून गाऊन साजरा केला 
आणि देवाला कोंबड्यांचा वळी दिला. दरवर्षी त्या सणाला 
लोक चाळा पच्चो देवीची पूजा करतात. रात्रभर नाच कर- 
तात व वृद्ध लोक उपवास करतात, लोक गावात हिंडून सरईची 
फुळे वाटतात. 

सरहुळच्या खालोखाल करमा सणाचे महत्त्व आहे. त्या 
दिवशी तरुण-तरुणी उपवास करतात व वृद्ध लोक कदलेटा 
देवाची पूजा करतात. हा सण राजी करम, जितिय्रा करम, 
दशहरा करम व इन्दे करम अशा भिन्न नावांनी भिन्न क्रतूंत 
साजरा केला जातो. 

दिवाळीच्या दुसर्‍या दिवणी सोहराई नावाचा सण असतो. 
त्या वेळी सर्वजण घरातल्या गाई-गुरांना न्हाऊ घालून सज- 
वतात व त्यांची पूजा करतात. संथाल लोक हा सण मार्गशीर्प- 
पोष महिन्यांत भाताचे पीक हाती आल्यानंतर साजरा करतात. 


१७६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 
य़रा सर्व सणांच्या प्रसंगीं अनेक गावांतील वा टोळचांतील 
ळोक एकत्र जमन नाच-गाण्याचा कार्यक्रम करतात. तिथे मोट 
जत्रा भरते. तरुण-तरुणी रस्त्याने वाजत-गाजत फत 
जातात. सेंदरा म्हणजे शिकार हीदेखील आदिवासींना पर्वणीच 
वाटते. फाल्गुन महिन्यात फग्गृ संदरा असते. क्रृप्ण पक्षाच्या 
पहिल्या आठवड्यात चंडीची पूजा करून मग शिकारीला 
जातात. ही शिकार होळीच्या आधी तीन दिवसपर्यंत चाळ 
या शिकारीत तरुणीही भाग घेतात. विसू सेंदरा तीन वर्षात 
एकदा होते. त्या शिकारीत सर्व पुरुषांना भ 
स्त्रिया मात्र राव्रभर नाच-गाण्याचा कार्यक्रम करतात 
सेंदरा ही शिकार वारा वर्षातून एकदा होते. त्या शिकारीत 
स्त्रिया पृरुषवेप करून भाग घेतात. उराँव लोकांच्या ग 


[ग घ्यावा लागता. 


शू 
त्लां प 
क र 
. ततव 
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कोचेठ्वरमंदिर - काच 


धाड आली, तेव्हा सगट पुत स्व 
झालेले होत. _. केठे 
गावाचे संरक्ष 


क्षिकारीचा €., अश 
. आणिता ह 


पूर्वी एकदा मुसलमानांची १ 
हुळूच्या सणामुळे दारू पिऊन बेहोश 
स्त्रियांनी पुरुष-वेष व हत्यारे घेऊन 
त्यांच्या त्या पराक्रमाची आठवण म्हणून 
केला जातो. शिकारीला जाणें हा देवाच 
आदिवासी लोक मानतात. आता 
होळी व दसरा हे सणही आदिवासी लोक 
उत्साहाने करू लागले आहेत. _ बंक्षातील 
बिहारमध्ये असलेल्या नॉडिक किवा आय र 
जाती अशा : ब्राह्मण -पूर्वी यांचे प्रमुख ह. 
पौरोहित्य, अध्यापन व ज्योतिषकथन हे हात. करी क्खि 
ब्राह्मण शेती, व्यापार कारकुनी व रीन्यात गि 


मोर्ठ्यी 


रख 


धा 


न्न ३.७३ 
क आ क. तोह” क... ह 30. 


खंड सहावा 


काहीजण आचारी व पाणकेही आहेत. सारस्वत, कान्यकुब्ज, 
शाकट्टीपी, मैथिली, इ. त्यांच्या पोटजाती आहेत. 

बभन - बिहारमधली ही एक प्रतिष्ठित जात आहे. त्यांची 
नावे व गोत्रे ब्राह्मणांप्रमाणेचे आहेत; मात्र काही नावे राज- 
पुतांसारखी राय, सिंग, ठाकूर अशी आहेत. त्यांची व राज- 
पुतांची श्रेणी सारखीच आहे. शेती हा त्यांचा मुख्य व्यवसाय 
असून, त्यांच्यांतील बहुतेक जण जमीनदार आहेत. 

राजपूत - हे क्षत्रिय असून, त्यांचे प्रादेशिक पोटभेद वरेच 
आहेत. यांच्यांतील बहुतेकजण आता शेती, व्यापार किवा 
नोकर्‍या करतात. खेतौरी, खत्री व भाट हेही आपल्याला क्षत्रिय 
मानतात. 

वैय - यांच्या अग्रवाल, माहेश्वरी, पुरवार, बनेवाल, राउ- 
निमार, रस्तोगी, माहुरी, इ. पोटजाती आहेत. हे लोक बहुधा 
व्यापार करतात. 

कायस्थ - ब्राह्मणांप्रमाणेच हे लोक सुशिक्षित असून, पूर्वी- 
पासून लेखनाचे काम करतात. सांप्रत ते सवे क्षेत्रांत यशस्वी 
झाले आहेत. 

शूद्र -यांची संख्या सर्वांत जास्त असून, त्यांचे हलवाई, 
वरुई, माळी, धानुक, कंडू, भडभुंजे, कोइरी, कूर्मी, कहार, ग्वाल, 
कुंभार, लोहार, वढई (सुतार), हजाम (नापित), मल्ल, 
बल्दार, तंती, तेली, धोबी, मुशाहर, दोसाध, इ. पुष्कळ पोट- 
भेद आहेत. 

चांभार व डोम या दोन पूर्वास्पृद्य जाती आहेत. 

भाषा - हिंदी, बंगाली व उर्दू या बिहारमधील प्रचलित 
भाषा होत. शुद्ध हिदी भाषा कुठेच बोलली जात नाही, पण 
शाळांतून मात्र शिकवली जाते. भोजपुरी, मैथिली व मगही या 
बिहारमधल्या प्रमुख बोली आहेत. बिहारच्या पश्‍चिम भागात 
भोजपुरी, दक्षिण भागात मगही व मिथिलेत मैथिली भाषेचा 
उपयोग होतो. त्यांतील मैथिली बोली सर्वांत अधिक समृद्ध 
आहे. छोटानागपूरमधील कुर्मा लोक कूर्माली बोली बोलतात. 
कूर्माली हे हिंदी भाषेचेच एक रूप आहे. इतर आदिवासी 
संथाळी, मुंडारी, मलहरा, गोंडी, इ. बोली बोलतात. 

प्राचीन मगधाची राजधानी पाटलिपुत्र जिथे होती, त्याच 
जागी सांप्रतचे पाटणा नगर वसलेले आहे. प्राचीन नगरीचे 
कोणतेही अवशेष आज तिथे पाहायला मिळत नाहीत. ते 
भूगर्भात खूप खोल असण्याचा संभव आहे. पाल वंशाच्या राज- 
वटीनंतर शेरश्ाहा सूर याच्यापर्येतचा या नगराचा इतिहास 
अज्ञातच आहे. शेरशाहाने या नगराला नवा तट बांधला, त्याचा 
काही भाग नदीच्या पात्रात, उन्हाळ्यात पाण्याची पातळी 
खाली गेल्यानंतर पाहायला मिळतो. त्याच वेळी नवीन नग- 


भा. सं. को....१२ 
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बिहार 


राची उभारणी सुरू झाली. त्यानंतर मोगल बादशाहांच्या 
सुभेदारांनी या नगराची शान खूप वाढवली. इ. स. च्या १८ 
व्या शतकात पाटणा हे एक समृद्ध व्यापारी नगर बनले होते. 
तिथे अनेक भव्य प्रासाद, मणिदी व बागा निर्माण झाल्या 
होत्या. काही मशिदींचे भग्नावशेष अजून पाहायला मिळतात. 
शेरशाहाने बांधलेली शाही मश्शीद शिल्पकलेच्या दृष्टीने फार 
प्रेक्षणीय होती. 

त्या मध्ययुगातील नगराचे जे अवशेष उरले आहेत, त्यां- 
वरून ध्यानात येते, की पाटणा नगर घोड्याच्या नालाच्या 
आकाराचे होते व त्याची दोन्ही टोके गंगेच्या किनार्‍यावर होती. 
इ. स. च्या १८ व्या शतकाच्या प्रारंभी जेव्हा हे शहर इंग्लिश 
लोकांच्या ताब्यात गेले, तेव्हा त्यांनी बंकीपूर ही नवी वसाहत 
स्थापून तिथे आपल्या वखारी घातल्या. 

त्या काळात विहारमध्ये वरचेवर दुष्काळ पडत असे, म्हणून 
धान्याचा साठा करून ठेवण्यासाठी वॉरन हेस्टिंग्जच्या प्रेरणेने 
पाटणा येथे एक गोलघर बांधण्यात आले. त्याची उंची ९६ फूट 
असून, त्याच्या भिती तळाशी १२ फूट जाड आहेत. त्याची 


हरमंदिर - पाटणा 


दारे आत उघडणारी असल्यामुळे, वरच्या तोंडातून धान्य त्यात 
भरल्यानंतर ती दारे उघडणे शक्‍य नव्हते. मात्र त्यात कधीच 
धान्य साठविले गेले नाही, असे म्हणतात. 


जुन्या शहरात फारसे काही उरलेले नाही. इथलेशिखांचे 


बिहार 
ह्रमंदिर हे गोविदसिहाचे 
प्रसिद्ध आहे. 
तीर्थस्थाने - गर्येचे विष्णुपदमंदिर व वैद्यनाथधाम येथील 
श्रिवमंदिर ही विहारमधली श्रेष्ठ ती्थंस्थाने होत. भारताच्या 
सर्व भागांतून लाखो लोक प्रतिवर्षी तिथे यात्रेला जातात. 
सोनपूर येथील हरिहरमंदिरही फार प्रसिद्ध असून, तिथे 
कातिकी पौणिमेपासून एक महिनाभर यात्रा चालू असते. 
वोधगया व राजगृह ही वोद्धांची तीर्थक्षेत्रे आणि वैद्याली, 
पावापुरी, पारसनाथ व चंपा ही जेनांची तीर्थक्षेत्रे होत. 
शरिल्प - विहारमध्ये मोर्यपू्व काळातील शिल्पकाम कुठेही 
आढळत नाही. कारण त्या काळी बांधकामासाठी विटा, 
लाकूड व माती वापरीत असावे. अद्या प्रकारचे प्रासाद व 
स्तूप नप्ट झाळे असण्याची शक्‍यता आहे. राजगृह नगरी- 
भोवती एक दगडी कोट वांधळेला होता, त्याचे भग्नावशेप 
मात्र अजूनही तिथे आहेत. त्या कोटाची लांबी ३० मैल, 
उंची १२ फूट व जाडी १८ फूट होती. मोठाळे अवघड 
पाषाणखंड एकावर एक व्यवस्थित रचून तो कोट बनवलेला 
होता. त्याचा काही भाग अजून द्याबूत आहे 
वैदिक, वौद्ध व जैन साहित्यात मोयंपूर्वकालीन शिल्प, 
कोरीव काम, धातुकाम, विणकाम यांविषयी पुष्कळ उल्लेख 
आढळतात. प्राचीन काळी भिन्न भिन्न कारागिरांच्या संघटना 
होत्या. पाली साहित्यावरून नगररचनेचे शास्त्र त्या काळी 
किती विकास पावले होते, हे समजते. मोर्य-युगात नगररचना 
व शिल्पकाम यांत पाषाणाचा वापर सुरू झाला. पुर्वीच्या 
काष्ठकलेच्या प्राचीन परंपरेतुनच मोय्नंकाळीन कलेचा नवा 
आविष्कार झाला. मशकवती, तक्षणिला, शाकल व पाटळलिपुत्र 
या मोययकालीन नगरांची सुरेख रचना आणि विलक्षण 
शिल्पकाम पाहून ग्रीक लोक स्तिमित झाले होते. 
अशोकाने उभारलेले चार पाषाण-स्तंभ विहारमध्ये अनुक्रमे 
कोल्हुआ, लौरिया अरेराज, लौरिया नंदनगड व रामपुरवा या 
गावी सापडले आहेत. हे स्तंभ अत्यंत चमकदार असून, त्यांतील 
तीन स्तंभाच्या शिरोभागी सिंह आहेत व एकावर बैल आहे. 
त्या काळातील यक्षमूर्ती पाटण्याजवळ सापडल्या आहेत. गये- 
पासून सोळा मैलांवर बरावर टेकड्या असून, तिथे पहाडात 
खोदलेली मौर्यकालीन लेणी आढळतात. ती लेणी म्हणजे चेत्य 
सभागृहे होत. त्यांचा अंतर्भाग अगदी चमकदारआहे. त्यांतील 
एक गुहा लोम क्र्रषीच्या नावाने प्रसिद्ध असून, तिचा दशंनी 
भाग कमानदार आहे. पाटणा जिल्ह्यात लोहानिपूर येथे जैन 
तीर्थकरांच्या दोन मूर्ती सापडल्या आहेत. त्यांचे स्वरूप व 
चमक यांवरून त्या मौर्यकालीन वाटतात. 


गुरू स्मारक म्हणून फार 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


शुंग व काण्व यांच्या कालात स्तूप उभारळे गेले आणि 
यक्ष व नाग यांच्या 
मर्ती निर्माण झाल्या 
मोठाळे स्तूप आणि 
त्यांभोवती वेदिका व 
तोरणे हे त्या काळा” 
तल्या , बौद्न शिल्पाचे 
शिष्ट्य होय 
गप्तकाळात सर्वत्र 
समद्धी झाल्यामुळे संव 
कलांचा खूप 
झाला. वबोधगया येथील 
बद्धाची मूर्ती इ- सच्या 
४ थ्या दातकातली 
आहे. भारतात व इतर 
देशांतही वौ सूप 
कलेच्या क्षेत्रांत ही र. 


आदर्वा मानली पट 

|| ) पाटण्याजवळ 8 
ओ आया येथील उत्खननात गुत 

। ) काळातील क, 
नागिणीची मूर्ती - मणियार मठ पाषाणमूर्ती व हेत. 

न चित्रे बाॉपबशी ठ्बंटी 
त्याचप्रमाणे राजगीर (राजगृह), नालंदा व हानी ब्ेथील 
गुप्त-शिल्पाचे उत्क्रृप्ट नमुने गवसले आहेत म " आहे 


मणिनागाचे मंदिर मणियार मठ या नावाने श्र क 
त्याची रचना विलक्षण असून, त्याच्या बाहेरच्या 
कोनाड्यात विष्णू, गणेश, नाग व नागिण यांच्या 
आहेत. त्यांतील नागिणीची मूर्ती अत्यंत सुडौल ति 
वाटते. वैशाली येथील दोन चतुर्मुख शिवलिंग व का 
एक सुंदर मूर्ती ही ळिल्पे विशेष उल्लेखनीय आ 
येथील बुद्धाच्या व बोविसत्त्वांच्या मूर्ती इ. स 
शतकातल्या असून, त्यांची घडण फार नाजूक आहे सुलतार्व” 
येथे सापडळेला बद्धाचा ब्राँंझचा भव्य पुतळा म्हणज स्मित | 
कालीन शिल्पाचे उत्कृष्ट उदाहरण होय मुखावरी 
दिव्य भाव यामुळे ही मूर्ती अद्वितीय मानली जात 
गुप्तकालीन साहित्य आणि चिनी प्रवाशांचे रि वरदीर्षत 
असे ध्यानात येते, की त्या काळी बिहारमध्ये जागोजाग रॉमर्थ्य 
वैद्याली, नालंदा, बोधगया, राजगीर, पाटणा, ई सश 
देकडो स्तूप, विहार व मंदिरे निर्माण झाली ह 


री 

र्दी 

ऱ्च्या यी 
रज 


खंड सहावा 


च्वांगने ती प्रत्यक्ष पाहून त्यांचे वणंन केले आहे. त्याला काही 
मंदिरे २००-३०० फूट उंच आढळली. एका जागी त्याने बुद्धाचा 
८० फूट उंच 
तांब्या चा पुतळा 
पाहिला होता; पण 
त्या काळातली बहु- 
तेक शिल्पे आता 
नष्ट झालेली असून, 
काहींचे भग्नावशेष 
तेवढे 


पाहायला 
मिळतात. वोधगया षु 
येथील शिखरयुक्‍त- श्रा!। | । शष! 


मंदिर मात्र उत्तम 
स्थितीत राहिले 
आहे. काही पंडि- 
तांच्या मते ते इ. 
स. च्या ५ व्या शत- 
कातले आहे. नालंदा 
येथील उत्खननात 
स्तूपांचे व मंदिरांचे 
अवशेष सापडले 
आहेत. त्यांत अनेक 
सुंदर बौद्ध व पौरा- 
णिक मतिणिल्यपे 
आढळतात. शहावाद जिल्ह्यात रामगढ य्रेथे एका टेकडीवर 
जे मंडळेशवराचे मंदिर आहे, ते इ. स. च्या ७ व्या शतकातले 


वृद्धाचा पुतळा - सुलतानगंज 


मुंडेश्‍वरीचे मंदिर - रामगढ 


असून, सांप्रत त्याला मुंडेश्‍वरीचे मंदिर असे म्हणतात. ते अष्ट- 
कोनी असून, त्याचा व्यास ४० फूट आहे. त्यात सवंत्र सुरेख 


१७९ 


बिहार 


नक्षीकाम व दर्शनीय असे मूतिगिल्पकाम केलेले दिसते. 

वैशाली, नालंदा, पाटणा, कुम्रह्र, चौसा, इ. जागी गुप्त- 
कालीन मातीच्या मूर्ती व विविध वस्तू मिळाल्या आहेत. त्यांत 

तत्कालीन लोककलेचे अनेक सुंदर नमुने पाहायला मिळतात. 

गुप्त परंपरेतूनच पाल्युगातील कला विकसित झाली हे 
खरे; पण गुप्तकालीन णिल्पापेक्षा पालयुगीन कला कमी प्रतीची 
वाटते. पालयुगात तंत्र व शास्त्र यांना विश्ञेष महत्त्व दिले गेले. 
त्यामुळे कळेची प्रतिष्ठा अभंग राहिली, तरी तिचे आध्यात्मिक 
मूल्य कमी झाले, असे तज्ञांचे मत आहे. 

या काळातील कलाविलास मुख्यतः बौद्ध विहारांत झाल्या- 
मुळे बोद्ध देवतांच्या असंख्य मूर्ती विविध रूपांत तयार केलेल्या 
आढळतात. त्यांत तांत्रिक देवतांची संख्याही मोठी आहे. बौद्ध 
देव व त्यांची शक्‍ती यांच्या यब्‌युम म्हणजे आलिगनावस्थेतील 
मूर्ती या काळात पुष्कळ निर्माण झाल्या. नालंदा, बिहारशरीफ; 
राजगीर, वोधगया, कुकिहार, गुंडेरी, विशनपूर, धारावत, इ. 
जागी अश्या असंख्य मूर्ती सापडल्या आहेत. त्यांतील बुद्ध, 
मैत्रेय, अवलोकितेश्वर व नागार्जुन यांच्या मूर्ती अत्यंत सुरेख 
आहेत. त्या काळात अलंकरणाची आवड इतकी वाढली होती, 
की विरागी बुद्धालाही मूतिकारांनी मुकुट, हार, इ. आभूषणांनी 
नटवून टाकले. नालंदा व कुकिहार येथील ब्राँझच्या मूर्तीही 
विलक्षण सुंदर आहेत. इ. स. च्या ९ ते ११ व्या शतकांत त्या 
निर्माण झाल्या. त्यांतील नालंदाची अवलोकितेश्‍्वराची द्विभुज 
मूर्ती,व कुकिहारची तारामूर्ती अप्रतिम ठरल्या आहेत. 

बौद्ध शिल्पाप्रमाणेच त्या काळात बिहारमध्ये शेव व वेष्णव 
शिल्पेही पुष्कळ निर्माण झाली. शेव शिल्पात उसा-महेरवरांच्या 
मूर्ती विशेष लोकप्रिय होत्या. सिंगभूम जिल्ह्यात बेणुसागर 
येथे त्या काळातील अनेक मंदिरे व असंख्य मूर्ती यांचे भग्ना- 
वददोष सापडले आहेत. 

त्या काळातील बौद्ध शिल्पकलेचा प्रभाव नेपाळ, तिबेट, 
ब्रह्मदेश, सयाम, इ. देशांतील शिल्पकलेवरही पडलेला दिसून 
येतो. बिहारमध्ये त्या काळात जे सुशोभित स्तूप निर्माण झाले, 
ते भारतात व इतर देशांतही नमुनेदार मानले गेले आहेत. 
पाल युगातील विहार व मंदिरे यांचेही भग्नावरोष जागोजागी 
सापडले आहेत; पण त्यांची संख्या कमी आहे. गयेपासून सुमारे 
१८ मैलांवर कोंच नामक गाव आहे. तिथे अनेक मंदिरांचे 
भग्नावशेष विखुरलेले आहेत. मात्र त्यांपैकी केवळ विटांचे बांध- 
लेले एक प्राचीन मंदिर अजून उभे आहे. त्याची उंची सुमारे 
७० फूट असून, ते दुमजली आहे. वरचा भाग म्हणजे उंच 
शिखरच होय. या मंदिरावरूनच बोधगया येथील महाबोधी 
मंदिराची रचना केली असावी, असे वाटते. पण कोंच येथील 


बिहार 


मंदिराचा काळ निर्चित समजत नाही. काहोंच्या मते ते 
इ. स. च्या ८ व्या ञअतकातळे असावे. वोधगयेच्या मंदिरा- 


1 
1 


शेरगहठःची कवर - ससराम 


प्रमाणे कोंचच्या मंदिराच्या वाजू सरळ नसून शिखराच्या कडा 
वक्र आहेत. त्याच्या वाह्यांगावर कोंनाडे, मूर्ती व नक्षीकाम 
मुळीच नाही. त्या मंदिरात कोचेश्‍वर महादेवाचे लिंग असुन, 
दश्शावतारांची चित्रेही कोरळेली आहेत. 

इ. स. १२०० नंतरच्या काळात विहारमध्ये राजकीय परि- 
स्थिती अस्थिर असल्यामुळे फारसे शिल्पकाम झाले नाही. 
शेरशाहाच्या वेळी त्याला पुनरच चाळूना मिळाली. गेरशाहाचा 
बाप ह्सनखान व स्वतः शेरशहा यांची ससराम येथील स्मारके 
प्रेक्षणीय आहेत. ती दोन्ही अष्टकोनी असून, दिल्ली येथील 
सय्यद व लोदी सुलतानांच्या स्मारकांप्रमाणे बांधलेली आहेत. 
दोरशाहाची कवर एका तळ्यात बांधलेली आहे. या शिल्पात 
विपुल नक्षीकाम व विविध प्रकारचे सुंदर रंग वापरलेले होते. 
ही इमारत भव्यता, सुवद्ध रचना व रेखीव सौंदर्य या तीन्ही 
दृष्टींनी अप्रतिम आहे. हिच्या शिल्पकामात हिदू शिल्पपरंपरेची 
पुष्कळ लक्षणे दिसून येतात. 

ससरामजवळच शेरगड नावाचा किल्ला एका विस्तीर्ण 
पठारावर बांधलेला आहे. त्याचा कोट शेरशहानेच बांधला. 
त्या कोटाच्या आतील इमारतींचे अवशेष् पाहता असे वाटते, 
की या किल्ल्यावरूनच दिल्लीचा पुराणा किल्ला वांधला असावा. 
गेरशाहाने पाटणा येथे बांधळेली मशीदही प्रेक्षणीय आहे. 

चित्रकला - पालांच्या राजवटीत या प्रदेशात हस्तलिखित 
पोथ्यांवर चित्रे रंगवण्याची एक पद्धती विकसित झाली. 
बुद्धाच्या जीवनातील विविध प्रसंगांचे आणि निरनिराळ्या 
बौद्ध देवतांचे चित्रण पोथ्यांवर नाना प्रकारच्या रंगांत केलेले 


१८० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आढळते. त्या चित्रणावर तांत्रिक पंथाचा प्रभाव स्पप्ट दिसतो. 
भारतात मोगल वंशाची सत्ता प्रस्थापित झाल्यानंतर चित्र- 
कळेची नवीन थैली उदयाला आली, तिळा मोगल शैली म्हणतात. 
पाटणा-झली ही मोगल शेलीचीच पोटशाखा आहे. या पोट 
शाखेचा विकास इ. स. च्या १८ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात 
झाला. शिवलाल व शिव दयाळ हे दोन चित्रकार त्या दीलीचे 
आधारस्तंभ मानले जातात. या पद्धतीच्या चित्रांत मुख्यत' 
सामान्य लोकांच्या जीवनाचे चित्रण केलेळे आढळते. 
सांस्कृतिक परंपरा - रामायणकालापासून बिहारची भूर 
प्रसिद्ध आहे. मिथिलाधिपती जनक हा राजर्पी होता. ता कदर 
होता, तसाच विद्वानही होता. मिथिला नगरी विद्येचे मह 
होते. महाभारतकालात मगधराज जरासंधाने एक वि 
साम्राज्य स्थापले होते. त्याच वेळी अंग प्रदे्यावर दाना. 
राज्य होते. ऐतिहासिक काळात चंद्रगुप्त मौर्याने मग आ 
साम्ग्राज्य निर्माण केले. त्याच मौर्य वंशात महान सम्गराट कद्कि 
जन्माला आला. यवनांचा संपूर्ण पराभव करून भारतात 
धर्माचे पुनरुज्जीवन करणारा पुष्यमित्र याच मूमीच! 


रव 


र 
“च 
1. ज्य 


अवलोकितेश्‍वर - नालंदा र 
3. जांगल 
होता. त्यानंतर सुमारे पाचशे वर्षांनी गुप्त वंशाचे 
सुवर्णयुग सुरू झाले ते याच प्रदेशात. 


खंड सहावा 


याज्ञवल्क्य व गौतम हे महापंडित मिथिलेचे रहिवासी होते. 
गोतम वृद्ध व महावीर यांच्या संचारामुळे ही भूमी पुनीत 
झालेली आहे. सिद्धार्थाला ज्या वृक्षाखाली ज्ञानप्राप्ती झाली तो 
बोधिवृक्ष बिहारमध्येच आहे. बिहारमध्ये अनेक बौद्ध पंडित 
होऊन गेले आणि बौद्ध परिषदाही जाल्या. बौद्ध धर्माच्या इति- 
ठासात बिहारला सर्वोच्च स्थान प्राप्त झाले आहे. जेन धर्माचा 
प्रसारही प्रारंभी बिहारमध्येच ज्ञाला. अंतिम तीर्थकर महावीर 
याची हीच कर्मभूमी होय. बिहारमध्ये हिंदू, वोद्ध व जैन लोकांची 
पुष्कळ तीर्थक्षेत्रे आहेत. शिखांच्या दृष्टीनेही बिहारची भूमी 
पवित्र ठरळी आहे; कारण गुरू गोविद्सिहाचा जन्म पाटणा 
येथे झाला होता. 

मिथिलेची ज्ञानपरंपरा पुढे पाटल्यपित्र, नालंदा व विक्रमश्िला 
या नगरांत चालू राहिली. ही विद्यापीठे बौद्ध विहारांत उगम 
पावली व जगद्विख्यात झाली. प्रसिद्ध गणिती आर्यभट्ट हा 
विहारचा रहिवासी होता. भारतीय तत्त्वविद्धेचे महान पंडित 
मंडनमिश्र, वाचस्पती मिश्र व उदयनाचार्य हे बिहारमध्ये होऊन 
गेले. कुमारिल़ भट्ट, प्रभाकर व मुरारी मिश्र हे मीमांसाकारही 
विहारीच होते, असे म्हणतात. प्रसिद्ध बौद्ध पंडित दीपंकर 
श्रीज्ञान हा बिहारमध्येच जन्मला. मिथिळेची ज्ञानपरंपरा 
मिथिला नगरीत इ. स. च्या १५ व्या शतकापर्यंत चालू होती. 

भारताच्या स्वातंत्र्य चळवळीतले एक महान नेते व स्वतंत्र 
भारताचे पहिले राष्ट्रपती डॉ. राजेंद्रप्रसाद हे बिहारच्या 
भूमीचेच सुपुत्र होत. [ बि. रू ए.; प्रा. मो. बि.; भा. क. 
बि. दे.; हि. वि. को.; टें. ली. बि.; बि. ज. स्मा. ग्र. ] 


विहारिन (इ. स. चे १६ वे शतक) हरिदासी संप्र- 
1 दूव द्वय़ातील एक श्रेष्ठ आचाये आणि रसिक 
भक्‍तकवी. हा दिल्लीत राहत असे. शूरध्वज ब्राह्मण कुळात 
त्याचा जन्म झाला. मित्रसेन हा त्याचा बाप असून, त्याला 
अकबराच्या दरबारात बराच मान होता. वडिलांच्या मृत्यूनंतर 
बिहारिन देवालाही तो मान मिळाला. परंतु बिहारिन देव 
स्वभावतःच विरक्‍त असल्यामुळे त्याने तो मान सोडून वृंदा- 
वनाची वाट धरली आणि तिथे तो श्रीकृष्णाचे भजनपूजन करून 
राहू लागला. विठ्ठल विपुल देव हा याचा गुरू होय. 

बिहारिन देवाला हरिदासी संप्रदायात खूप मान आहे. या 
संप्रदायाचे तत्त्वज्ञान यानेच मांडले आहे. 

बिहारिन देवाची काव्यरचना दोन भागांत विभागली जाते. 
एका भागात सिद्धान्तरूप दोहे व दुसर्‍या भागात शुंगारपर पदे 
आहेत. सिद्धान्तरूप दोह्यांची संख्या सुमारे ८०० असून, शृंगार- 
पर पदे सुमारे ३०० आहेत. सिद्धान्तांच्या दोह्यांत नित्यविहार 
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आणि रसोपासना यांचे विवरण आहे. शृंगारपर पदात राघा- 
कृष्णांच्या नित्य लीला निबद्ध आहेत. याचा श्रीकृष्ण हा अजन्मा, 
नित्यकिशोर आणि नित्यविहारी आहे. राधा-कृष्णांच्या नित्य 
लीलांत भोजन, नृत्य, इ. सवव विषय आहेत. सखीभावाने 
उपासना केली तर श्रीकृष्ण प्राप्त होतो, असे बिहारिन देवाचे 
म्हणणे आहे. बरिहारिन देवाची ही सर्व पद्यरचना जवळजवळ 
मधुराभकक्‍तीने भरलेली आहे. त्याच्या भाषेत सवंत्रच तीब्रता व 
सरसता आहे. [ब्र. कृ. मा. भ. ] 


प्रामुख्याने बिहारमध्ये बोलली जाणारी भाषा. 
बिहारी भाषा विहारीत भोजपुरी, मैथिली व मगही या 
तीन बोलींचा समावेश होतो. विहारी भाषांची उत्पत्ती मागधी 
अपभ्रंशापासून झाली, असे मानतात. बिहारच्या बाहेरही बिहारी 
बोलली जाते. पश्चिमेला उत्तर प्रदेशाच्या गोरखपूर व वनारस 
या प्रदेशांत, दक्षिणेला छोटानागपूरच्या पठारावर, उत्तरेला 
हिमाल्याच्या तराईपासून मानभूमपर्यंत व नैक्रदत्येला मानभूम- 
पासून वायव्येकडील प्रदेशापर्यंत ही भाषा बोलली जाते. विहारी- 
भाषिक प्रदेशात साहित्याची भाषा म्हणून हिदीचाच उपयोग 
करतात. बिहारी लिहिण्यासाठी तीन लिप्यांचा उपयोग कर- 
तात. बिहारीच्या मुद्रणासाठी देवनागरी लिपीचा व हाताने 
लिहिताना केथी लिपीचा वापर करतात आणि मैथिली ब्राह्मण 
आपल्या व्यक्‍तिगत व्यवहारासाठी मैथिली लिपीचा उपयोग 
करतात. पाहा - भोजपुरी भाषा, मैथिली भाषा, मगही भाषा. 
[भा. भा. स.; भो. भा. सा.; हि. सा. को. ] 


त (१६०३ ते १६६३ इ. स.) हिदी भाषेचा एक 
बहाराठाल रळ कवी. याला बिहारी असेही म्हणतात. 
हा ग्वाल्हेर येथे जन्मला. याच्या पित्याचे नाव केशवराय 
असे होते. याचा विवाह मथुरेतील एका माथुर ब्राह्मणाच्या 
कन्येशी झाला होता. याला मूलबाळ नसल्यामुळे याने आपला 
भाचा निरंजन याला दत्तक घेतले होते. 

वयाच्या सातव्या-आठव्या वर्षी हा वडिलांबरोबर ओरछा 
येथे राहायला गेला. तिथे त्याने हिंदीचे प्रसिद्ध कवी व आचार्य 
केशवदास यांच्याकडे काव्यश्ास्त्राचे अध्ययन केले. पुढे आग्रा 
शहरी जाऊन त्याने उदूचे व फारसीचेही शिक्षण घेतले. तिथे 
प्रसिद्ध कवी अब्दुरंहीम खानखाना याच्याशी त्याचा परिचय 
झाला. खानखान्याची प्रशंसा करणारे काही दोहे याते लिहिले 
व त्यामुळे प्रसच होऊन त्याने याला पुरस्कार दिला, अल्ली 
एक किवदंती आहे. 

शाहजहान बादशहाचा याच्यावर लोभ होता. तसेच जोधपूर, 
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बुंदी, इ. संस्थानांकडूनही त्याला पुरस्कार मिळत होता. आमेरच्या 
व जयपूरच्या राजांशीही त्याचा संबंध आला होता. एकदा तो 
तिकडे गेला असता त्याला आढळून आले, की आमेरचा राजा 
जयसिह हा रात्रंदिवस आपल्या नूतन परिणीत राणीच्या 
सहवासात असतो व राज्यकारभाराकडे दुलंक्ष करतो. म्हणून 
त्याला ताळ्यावर आणण्यासाठी बिहारीने एक दोहा रचून तो 
माळणीवरोवर त्याच्याकडे पाठवला, तो असा- 
नहि पराग, नाहि मधुर मधु, नहि विकास यहि काल । 
अली कली हो सों बॅध्यो, आगे कोन हवाल ।। 
अर्थ - पराग नाही, गोड मध नाही, विकासही झालेला 
नाही, अद्या परिस्थितीतच जर भ्रमर कमळकळीत वांधला 
गेला, तर पुढे कळीचा विकास ज्ञाल्यावर त्याची दशा काय 
होईल ! 
हा दोहा ऐकून जयसिहाचे डोळे उघडले व बिहारीला त्याने 
भरपूर द्रव्य व एक गाव इनाम दिले. जयपूर दरवारचा तो 
राजकवीही वनला. जयसिहाच्याच आज्ञेवरून त्याने विहारी 
सतसई नामक ग्रंथ रचला. 
विहारी सतसई हा ग्रंथ म्हणजे हिदी साहित्यभांडारातील 
एक अनमोल रत्न आहे. आजवर या ग्रंथावर पन्नासपेक्षा अधिक 
टीका लिहिल्या गेल्या आहेत आणि अजूनही लिहिल्या जात 
आहेत. या टीका संस्कृत, हिदी, राजस्थानी या भाषांत, तशाच 
गद्यात व पद्यातही आहेत. डॉ. अमरनाथ झा यांनी यांतील 
तीनशे दोह्यांचा इंग्रजीत अनुवाद केला आहे. 
या ग्रंथाला सतसई असे नाव देण्याचे कारण यात सातदो- 
पेक्षा अधिक दोहे आहेत, हे होय. या दोह्यांचे नीतीपर, अध्यात्म- 
पर आणि शृंगारपर असे तीन भाग पाडता येतात. 
विहारी हा राधा-कृष्णांचा भक्‍त होता. तो म्हणतो- 
तजि तीरथ, हरि-राधिकातन दुति करि अनुराग । 
जिहि ब्रज केलिनिकुंज साग पग पग होत प्रयाग ॥। 
भावार्थ - सर्वे तीर्थांचा त्याग करून राधा-कुष्णांच्या युगल- 
मूर्तीची प्रेमपुवक उपासना करावी. ब्रजातील क्रीडाकुंजांत, 
त्यांच्या चरणांच्या नखांची दवेत, तळव्यांची लाल व कृष्णाच्या 
चरणांच्या पृष्ठभागाची इयामल कांती एकत्र मिसळते आणि 
गंगा, सरस्वती व यमुना यांचा संगमच झाला आहे, असे वाटते. 
राधा-कृष्णांच्या संयोगाचे वर्णन त्याने केळे आहे ते असे- 
मिलि परछाहीं जोन्ह-सों, रहे दुहुनि के गात । 
हरि-राधा एक संग हौ चले गली मे जात ॥। 
भावार्थ - राधा-क्रष्ण जोडीने जात होते. चांदणी रात्र होती. 
राधेचे गोर अंग चांदण्यात मिसळून गेळे होते आणि सावळा 
कृष्ण तिच्या सावळीत लपून गेळा होता. 
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विहारी हा रससिद्ट कवी होता. व्रजभापेवर त्याचे चांगळेच 
प्रभूत्व होते. सतसईतील त्याची भाषा प्रौढ, सरस, स्वाभाविक 
व अलंकारिक आहे. त्याने वापरलेला प्रत्येक शब्द साभिप्राय 
असतो. दोह्यासारख्या लहान छंदात त्याने विपुल अर्थ भरला 
आहे. म्हणन त्याच्यावटल कोण्या कवीने म्हटले आहे, ते अस- 
सतसेया के दोह्रा, ज्यों नावक के तीर । 
देखन में छोटे लगें घाव करं गंभीर ।। 
अर्थ - विहारीच्या सतसईतील दोहा हा किराताच्या वाणा- 
प्रमाणे आहे. तो दिसायला लहान दिसतो; पण जखम मार्त 
खोल करतो. 
विहारीच्या सतसईचा हिंदी साहित्यावर फार मोठा प्रभाव 
पडला व शृंगाररसाविष्ठित अशी मतिरामसतसई, शृंगार 
विक्रम-सतसई, इ. काव्ये निर्माण झाली. [ हि. सा. को. २; 
वि. को.; प्रा. क. का.; रा. पि. सा.; प्रा. क. का. सा. ] 


ल. एक आसामी लोकोत्सव. या प्रसंगी केल्या जाणाऱ्या 
बहू त्याला बिह नत्य व नत्याबरोबर गायिल्या जा 
गीतांना विहू गीते अशी संज्ञा आहे. मलतः हा उत्सव ४ 
पशुपालन यांच्याशी संबद्ध होता. आजही तो दोतीच्या 
निराळ्या हंगामांत साजरा केला जात असला, तरी त्यातील 
मूळ कल्पना वाजूस पडून केवळ नृत्य-गीतांचा जल्लोष एवढाच 
त्याचा अथ शिल्ळक उरला आहे 
रंगाळी, भोगाळी आणि कंगाली असे बिहचे तींत म 
आहेत. यांनाच बोहाग बिह, माघ बिहू व कांती 
अन्य' नावे आहेत हह 
रंगाली हृ वैश्याख महिन्यात येतो. आसामी वर्षांचा डु हा 
महिना वोहाग किवा वहाग या नावाने ओळखला जात 
वसंत क्रतूचा महिना आहे. या महिन्यात सारी सृष्टी 
सतेज व टवटवीत असते. अश्या वेळी आसासमा स्त्री य 
बोहाग बिहुच्या तयारीला लागतात. घरा-घरांतून चद 
पोहे व तांदूळ कुटण्याचा आवाज येऊ लागतो. 
बिहूच्या आदल्या दिवशी येणाऱ्या संक्रांतीला 
म्हणतात. या दिवशी ज्यांच्या घरी ग्रे आहेत, अस 
आपल्या गुरांना हळद व उडदाच्या डाळीचे पीठ लावून आ. की 
घालतात, मग दृध्या अगर तांबडा भोपळा त्यांना खाऊ पॉ 
तात व जमिनीवर भाज्यांचे दांडे आपटन प्रेमाने गाणी टॅ 
तात. त्यावको एक गाणं असे - 
लाव खा बेंगना खा बसरे बसरे बाढी जा । 
मार्‌ होस बातेर्‌ होस तयी होबी बर्‌ गोस '' गर्द 
अर्थ - भोपळा खा, वांगी खा. वर्षावर्षाला वाढत जा. 


गोरा व्ह 
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लहान, बाप लहान; पण तू मोठी होऊन जा. 

नंतर गुरांच्या गळयात नव्या दोऱ्या बांधतात. या दिवशी 
सर्वजण भात खातात व रात्री स्वयंपाकघर धुवून व भांडीकुंडी 
घासून लख्ख करतात. दुसर्‍या दिवक्ली भात खायचा नसतो, 
तर केवळ पोहे, पिठा व मिठाई हेच पदार्थ खायचे असतात. 
सासुरवाशिणीने या वेळी स्वतः विणलेला पंचा व चादर 
तबकात घाळून वडील मंडळींना आहेर करायचा असतो. या 
विधीला बिहुवान असे म्हणतात. 

त्या रात्री हुकरी गीते गायली जातात. हुकरी गीते म्हणजे 
गटा-गटांनी लोकांच्या घरी जाऊन म्हणायची गीते होत. हुकरी 
गाणारे घरी आले म्हृणजे यजमान त्यांचे स्वागत करून त्यांना 
विणळेला गळपट्टा (गामोज्ा) ,पानसुपारी व दक्षिणा देतो. तिथून 
जाताना हुकरीवाले आशीर्वादाचे गीत गातात. 

या उत्सवाच्या निमित्ताने आप्तस्वजनांना व मित्रमंडळींना 
शुभचितनपर वस्तू भेट देण्याचीही पद्धती आहे. 

भोगाली बिहू कधी मकर संक्रांतीच्या सुमाराला, तर कधी 
होळीच्या वेळी येतो. हा उत्सव घरी न करता शेतात करतात. 
त्यापूर्वी शेतात छोटी झोपडी उभारतात. मग त्या झोपडी- 
जवळच मोठमोठी लाकडे स्तूपाकार रचतात. याला मेजी 
म्हणतात. उत्सवाच्या आदल्या दिवशी लोक एकत्र जमून तिथे 
भोजन करतात व दुसर्‍या दिवशी पहाटे कोंबडा आरवायच्या 
आत उठून, शुचिर्भूत होऊन ती झोपडी व ती मेजी जाळून 
टाकतात. मग त्या दोकोटीवर बटाटे, रताळी यांसारखी कंद- 
मुळे भाजून खातात. घरातल्या स्त्रिया सुस्नात होऊन त्या 
होळीची पूजा करतात. मग मिठाई खातात व वाटतात. या 
दिवशी लहान मुले वडीलधार्‍यांची सेवा करतात. उत्सवाच्या 
दुसऱ्या दिवशी पुन्हा अग्नीची पूजा होते. या तीन दिवसांत 
अग्नीला पाय लावणे हे पाप मानतात. हा हंगाम सुगीचा 
म्हणजे भरपूर धान्याचा असल्यामुळे याला भोगाली बिहू असे 
नाव पडले आहे. 

कंगाली बिहु कातिक महिन्यात येतो. या उत्सवात दारापुढे 
मुह्याम तुळशीवृंदावन बांधून त्यात तुळस लावतात. तिच्यापुढे 
एका डब्यात एक पणती महिनाभर तेवत ठेवतात. या उत्सवात 
देवीची पूजा-प्राथना करायची असते. 

विहु उत्सवावर ऑस्ट्रोशियाटिक लोकांच्या संस्कृतीचा 
दाट ठसा आढळतो. ते लोक ज्या ज्या ठिकाणी गेले व राहिले 
त्या त्या ठिकाणी बहुश: अश्याच प्रकारची नृत्ये व अश्याच प्रका- 
रचे उत्सव आढळतात. 

बिहू उत्सवाच्या निमित्ताने जी नृत्ये केळी जातात, त्यांतून 
प्राधान्याने तरुण-तरुणींची प्रेमभावना व समागमेच्छा व्यक्‍त 
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बहू 


होते. धान्योत्पत्ती व प्रजोत्पत्ती या कल्पनांची त्यांनी त्या गीतांत 
सांगड घातली आहे. बिहू नृत्यात हात व नितंब यांना झोके 


स्त्रियांचे बिहू नृत्य 


देता देता मधेच छाती व पोटाखाल्चा भाग पुढे काढून किवा 
हातांची सूचक हालचाल करून प्रेयसी आपली इच्छा प्रिय- 
कराला सूचित करते. ही स्त्री-पुरुषांची संमिश्र नृत्ये प्राधान्याने 
बोहाग बिहूच्या प्रसंगी होतात. या नृत्याचे एकूण प्रकार चार 
आहेत, ते असे- 

(१) केवळ स्त्रियांचे- यांत पुरुषांना प्रवेश नसतो. दोन मुली 
आमोरासमोर उभ्या राहून नाचतात व त्यांतली एक पुरुषाची 
भूमिका घेऊन लेंगिक हावभावांचे सूचन करते. 

(२) स्त्री-पुरुषांचे संमिश्र- यांत स्त्रिया नाचतात व पुरुष 
ढोल, झांजा किवा टाळ्या वाजवतात. 

(३) स्त्रिया व पुरुष यांचे विभक्त- यात स्त्रिया व पुरुष 
स्वतंत्र रांगेत एकाच मैदानात परंतु भिन्च भिन्न वर्तुळात नाचतात. 

(४) स्त्री-पुरुषांचे एकत्र- स्त्रिया व पुरुष समोरासमोर 
स्वतंत्र रांगेत किंवा एकात एक दोन वतुळे करून नाचतात. 


बह 


गाणे हा या नृत्यातला महत्त्वाचा भाग होय. नतंकी नृत्या- 
पूर्वी एका सवालात्मक गीताला आरंभ करते व मग नृत्य सुरू 
करते. तिचे नृत्य थांवळे, की नर्तक पुढे येऊन गाण्यातच त्या 
सवालाचे उत्तर देतो व मग तोही नाचू लागतो. कधी कधी 
दोघांचेही नाच-गाणे एकाच वेळी चालते. देंतात काम करताना 


संमिश्र ब्रिहठ नृत्य 


किवा जलाशयात मासे पकडताना ही विहू गीते गाऊन तरुण- 
तरुणी प्रियाराधन करतात. मग त्यांचे आई-बाप यथावकादा 
त्यांचे लग्न ठरवतात. 
बिहू गीते सामान्यतः चार-चार ओळींची असतात व वहुदा: 
ती स्वयंस्फूते असतात. नृत्याचा ताल सांभाळणे हे त्यांचे काम. 
गीतातील दुसर्‍या व चौथ्या ओळींचे यमक साधलेले असते. 
मात्र पहिल्या दोन ओळींचा संबंध असतोच असे नाही. 
नमुन्याचे एक विह गीत असे- 
बिह मारी थाकिबोर्‌, मने ओ 5 ई लाहोरी, 
बिहू मारी थाकिबोर्‌ मन्‌ । 
बिहू मारी थाकु ते पलुवाई निनिबा 
भरिबो लागिबो धन्‌ ॥ 
उख-कोई बांधिला चूली-तारी 
खोजते मारी गोला बान । 
चकूते सांवतेई मिसीकी हाँहिला 
बोलिया करिले मूर मन्‌ ॥ र 
अर्थे - ढोलके वाजवून बिहू गीत म्हणत असताना हे प्रिये, 
माझे मन तुझ्यात अडकले आहे. पण डफ मारीत मारीत 
मी तुला पळवून नेत नाही, कारण (मग) मला पैसे भरावे 
लागतीळ. तू जो उंच अंबाडा बांधला आहेस, त्यामधून तू 
माझ्या हृदयावर प्रेमवाण सोडीत आहेस. माझी ही अवस्था 
जाणून तू माझ्याकडे पाहून मुद्दाम मिस्किळपणे हसत आहेस 
आणि (आणि) मी मांत्र वेडावून गेळो आहे. 
बिहू गीतांतून निरनिराळी प्रतीके वापरळेळी असतात. 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


एका विहू गीतात सिंदूराचे प्रतीक वापरून, तरुणीच्या कपाळाचे 
कुंकू व भांगातील सिंदूर हे तिच्या यौवनातील पदार्पणाचे सूचक 
आहेत, असे म्हटले आहे. [ लो. नी.; वि. साँ. आ.; श्रीमती 
चौधरी, श्रीमती गर्मा- स्त्री- आसाम अंक, जुल १९६५ ] 


-_ राजस्थानातील एक नगर. हे थरच्या वाळवंटात 
बीकानेर वसलेले आहे. प्राचीन काळी या प्रदेशात, सर 
स्वती नदीच्या तीरावर एक महान संस्कृती नांदत होती, अस 
इतिहासवेत्ते सांगतात. त्या संस्कृतीचे अवशेप आता वाळू- 
खाली गाडले गेले आहेत. गुप्त साम्राज्याचा र्‍हास झाल्या” 
नंतर या प्रदेशावर अनुक्रमे गुर्जर-प्रतीहार, चौहान, भाटी, 
राजपूत आणि राठोड यांनी राज्य केळे. मारवाडचा राजा 
जोधा याचा सहावा पुत्र बीका याने तीनशे राठोड साथीदार" 
सह, राजस्थानातील वायव्येकडील गहन मरुस्थलीत वास्तव्य 
करणाऱ्या मूळ रहिवाशांवर स्वारी करून तिथ्रे एक स्वतंत्र 
वसाहत स्थापळी. त्या ठिकाणी त्या वेळी सहा प्रजासत्ताक 
राज्ये होती. त्यांपैकी एका राज्यातील लोकांनी वीकालाच 
आपला राजा निवडले. मग त्याने हळ्हळू आसपासची अनेक 


बीकानेरचा किल्ला 


खेडी जिंकून आपले राज्य वाढवले आणि जेसलमीरच्या 
भट्टी राजांचा भागोरचा किल्ला जिंकून तिथे इ. स. १ गल) 
मधे बीकानेर शहराची स्थापना केली. त्यानंतर शंभर वर्ष 
हे राज्य स्वतंत्र होते. नंतरच्या काळात इथल्या रायर्सि 
नामक राजाने अकबराचे मांडलिकत्व पत्करले. पुढे इ- स. न्ष 
१८ व्या दतकाच्या शेवटी राज्यात अंत:कलह सुरू झाला 
आणि शेवटी ते ब्रिटिशांचे मांडलिक संस्थान वनले. नो 
राजा रायसिहाने इथे एक किल्ला बांधलेला असून, त्यात * 
भव्य आणि सुंदर इमारती आहेत. शहरात अनेक जेन मॅबिरे १ गट 


असून, त्यांपैकी नमिनाथ यांची मंदिरे ब 
असून, त्यांपैकी पारसनाथ, आदिनाथ व नेमिनाथ यांची मदि 


खंड सहावा 


लक्ष्मीनाथमंदिर अत्यंत प्रेक्षणीय आहेत. इथे लोकरी गालिचे, 
हस्तिदंती बांगड्या, चिनी मातीची भांडी, इ. कलात्मक वस्तू 
तयार होतात. [ रा. रा. उ. र्‍हा.; हि. वि. को.; राजस्थान ] 


८. _ गणितद्यास्त्राची एक शाखा. या शास्त्रात 
बीजगणित अव्यक्त संख्यांसाठी अ, व, य, क्ष, इ. प्रतीके 
वापरून गणिते सोडवण्याची पद्धत दिलेली असते. बीजगणि- 
तात समीकरण, वबहुपद, विततभिन्न, श्रेणी, संख्यानुक्रम, 
सारणिक, समघात, इ. विषयांचा समावेश होतो. 

भारतीय ज्योतिषद्यास्त अत्यंत प्राचीन काळीच विकास 
पावले असल्यामुळे त्याच्या अनुषंगानेच वीजगणिताचाही 
विकास' झाला असावा, असे काही पंडितांचे अनुमान आहे. 
इ. स. च्या चौथ्या शतकात आयंभट्ट (१ ला) हा थोर 
ज्योतिविद होऊन गेला. त्याच्या ग्रंथात बीजगणिताचे विक- 
सित रूप दिसून येते. त्याच काळातला ग्रीक गणिती डायोफेंटस 
याची व आयंभट्टाची तुलना करून कोल्वूक लिहितो, की 
डायोफेंटस हा भारतीय गणितज्ञांच्या पुष्कळच मागे होता. 
बीजगणिताचा उगम प्रथम भारतातच झाला यात अंका नाही 
अरबी पंडितांनी या विषयाचे ज्ञान भारतीय पंडितांकडून 
मिळवले आणि युरोपात त्याचा प्रसार केला, ही वस्तुस्थिती 
आता सर्वेमान्य झाली आहे. 

वॉलेस व कोलब्रृक यांच्या मते करणी पद्धतीचे गणित, 
अनंकवर्ण समीकरणाची सामान्य पृथक्करणपद्धती, एकवरणं- 
समीकरणा'च्या अनिर्णीत सिद्धान्ताचे सामान्य उत्तर काढ- 
ण्याची रीत, अनेक वर्णसमीकरणाचे एक उदाहरण अनिश्‍चित 
पद्धतीने सोडवळे असता त्यावरून अनेक उत्तरे काढण्यासाठी 
सर्वसाधारण नियम योजणे, द्विघात समीकरण सोडवणे, इ 
प्रकार भारतीय पंडितांना माहीत होते. द्विघाताच्या वरील 
घाताची समीकरणे सोडवायचा प्रयत्नही त्यांनी केला होता. 
हे सर्व प्रकार शास्त्रशुद्ध, नित्य, सर्वसंमत असे सिद्धान्त असून, 
त्यांचे ज्ञान त्यांनी शास्त्रीय पद्धतीने संपादले होते, असे प्राचीन 
ग्रंथांवरून दिसून येते. ला ग्रांज याच्या संशोधनामुळे पाश्‍चात्य 
देशांत गणितक्ास्त्राची जी प्रगती कालांतराने झाली, तेवढी 
प्रगती भारतात पूर्वीच झालेली होती. इ. स. च्या १७ व्या 
आणि १८ व्या शतकांत युरोपीय पंडितांनी ज्या पद्धती शोधून 
काढल्या, त्या ब्रह्मगुप्त व भास्कराचार्य यांच्या ग्रंथांत आधीच 
दिलेल्या होत्या. प्लेफेअरच्या मते बीजगणिताची परिभाषा 
ज्योतिपक्ास्त्राच्या पुस्तकांत वापरणे व या दोन शास्त्रांचा 
उपयोग परस्परांच्या परिपोपासाठी करून घेणे यासाठी 
भारतीय पंडितांना अनेक वर्षे संतत अभ्यास व अव्याहत 


१८प 


बोजगणित 


परिश्रम करावे लागले असतील, यात मुळीच शंका नाही. 

ज्या समीकरणांत दोनापेक्षा अधिक अज्ञाते धरावी लागतात, 
अशी समीकरणे आयंभट्ट ( १ लो ) याने सोडविली होती. 
इ. स. च्या ७ व्या शतकात ब्रह्मगुप्त याच्या ब्राह्मस्फुट- 
सिद्धान्त नामक ग्रंथात वीजगणिताचा अधिक विकास झालेला 
दिसतो. त्या ग्रंथाच्या कुट्टकाव्यायात एकवर्ण-समीकरण, 
वर्गसमीकरण, अनेकवर्ण-समीकरण, इत्यादींचे विवेचन केलेले 
आहे. त्याने समीकरण, सम, समकरण हे शब्द समानार्थी 
वापरले आहेत. 

वेदिक युगात यज्ञवेदीच्या रचनेसाठी कय> :-- खय ग 
अशी वर्गात्मक समीकरणे सोडवणे आवश्यक असे. आर्यभट्ट व 
ब्रह्मगुप्त यांनी अशी समीकरणे सोडवून दाखवली आहेत 
ज्योतिषशास्त्रातील समस्या सोडविण्यासाठीही अश्या समीकर- 
णांचा उपयोग होतो. वर्गात्मक समीकरणांत अव्यक्त संख्येची 
दोन मूल्ये असतात, हे त्यांना ज्ञात होते. 

त्यानंतर श्रीधर, पृथूदकस्वामी, महावीर, आयंभट्ट (२ रा), 
पद्मनाभ, श्रीपती व भास्कराचार्य हे गणिती झाले. त्यांपैकी 
भास्कराचार्य हा सवंश्रेष्ठ मानला जातो. त्याने इ. स.च्या १२ व्या 
शतकात बीजगणिताचा पुर्ण विकास केला. त्याच्या सिद्धान्त- 
शिरोमणी नामक ग्रंथातील बीजगणितप्रकरण प्रसिद्ध आहे. 
त्यात त्याने यावत्‌-तावत्‌, कालक, नीलक, पीतक, लोहितक, इ. 
शब्दांतील आद्याक्षरांचा उपयोग अ, व, क, प्रमाणे अव्यक्त 
संख्यांची प्रतीके म्हणून केला आहे. 

(५क्ष-१) (३क्ष --२) 3 (१५क्षर 4 एछक्ष>र) 
हे समीकरण त्या काळी लिहिण्याची पद्धत अशी - 

(या ५रु १) (या३र२) च्व्याव १५याछरुर्‌ं 

या पद्धतीत याव म्हणजे याचा वगं. पदांच्या मध्ये -- व- 
ही चिन्हे नाहीत. ज्ञात संख्येच्या मागे रु हे अक्षर असते व त्रद्रण 
संख्येच्या वर बिंदू असतो. 

मधुरादी रसांची नावे आणि माणिक, इंद्रनील, इ. रत्नांची 
नावे यांतील आद्याक्षरेही अव्यक्‍तांसाठी वापरण्याची प्रथा होती. 
इ. स. च्या १४ व्या शतकात नारायण नामक गणितज्ञाने क, 
ख, इ. अक्षरांचा उपयोग सुरू केला 

समीकरण - ब्रह्मगुप्ताने समीकरणांचे एकवर्ण, अनेकवर्ण व 
भावित असे तीन भेंद सांगितले आहेत; तर पथदकस्वामीने 
पुढीलप्रमाणे चार वर्ग केले आहेत (१) एकच अव्यक्त संख्या- 
युक्‍त रेखिक समीकरण (२) अनेक अव्यक्त संख्यायक्‍त रेखिक 
समीकरण (२) एक किवा अनेक अव्यक्त संख्यायक्‍त, द्वितीय 
तृतीय किवा उच्च घातांचे समीकरणव ( ४) अनेंक अव्यक्‍्तांच्या 
गुणाकाराचे समीकरण. यांतील तिसऱया प्रकाराला मध्यमाहरण 


बौजगणित 


असेही नाव होते; कारण त्यातील मध्यम पदाचे आहरण 
(लोप) करून हे समीकरण सोडवले जात असे. 

दोन किवा अधिक अव्यक्‍तांची दोन किवा अधिक समीकरणे 
दिलेली असता, ती सोडविण्याच्या रीतीला संक्रमण असे म्हण- 
तात. ब्रह्मगुप्त, महावीर, इ. पंडितांनी संक्रमणाच्या अनेक 
पद्धती सांगितल्या आहेत. महावीराने आपल्या गणितसारसंग्रह 
नामक ग्रंथात समीकरणे सोडवायचे नियम दिले आहेत. 
भास्कराचार्यानेही समगतिक समीकरणे व ती सोडविण्याच्या 
रीती दिल्या आहेत. 

कुट्टुक - प्रथम घाताच्या अनिर्णीत विदळेपणाला कुट्ट, कुट्टक 
किवा कुट्टाकार असे म्हणतात. याच्या साहाय्याने खर - कय़ 
"- -- ग अक्रा प्रकारची समीकरणे सोडवता येतात. आर्यभट्ट 
(२ रा) व भास्कराचार्य यांनी या विषयाचे विस्तृत विवेचन 
केळे आहे 

ज्या संख्येचे पुर्ण मूळ निघत नाही तिला करणी म्हणतात. 
भास्कराचार्याने आपल्या ग्रंथात अद्या संख्यांची बेरीज, वजा- 
वाकी, गुणाकार, भागाकार, वर्ग व वर्गमूळ काढण्यासंबंधी सर्व 
प्रक्रिया दिल्या आहेत. 

याव्यतिरिक्त वर्गप्रक्ृृति-्समीकरणे (नय? -- ग > र?) 
सोडवण्याच्या विविध पद्धती ब्रह्मगुप्त, श्रीपती, भास्कराचार्य, 
नारायण, इ. पंडितांनी सांगितल्या आहेत. भास्कराचार्याने 
चक्रवाल विधीचे विस्तृत वर्णन केलेले आहे. शुल्व साहित्यात 
पुर्णांक-भुज-समकोण त्रिकोण काढण्याच्या रीती सांगितलेल्या 
आहेत. तसला त्रिकोण काढण्यासाठी बीजगणितातील समी- 
करणांचा उपयोग करण्याच्या अनेक पद्धती ब्रह्मगुप्त, महावीर, 
भास्कर, गणेश, इ. स्त्रज्ञांनी दिल्या आहेत. 

धन व त्रद्रण चिन्हांचा उपयोग आणि त्या चिन्हांनी अंकित 
संख्यांच्या वेरीज, वजाबाकी, गुणाकार, भागाकार, वग, वर्ग- 
मूळ, इ. प्रक्रिया करण्याचे नियम भास्कराचार्याने आपल्या 
ग्रंथात दिळे आहेत. शून्य किवा ' ख ' या संख्येसंबंधीचे नियम 
अंकगणितात व वीजगणितात तेच आहेत. ते भास्कराचार्याच्या 
ग्रंथात आढळतात. “ ख ' ला कोणत्याही संख्येने गुणिले, त्याचा 
वर्ग केला किवा वर्गमूळ काढले, तरी उत्तर शून्यच येते. मात्र 
एखाद्या संख्येने शून्याला भागळे असता “ ख ' हर म्हणजें अनंत 
संख्या येते, असे भास्कराचार्याने लिहिन ठेवले आहे. [वै. वि. 
भा. प.; हि. वि. को.; प्रा. भा. सा. सां. भू.; भा. श्रे. ] 
»_ अं,यं,रं, लं, वं, इ. स्वर आणि वर्ण, त्याचप्रमाणे 
बीजमंत्र हां, हीं, क्लीं, इ. एकाक्षर गब्द ' ग्रांना बीजे 
म्हणतात. बीज हे मंत्राचे बी असते. या बीजातूनच पुढे मंत्र- 


१८६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


शास्त्राच्या गाखापल्ल्वांचा विस्तार होतो. कोणत्याही मंत्राची 
दकती त्याच्या वीजात असते. योग्य वीज मिळाले, तरच मंत्राचे 
अनुष्ठान सिद्ध होते. वीजे ही मंत्राच्या देवतेला जागृत करतात, 
याविषयी वृहद्गंधवंतंत्रात सांगितले आहे, ते असे - 
शुणु देवि प्रवक्ष्यामि बीजानां देवरूपताम्‌ । 
मन्त्रोच्चारणमात्रेण देवरूपं प्रजायते ।। 
अथं - हे पार्वती, मी तुला बीजांची देवरूपता सांगेन. बीज- 
मंत्राच्या उच्चारमात्रे त्या ठिकाणी देवतेचा आविर्भाव होतो. 
शारीरिक व मानसिक दृष्ट्याही बीजे अतीव उपयुक्‍त ठर 
तात. वीजे उच्चारताना जे विशिष्ट प्रकारचे स्पंदन होते, त्या” 
मुळे विशिष्ट ध्वनिलहरी निर्माण होतात. त्यांच्या प्रसरणाने 
शरीरातील विशिष्ट केंद्रे व चक्रे जागृत होतात. त्यामुळे नाड्या” 
तून प्राणांचा प्रवाह योग्य प्रकारे चाळू होतो. शरीर निरोगी 
होणे, मन शुद्ध होणे, मनाची शक्‍ती वाढणे, वुद्धी तीक्ष्ण होण, 
इ. लाभ वीजमंत्राच्या जपाने होत असतात, असे सांगितले आह 
प्रत्येक वीज हे विक्रिष्ट तत्त्वाचे प्रतीक असते. त्यांच्या 
जपाने गरीरातील ते ते तत्त्व कार्यक्षम व प्रभावी होत असत 
शरीर हे पंचतत्त्वांचे बनलेले असते. य़ा पंचतत्त्वांची बीज 


पुढीलप्रमाणे सांगितली आहेत - व 
न - ५ - ल 1 ब प ४वा. 

अं > आकाग.यं वायू. रं _ तेज ल ८ 
वं २ जल. त 
क अर्थ 


याशिवाय विशिष्ट देवतांची बीजे, त्यांचा सांकेति 


व वर "फ यांनी सां आहे, ता 
आणि त्यांचा उद्देश श्री. वुड्रॉफ यांनी सांगितला आहे, 


असा - व 
हों - प्रसादवीज. ह 3 शिव. ओ स॑ंदारिव व ही कली मोरी 
विदू च दुःखनाश. शिव किवा संदाशिव याच्या कुपेने ढु 
नाश, हा बीजाचा उद्देश. | 
र र स्वारबिंदू 


दूं-दुर्गावीज. द "च दुर्गा. ऊ " रक्षण व अठु 
5 रक्षण क्रिया. रक्षण हा उद्देश. 

क्री-कालीबीज. क-स्काली. रच र 
माया. अनुस्वारबिदू - दुःखहरण. दुःखह्रण हा उद्देश 

हीं - शिव-शक्तिवीज. ह्‌ ₹ शिव. र "च प्रकृती. ३ 
माया व बिंदू च दुःखहरण. उद्देश दुःखहरण. 

श्रीं - लक्ष्मीबीज. शच लक्ष्मी. र २ धन. ई 
बिंदू च दुःखहरण'. पुष्टी व तुष्टी हा उद्देश. 

ऐं -सरस्वतीबीज. उद्देश वरीलप्रमाणेच. 

क्लीं - कृष्णबीज किवा कामबीज. क << कृष्ण अथवा काह” 
ल >: इंद्र. ई > तुष्टी व बिदू र“ सुखदायक. उददेश सुखप्राप ' 

हुं - वर्म किवा कूर्चबीज. हृ << शिव. ऊ च भैरव व बिंदू च 
दुःखहरण. उद्देश दु:खह्रण. 


ब्रह्मवरई" महा” 
महा” 


व तुष्टी व 


खंड सहावा 


गणेश. विदू *< दुःखहरण. उद्देश स्पष्ट. 
- ब्रह्म. औ -- ऊध्वेदंत 


गं - गणेंशबीज. ग 
क्षा - नसिहवीज,क्ष  नृसिह. र 
व बिदू - दु.खहरण. उद्देश दुःखहरण 
स्त्री-वधबीज. स॑ _ संकटातून रक्षण. त च तारकशकक्‍्ता 
र र मक्‍ती. ई _ महामाया व बिदू च दुःखहरण. उद्दृश 
ट्ख हृरण 
हेही एक वीज आहे. सर्वे बीजांच्या व मत्राच्या पवी 
त्याचा उच्चार करावा लागतो. त्यांला प्रणववीज असे म्हण- 
तात. हे वेदवीज किवा वेदसारच आह्‌. संव बीजांची उत्पत्ती 
प्रणववीजातूनच होते. हे अनादी, अद्वंत बीज आह्‌ 
बीजे संकलित केल्याने त्यांचे अनेक प्रकार हातात. दान 
' किवा अनेक बीजांचा संयोग करता येतो व त्यामुळ मत्रशक्‍तात 
वैचित्र्य उत्पन्न होते. उदा० हीं श्रीं क्री हा संयुक्‍त बीजमंत्र 
आहे. ही तीन्ही बीजे एकाच शक्‍तीची विभिन्न ख्पं होत 
<< माया, श्रीं > लक्ष्मी आणि क्रीं ₹ काली. दार्शनिक दृष्ट्या 
या तीन बीजांचा अर्थ अनक्रमे सुजन, रक्षण व सहार असा 
होतो. फेत्कारिणीतंत्रात काही संयुक्‍त बीजाचा योगिक अथ 
दिला आहे. उदा० हीं बीज जेव्हा दुबार जोडल जात, तव्हा त 
लज्जाबीज वनते. हे सृष्टितत्त्वाचे बीज मानळल असून, त्याच 
उदाहरण म्हणन सष्टिरचनेच्या प्रसंगी विधात्याला प्रथम 
ल्ज्जेचा अनभव आला होता, अशी कथा सांगितली आहे. 
श्रींचा अर्थ विष्णच्या भरण-पोषणाच्या कार्यात संगती राखणे 
हा आहे. बीजांना कित्येकदा नमः, स्वाहा, स्वधा, वषटू वोषट्‌ 
हुं व फट्‌ असे शब्द जोडले जातात हे शब्द मंत्रप्रयोगाच्या 
वेळी साधकाची जी मनोवस्था असते, किवा त्या शब्दांनी 
त्याला जे साधायचे असते त्याचे द्योतक असंतात. त्यांचे सांके- 
तिक अर्थ पुढीलप्रमाणे - 
अंत:करणाची शांत व समाहित अवस्था. 


नम: सन 

स्वाहा - अपकारी शक्‍तीचा नाश व दुसर्‍याचे हित. 
स्वघा << आत्मतृप्ती, आत्मपुष्टी. 

वषट्‌ २3 शत्रुनाशाचा भाव. 

वौषट्‌ << शत्रूमध्ये परस्पर विग्रह किवा विरोध. 


हं > क्रोध व वीरभाव. 

फट्‌ *₹ शत्रूवर प्रहार करण्याचा भाव. 

स, र आणितही बीजे अनुक्रमे सत्त्व - रज - तमोगुणांची 
द्योतक आहेत 

याशिवाय बीजनिघंटू या ग्रंथात स्वर व वर्णरूप सर्वे बीजांचा 
प्रत्येकी वेगवेगळा अथ दिलेला आहे. तसेच विविध उद्देश साध- 
णारी आणखी काही बीजे तिथे सांगितली आहेत, ती अशी - 

आं >< असाध्यसाधक. हा 7 सर्वभतिप्रद. द्रा - चिर- 
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जीवन. ब्रूं - संमोहन. हुं - द्वेषण. टट - स्तंभन. सौ 
सकल अभिवृद्धी. खें खें च मारण. नमः _ संपत्नकरण. वपट्‌ न्न 
वश्यीकरण. वोषट्‌ आकर्षण. 

शाक्त तंत्रात विष्णुप्रिया, धमभैरवी, रुद्रशाकिनी, विद्यु- 
ज्जिह़ा, अग्निवल्लभा, कल्पिनी, घोराक्षी, कालरात्री, ऊर्ध्वे- 
केशी, दुर्गा, लोकमाता, इ. अनेक देवता सांगितल्या असून 
त्यांच्या उपासनेची स्वतंत्र बीजेही सांगितली आहेत. शेव तंत्रात 
वारण, चंड, ज्वालामुख, रक्‍तदंष्ट्र, असितांग, वल्यामुख, विद्यु- 
न्मुख, कपाली, कपर्दी, महाकाल, धू म्रध्वज, इ. शिवरूपे सांगितली 
असून, विविध उद्देशसाधक अशी त्यांची बीजेही दिलेली आहेत. 
पाहा-बीजाक्षर. [ योगविद्या; मंत्रशास्त्र;- श्री. योगेश्‍वरानंद- 
तीर्थ श्री शंकराचाय, १९५७; तां.वा. श्या. दू; चि.न. च. ] 


८ _,__,_ एक वशीकरणयंत्र. याची रचना अशी -- 
बाजसपुटयत्र भूजपत्रावर गोरोचन, रक्तचंदन व केशर 
यांच्या मिश्रणाने तीन रेघा काढतात. पहिल्या व तिसर्‍या ओळीत 
चार वेळा हों हे वीज लिहितात. मधल्या ओळीत मध्यभागी 
साध्यनाम लिहितात. सभोवती दोन रेघांचा चौकोन काढतात 
मग त्याची पूजा करतात. त्या तिमित्त ब्राह्मण, सुवासिनी 
कुमारिका व योगिनी यांना भोजन घालतात. मग ते यंत्र मुठीत 
धरून ज्याला वश करायचे त्या राजाच्या किवा अधिकार्‍याच्या 
भेटीला जातात. त्या भेटीत तो पुरुष यंत्रधारकाला वश होतो 
आणि अनुकूल ते करतो, असे सांगितले आहे. [ यं. चि. ] 


टू तांत्रिक पद्धतीतील एक संज्ञा. सर्वे तांत्रिक पद्ध- 
बाजाक्षर तींत मंत्रांना एकेका अक्षरात घनीभूत करण्याची 
प्रवृत्ती आहे. मंत्राला श्रीं, हीं, क्लीं, इ. अक्षरांत घनीभूत कर- 
तात, त्याला बीजाक्षर असे नाव आहे. ज्याप्रमाणे एखाद्या 
पदार्थाचे सूक्ष्मातिसूक्ष्म विश्‍लेषण केले असता, शेवटी तो पदार्थ 
महाशकक्‍्तिशाली परमाणू बनतो, त्याप्रमाणे बीजाक्षरातही लाखो 
परमाणूंची शक्‍ती निहित असते, असे समजतात. तंत्रशास्त्रात 
यंत्र, मंत्र व तंत्र यांना अत्यंत शक्तिमान व गुह्य बनविण्यासाठी 
बीजाक्षरांचा प्रयोग केला जातो. मीमांसकांच्या शब्दसिद्धान्ता- 
नसार, बीजाक्षरात निरनिराळ्या अधिष्ठात्या देवतांची कल्पना 
केलेली आहे. हा शब्दसिद्धान्त सांगतो, की शब्द हा शाश्‍वत 
असून, तो अक्षर-रूपात सदा विद्यमान असतो. अर्थ हा शब्दात 
राहतो, ज्ञात्याच्या ठिकाणी नाही. 

श्री, हों, क्लीं, हो, स्वः, इ. बीजाक्षरे लिहिण्याची एक 
कला आहे. ती लिहिण्यासाठी, बोलण्यासाठी व प्रयोगात 
आणण्यासाठी मोठी साधना व शब्दसंयमाचे ज्ञान आवश्यक 
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असते. बीजाक्षरे लिहिण्यासाठीच केवळ सिद्ध लिपी अस्तित्वात 
आली आहे. वीजाक्षरे लिहिण्यासाठी दहा नियम सांगितले 
आहेत. प्रत्येक वीजाक्षराची लांबी व रुंदी यांना विशेष अर्थ 
असतो. वीजाक्षरे लिहिल्यानेच त्यांची गुह्यता, पावित्र्य व रहस्य 
प्रकट होते. ज्या मंत्राश्षी वीजाक्षराचा संयोग होत नाही, तो 
शक्तिहीन व निर्थक होतो, असे सांगितलेले आहे. पाहा - 
बीजमंत्र. [ चि. न. च.; हि. सा. को. ] 


सांप्रतच्या मराठवाड्यातील एक प्राचीन नगर. हे 
बीड बिदुसरा नदीच्या तीरावर असून, त्याचे प्राचीन 
नाव दुर्गावती असे होते व नंतर ते चंपावती झाळे, असे सांग- 
तात. आंध्चय, चालुक्य, राष्ट्रकूट व यादव यांनी त्याच्यावर 
राज्य केल्यानंतर ते दिल्लीच्या मुसलमान राजांच्या ताव्यात 
गेले. इ. स. १३२६ च्या सुमारास महंमद तुघलकाने याचे 
नाव वीड असे ठेवले. 
इथ्रे यादवांच्या कालातील एक फार भव्य व रमणीय 
असे कंकालेदवराचे मंदिर आहे. त्याच्या भोवती जल्पूर्ण खंदक 
आहे. याशिवाय, इथले किल्ले व प्राचीन इमारती पुराणवस्तु- 
संशोधनाच्या दृष्टीने महत्त्वाच्या आहेत. 
इथे गिरिधर नामक महंताचे दोन मठ आहेत. प्रसिद्ध 
ज्योतिषी भास्कराचार्य याचा जन्म याच ठिकाणी झाला, असे 
सांगतात. [प्रा. म. धा. इ.; मु. पू. म. खंड २; सु. वि. को.] 


एढ्र मराठवाड्यातळे एक शहर. बहमनी राज्याची राज- 
धाढ्र धानी इथे होती. हे शहर हैद्रावादपासून सुमारे ८० 
मैलांवर, एका डोंगरपठारावर वसळे आहे. इथला प्रचंड डोंगरी 


बीदरच्या किल्ल्याचे बुरुज 


किल्ला अतिशय मजवूत असून,तो अजून चांगल्या स्थितीत आहे. 
वहूमनी सुल्तान अहमदशाह वली याने इथे नवी नगरी निर्माण 


भारतीय संस्कृतिकोर 


करून आपली राजधानी बनवली. तिथे एक जुना किल्ला होता, 
तोच त्याने मोठा केला. त्याच्या तटाचा घेर सुमारे २ मैलांचा 
असून त्याला ३७ वुरूज आहेत. बहुतेक बुरुजांवर मोठाल्या जुन्या 
तोफा ठेवलेल्या आढळतात. त्यांतील सर्वांत मोठ्या तोफेचे 
तोंड सुमारे पावणेदोन फूट आहे 
त्या किल्ल्याला तीन प्रवेशद्वारे आहेत. मुख्य दरवाज्यावर 
भव्य घुमट असल्यामुळे त्याला गुंबद दरवाजा म्हणतात. दोर 
दरवाज्यावर दोन सिंह कोरलेळे आहेत. 


ष्य 
रस्सा 22. ढे 


(_ व क 


गुंबद दरवाजा - बीदर 


बहमनी व 


“ 


या शहरात अनेक भव्य व सुंदर महाळ आणि 
वरीदश्याहीच्या सुलतानांची स्मारके आहेत. त्यांतील 
शाहाचे स्मारक सर्वात प्रेक्षणीय असून, त्याच्या आतील 
वर इराणी शैलीची सुंदर चित्रे रंगवलेली आहेत. तसेच इराणी 
पद्धतीचे सुरेख नक्षीकामही इथे सर्वत्र दिसते आणि सोनेरी 
अक्षरांत लिहिळेली सूफी वचनेही आढळतात. शहराच्या वॅबिनेधर वन 
भागातली सोळाखांवी मशीद तिच्यावरील सुंदर घुमटामुळे तह 
णीय ठरली आहे. इथल्या सर्वच शिल्पकामावर इराणी कलेची 
छाप पडलेली दिसते. चर्बांत 

महमूद गावान याचा मदरसा ही इथली इमारत सर्वात 
जास्त महत्त्वाची आहे. ती भव्य आणि विशाल असून, तिच्या 
दर्शनी भागाच्या दोन्ही कोपर्‍यांवर दोन उंच मिनार आहेत. 
या वास्तूत एक मशीद, एक ग्रंथालय आणि शिक्षक व विद्या 
यांच्यासाठी वसतिगृहे होती. त्यांतील बहुतेक भागांची आत 
पडझड झाली आहे. पण जो भाग चांगला आहे, त्यावरू 
तिथल्या जुन्या शिल्पकामाचे सौंदर्य चांगले दिसून येते. ऱ्या 

वीदरची भांडी व इतर वस्तूही फार प्रसिद्ध आहेत. त्या 


भागा" 
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काळ्या पृष्ठभागावर रुपेरी रेखांकन केलेळे असते, ते अत्यंत 
मोहक वाटते. 
वहमनी साम्माज्य नष्ट झाल्यानंतर बीदर हीच वरीदशाहीची 


महमूद गावानचा मदरसा - बीदर 


राजधानी होती. दोनो वर्षापेक्षा अधिक काल इथे मुसलमानी 
राज्याचे वैभव नांदत होते. [ यु. हॉ. इं.; हि. सा. इं.; धर्मयुग, 
१२ जाने. १९५२; सा. हिंदुस्थान, २३ फेब्रु. १९६४] 
वीन एक तंतुवाद्य. बीन हा वीणा या शब्दाचा अपभ्रंश 
आहे. याच्या दोन्ही टोकांना २५ ते ३० इंच परिघाचे 
भोपळे बसविलेले असतात. त्यांना खाचा पाडून त्यात गोल व 
पोकळ दांडी बसवलेली असते. दांडीची लांबी ४ फूट व व्यास 
सुमारे ४ इंच असतो. याच्या दोन्ही टोकांना ४ बोटे रुंदीच्या 
पितळी किवा रुप्याच्या मायण्या बसवतात. एका टोकापासून 
सुमारे ६-७ इंच अंतरावर २ हस्तिदंती अटी बसवतात. दुसर्‍या 


बीन 


टोकात हस्तिदंती घोडी बसवतात. घोडीखाली तारदान बसव- 
तात. दांडीच्या दोन्ही अंगी तारा आवळण्यास खुंट्या बसवतात. 


बीभत्स रस 


यात एक चिकारीची तार असते, ती दुपटीच्या पडजात ठेवतात. 
खर्ज व पंचम या स्वरांच्या तारा पितळेच्या अर्थात कच्च्या 
असतात. बाकीच्या सर्वे तारा पोलादी अर्थात पक्क्या असतात. 
दांडीवर २० लाकडी पडदे मेणात बसविलेले असतात. प्रत्येक 
पडद्याला खाच करून तिच्यात पोलादाचा पडद्याइतका लांबीचा 
पातळ तुकडा वसवतात. या तुकड्यावर स्वरांच्या तारा 
दाबल्या जातात. त्याच्या वीस पडद्यांमुळे स्वरांची अडीच सप्तके 
पूर्ण होतात. हे वाद्य सतारीप्रमाणे नखीने वाजवतात. 

बीनला सर्वे तंतुवाद्यांचा राजा समजतात. याचे स्वर मधुर 
व झंकारयुक्‍त असतात. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यू.; सु. वि. को. ] 


ह शृंगारादी आठ रसांत बीभत्स रसाचे स्थान 
बाभत्स रस त्तसरे आहे. दुःखात्मक रसांत याची गणना 
होते. त्या दृष्टीने करुण, भयानक वरोद्र हे रस या रसाचे 
सहयोगी ठरतात. याला शांत रसाच्या जवळचाही मानतात. 
कारण बीभत्स रसाचे वर्णन बहुधा वेराग्याला कारणीभूत 
ठरते आणि अंती शांत रसाचा स्थायीभाव असलेल्या शमाचे 
पोषण होते. या रसाची प्रक्रिया अशी - 

जुगुप्सा म्हणजे किळस येणे, वीट येणे हा या रसाचा स्थायी- 
भाव आहे. रक्‍त, मांस, दुर्गधयुकक्‍्त पदार्थ हे त्याचे आलंबन 
विभाव; थुंकणे, तोंड बाजूला वळवणे, डोळे मिटून घेणे हे 
त्याचे अनुभाव; आणि मूर्च्छा, व्याधी, डोके फिरणे, हे याचे 
व्यभिचारीभाव होत. असली किळसवाणी वर्णने जिथे येतील 
तिथे बीभत्स रस आहे, असे समजावे. 

प्रा. जोग यांनी या रसाचे स्वरूप मांडले आहे, ते असे- 

अगदी मूलभूत असे जुगुप्सेचे प्रकार म्हटले म्हणजे विशिष्ट 
पदार्थ न आवडणे, गिळगिळीत वस्तूंस हातही न लावण्याची 
प्रवृत्ती; वेडूक, गोगल्गाय इत्यादी निरूपद्रवी प्राण्यांसही हात 
न लावण्याची प्रवृत्ती; इतरही जीव किवा किडे यांच्याविषयी 
अप्रीती; घाण, खरूज इत्यादी रोग व रोगी यांच्यापासून दूर 
राहण्याची प्रवृत्ती, ६. होत. ही शारीरिक जुगुप्सा मानसिक 
जुगुप्सेत परिणत होऊन दुर्गुणाविषयींची स्वाभाविक प्रवृत्ती, 
दुष्ट मनुष्यांबद्दल ह्वेषयुक्त तिरस्कार, अनीतिकारक कृत्यां- 
विषयी पराडंमुखता, इ. जुगुप्सेची रूपांतरे दिसतात. 

अप्रिय वस्तूचे दर्शन, स्पर्श किवा स्मरण यांतून उत्पन्न झालेला 
साधारणत: अपुर्ण असा मनोविकार म्हणजे जुगुप्सा होय, असे 
रसतंरगिणीत म्हटले आहे; तर दोपदशनामुळे एखाद्या वस्तूच्या 
ठिकाणी निर्माण झालेली घृणा म्हणजे जुगुप्सा, असे विशवनाथाने 
साहित्यदर्पणात म्हटले आहे. 


बीभत्स रस हा गृंगाराचा विरोधी मानलेला आहे. कारण 


बीभत्स रस 


जुगुप्सा निर्माण करणारे प्रसंग आळे असता शृंगाररसाला 
रसाभासाची अवस्था येते. गुंगार हा हृद्य आहे; तर वीभत्स 
हा अहृद्य अर्थात हृदयद्वारा अग्राह्य आहे. “ वीभत्साच्च भया- 
नक: ” *< भयानकरस बीभत्सातून उत्पन्न होतो, असे भरताने 
म्हटले आहे (ना. शा. ६.३९) . भरताने क्षोभज, शुद्ध व उद्रंगी 
असे बीभत्सरसाचे तीन भेद मानळे आहेत (ना. श्या. ६.८१) 
अग्नी पुराणाच्या मते उद्रेग आणि क्षोभ हे वीभत्साचे दोनच 
भेद आहेत. 

कधी कधी वीभत्सरसाचे अन्य रसांपासून पृथक्करण करणे 
कठीण जाते. ज्यांत व भक्‍ती य़ा रसांच्या प्रसंगीही स्त्रीसंबंधी 
वैराग्य भावना उद्ीपित करण्यासाठी तिच्या मोहक नरीराचे 
* मांसवसादिविकार * असे वीभत्स वर्णन केले जाते. 

पौराणिक कथांमध्ये राक्षस, दानव, नरक, इत्यादींच्या 
वणंनाला बीभत्सरसाचा उपयोग केलेला दिसून येतो. 
लोककथांमध्येही वीभत्साचे चित्रण आढळते. 

केवळ दुर्गंधी आणि घाणेरडे पदार्थ यांच्याबद्दल किळस येणे 
एवढ्यावरच हा रस आधारून न ठेवता दुर्गुणांबद्दल तिटकारा 
नीतिवाह्य आणि दृष्ट कृत्यांचा तिरस्कार, जीवाचा वीट यंऊन 
आत्महत्या करण्यापर्यंत त्याची मजल जाणे, इ. गोष्टी बीभत्स- 
रसात घाळून तो व्यापक केल्यास आज त्याला जे गौणत्व आले 
आहे, ते जाऊन रसव्यवस्थेत तो महत्त्वाचा गणला जाइल 
[सु. का. ज्ा.; भा. का. गा. प. ] 


र एक प्रकारचे भूत किवा क्षुद्र दैवत. उत्तर प्रदेशात खरा 
धार बरवीर, गेंडावीर, केरवीर, इ. नावांचे बीर आहेत 

उ. प्रदेशात बावन्न बीरांची व महाराष्ट्रात सात वीरांची कल्पना 
आहे. हे सात बीर रात्रीच्या वेळी एकजुटीने शेते आणि बाग- 


यांमधून हिडतात, अक्षी समजूत आहे. [ पॉ. रि. फो. नॉ. इ. ] 


,_. मुंड लोकांचा एक भूतवर्ग. याला बीरमार, बीर- 
बीर-चंडी महार, बिरसाबोंगा, बिरसंडी, कुलगुपिणी, जोटो 
महार अज्ली विविध नावे आहेत. हे भूत म्हणजे वाघान ठार 
मारलेल्या माणसाची छाया असते अशी समजूत आहे. याचा 
उंची फार कमी असते, म्हणून याला बुटके भूत असेही म्हणतात 
परंतु याचे केस मात्र जमिनीवर लोळण्याइतके लांब असतात. 
रानातले वाघ या भुतांच्या आज्ञेत असतात व ते त्यांना पोसतात, 
अक्षी समजूत आहे. 

ही भुते ' गुतुरा ' असे मोठ्याने ओरडतात. हा आवाज 
ऐकू आला, की जंगलात कामासाठी गेलेली माणसे पळ काढतात 
कारण गुतुरा हा भयसूचक शब्द आहे. ' वाघ जवळपास आहे, 


१९० भारतीय संस्कृतिकोद 


तेव्हा पळ काढा असा त्याचा अर्थ आहे. [ एन्सा. मुंडा. ] 


(१५२८-१५८३ इ. स॑.) अकबराच्या दखारा- 
बीरबल तीळ तथाकथित नवरत्नांपैकी एक. यांचे मूळ 
नाव महेशदास असे असून, वीरवळ ही त्याची पदवी आहे 
महेशदास' अकवराच्या दरबारात प्रविष्ट झाल्यावर त्याच्या 
चातुर्यांवरोबरच प्रसंगयरत्वे त्याच्या शोपाचाही अक वराला 
प्रत्यय आला व त्यामळे प्रसन्न होऊन अकबराने त्याला 'बीरवर 

अशी गौरवोपाची बहाल केली. पूढे या वीरवर चेच बीर॒ब्रल 
असे रूपांतर झाळे. बीरवळल हा प्राब्रान्याने त्याच्या चातुर्यकथा- 
मुळे संवेपरिचित असला, तरी तो उत्तम संगीतज्ञ, रसॅज्ञ कव 
आणि श्रेष्ठ प्रशासकही होता. क्म 

वीरवळाच्या वडिलांचे नाव गंगादास'. त्रिविक्रमपूर 1" _ 
तिकवांपूर हे त्याचे 
जन्मस्थान असून, 
यंमनाकिनारी वसर 
आहे. टि 
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त्याला न्यायाधीशही नेमले होते. व्यक्‍तिगत जीवनात तर 
तो अकवराचा सखाच होता. अकवराला पडलेल्या अनेकविध 
पेचप्रसंगांवर तो बिनतोड उपाययोजना सांगत असे. 
चातुर्य व शौर्य या गुणांबरोवरच त्याची औदार्याविषयीही 
ख्याती होती. केशवदासाच्या एका कवनावर प्रसन्न होऊन बीर- 
वलाने त्याला सहा लाख रुपये पारितोषिक म्हणून दिले अस- 
ल्याचे व ओरछा नरेक्षाचे एक काव्य आवडल्यामुळे त्याला 
एक कोटी रुपयाचा दंड माफ केल्याचे सांगतात. अकवराच्या 
दरबारात मानाच्या स्थानावर असल्यामुळे अनेक हिंदूंच्या 
अडचणी दूर करण्यासाठी तो आपले वजन खर्च करी. त्याच्याच- 
मुळे अकबर सहिष्णू वृत्तीने वागू लागला असल्याचा सर्वसामान्य 
मुस्लिम नागरिकांचा समज झाला व ते त्याचा द्वेष करू लागले. 
अखेर युसुफझई नामक शत्रूच्या विरुद्ध लढाईवर गेला असता 
त्याला विशवासघाताने ठार मारण्यात आले. बीरबलाच्या मृत्यूने 
अकबर अत्यंत दुःखी झाला. त्याने फत्तेपूर-शिक्री येथे स्वत:- 
वरोबरच बीरबलासाठीही एक महाळ वांधून घेतला होता व 
आजही तो तिथे पाहायला मिळतो. 

बीरबल हा ब्रजभाषेचा एक श्रेष्ठ कवी असून, त्याचे कवि- 
नाम ब्रह्म असे आहे. त्याच्या काही गीतरचना उपलब्ध आहेत. 
या गीतांचा विषय विष्णूची स्तुती हा असल्यामुळे, तो वैष्णव 
असावा असे वाटते. [अ. द. हि. क.; क. कौ. ] 


वीसे अग्रवाठ अग्रवाल वेश्यांचा एक भद. हे इतर अग्र- 

वालांहन स्वत:ला श्रेष्ठ, समजतात. यांची 
वस्ती सामान्यतः दिल्ली, आग्रा, मेरठ, मुरादाबाद आणि 
वरेली, इ. ठिकाणी आढळते. यांच्यांत शिकलेले लोक कमी 
असले, तरी त्यांच्याजवळ संपत्ती बरीच असते. आपल्या प्राचीन 
परंपरा जतन करण्यात हे लोक फार दक्ष असतात. यांच्यांत 
पडदा कटाक्षाने पाळला जातो. इतर अग्रवाल लोकांहन यांची 
विवाहप्रथा भिन्न आहे. अन्य वेश्यांबरोबर हे विवाहसंबंध 
करीत नाहीत. [ क. अ. वि. प्र. ] 


बीहंडा गीते गा गीतप्रका'र. काही आदिवासी समाजांत 

दी प्रचलिति आहेत. यांनाच जिदवा किवा 
दिडवा' गीते अशीही नावे आहेत. ही लग्नातल्या उखाण्यां- 
सारखी पण अइलील अशी गाणी असतात. नवरा मलगा 
मुलीच्या घरी आला को सारे पुरुष तिथून निघन जातात व 
स्त्रिया विवस्त्र होऊन ही गीते गातात. या गीतांमधन व्याही- 
विहीण, दीर-भावजय, आजोबा-नात आणि नवरा-करवली 
यांच्या अनेतिक संबंधाचे सुचन असते. [ लो. सा. रू. ] 


बंंदेलखंड 


आ. एक इतिहासप्रसिद्ध भूप्रदेश. हा प्रदेश सांप्रत मध्य 
बुद्ठखड ्रद्वेज्ञात समाविष्ट झाला आहे पूर्वेला विध्यपर्वेत- 
श्रेणी, पदिचिमेला चंवळ नदी, दक्षिणेला नर्मदा व उत्तरेला यमुना 
या त्याच्या चतुःसीमा होत. जवबल्पुर जिल्ह्याचा काही भाग, 
हमीरपूर, जालोन, ज्ञाक्षी, बांदा, सागर, दमोह, इ. जिल्हे 
पन्ना, छतरपूर, ओरछा, दतिया, इ. पुर्वीची संस्थाने वुंदेलखंडात 

मोडत. हा भाग वहुतांशी पहाडी आहे. वेतवा, धसान, केन 
वीरमा, बागई, इ. काही नद्या या प्रदेशातून वाहतात. याचे 
क्षेत्रफळ सुमारे २१,५०० चौ. मैल आहे. 

वृंदेलखंड हे या प्रदेशाचे नाव वंदेळे राजपूत यांच्यावरून 
पडले, असे इतिहासज्ञ सांगतात. 

वंदेलखंड हे नाव रूढ होण्यापूर्वी या प्रदेशाला चेदी देश 
म्हणत. याच्यावर शिशूपालाचा अधिकार होता. चंदेल राजे हे 
शिक्षुपालाचेच वंशज समजले जातात. या चंदेल वंद्यात जेजाक 
किवा जयशक्‍ती या नावाचा एक प्रतापी राजा जाला. या 
समस्त प्रदेशावर तो राज्य करीत असल्यामुळे त्याच्या नावा- 
वरून लोक या प्रदेशाला जेजाकभुक्ती म्हणू लागले. त्या भागा- 
तल्या अनेक शिलालेखांतून या राजाचे नाव येते. 

बुंदेलखंडाच्या एका भागाला प्राचीन काळी दक्षाणं देश 
म्हणत. हे नाव तिथल्या दश्यार्णा (घसान) नदीवरून पडले 
आहे. गौतम बुद्धाच्या काळात चेदी व दशार्ण ही दोन गण- 
राज्ये होती. गोतम वृद्ध या प्रदेशात आला होता व इथल्या 
लोकांनी त्याच्यासाठी एक विहारही बांधला होता, असे वोद्ध 
ग्रंथांवरून कळते. 

मोर्यांच्या काळात वृंदेल खंड हा प्रदेश मोर्य साम्माज्याचा 
एक भाग होता. त्यानंतर बृंदेलखंडावर शृंगांचे आधिपत्य होते. 
अग्निमित्र शुंग हा बेसनगर या ठिकाणी राहन या प्रदेशाचे 
राज्य सांभाळी. त्यानंतर याच्यावर गुप्तांची सत्ता आली 
गुप्तांच्या नंतर हर्षवर्धनाने यावर राज्य केले. इ. स. च्या 
७ व्या शतकापासून इथे कलचुरींची कारकीदे सुरू झाली. 
इ. स. च्या ११ व्या शतकाच्या अखेरीस चंदेलांनी हा प्रदेश 
जिकून घेतला. 

इ. स. च्या १६ व्या शतकात बृंदेळे राजपूत हे या प्रदेशाचे 
सत्ताधारी बनले. हे लोक काशीच्या गाहडवाल राजवंशातल्या 
पंचम नामक पुरुषाचे वंशज होत. याविषयी एक दंतकथा सांग- 
तात. ती अशी - 

पंचम किवा हेमकिरण याला त्याच्या भावांनी राज्यभ्रष्ट 
केले. आपले राज्य परत मिळावे या हेतुने तो विध्यवासिनी 
देवीकडे गेला व तिच्या प्रसन्नतेसाठी तप करू लागला. बराच 
काळ झाला, तरी देवी प्रसन्न होईना म्हणून त्याने आत्मघात 


बुंदेलखंड 


करायचे ठरविले. मग मात्र देवी प्रसन्न झाली. तिने त्याचा 
तळ्वारीचा हात धरला. पण तत्पूर्वी तल्वार त्याच्या मस्त- 
काला लागली होती व त्यातून एक रक्‍तविदू खाळी जमिनीवर 
पडला होता. त्या विदूतून एक पुरुप उत्पन्न झाला. त्या विदु- 
वरून त्याला वृंदेला हे नाव मिळाले. 

या वृंदेळे राजपुतांत इ. स. १५०७ च्या सुमारास रुद्र- 
प्रताप नावाचा राजा झाला. रुद्रप्रतापानंतर कीरतसिंहाने तिथे 
राज्य केले. इ. स. च्या १८ व्या शतकात छत्रसाल हा तिथला 
राजा ज्ञाला. महुंमदखाँ वंगष याने वुंदेलखंडावर आक्रमण केळे 
तेव्हा छत्रसालाने वाजीराव पेदाव्यांची मदत मागितली. बाजी- 
रावाने ल्गेच धाव घेऊन वंगषाचा पराभव केला व छत्र- 
सालाला वाचविले. मग छत्रसालाने आपल्या राज्याचा काही 
भाग वाजीरावाला बक्षिस म्हणून दिला. तेव्हापासून या प्रदेशा- 
वर मराठ्यांची सत्ता सुरू ज्ञाली. पेक्रवाई बुडाल्यानंतर हा 
प्रदेश इंग्रजांच्या ताव्यात गेला. [ बंदेळखंडका संक्षिप्त इतिहास- 
श्री. गोरेलाळ तिवारी, १९३३; वृंदेलखंडकी प्राचीनता - श्री. 
भागीरथप्रसाद त्रिपाठी, १९६५; हि. वि. को. ] 


वुंदेल उ. भारतातील एक लोकदेव. याच्यासंवंधी 
1 ब्राब्रा प्रचलित असलेल्या आख्यायिकांवरून असे 
दिसते, की काशीराजाच्या वंशात वीरभद्र नावाचा जो एक 
राजा झाला त्याचा हा मुलगा होय. वीरभद्रानंतर राजघराण्यात 
राज्य कोणाला मिळावे यावरून कलह सुरू झाला, तेव्हा हा 
विध्यवासिनीच्या उपासनेसाठी घर सोडून निघून गेला. तिथे 
याने आत्मबलिदान केले होते; पण देवीने प्रसन्न होऊन त्याला 
जिवंत केळे. मग त्याच्या हातात एक तळूवार दिली आणि 
उत्तर प्रदेशाचे राज्यही त्याला दिले. पुढे सर्वे जातींचे लोक 
त्याला भजू लागले. बृंदेला वाबा नवसाला पावतो, अशी सम- 
जूत आहे. पाच रंगांचे पाच पाषाण हे त्याचे प्रतीक म्हणून 
पूजेसाठी मांडतात. [ श्री. पीतांवरराव तेलंग देव ] 


6 द्र वृंदेलखंड व त्याच्या आस- 
बुद्ला भाषा व साहूत्य पासचा प्रदेश यांत वोलली 
जाणारी एक बोली. ही पट्चिमी हिंदीची एक वोली आहे. 
हिच्या शुद्ध स्वरूपात ही उत्तर प्रदेशातील झाशी, जालोन व 
हमीरपूर या जिल्ह्यांत आणि मध्य प्रदेशातील ग्वाल्हेर, भोपाळ, 
ओरडा, सागर, नृसिंहपूर, सिवनी व होशंगाबाद या जिल्ह्यांत 
वोळली जाते. दतिया, पन्ना, चरखारी, दमोह, वालाघाट व 
छिंदवाडा या भागांत वृंदेलीचे मिश्र रूप आढळते. 

बृंदेळीत भाषागत वैशिष्टये फारशी आढळत नाहीत. हिच्या 
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दोन किवा तीन उपशाखा असून, त्यांत काही स्थानिक वैशिष्ट्य 
आढळतात. पँवारी, ळोधानी किवा राठौरी व खटोला या 
वृंदेलीच्या उपभाषा मानलेल्या आहेत. 
लोकगीते - वुंदेळखंडाचा प्रदेश लोकगीतांच्या दुष्टीने अत्यंत 
समृद्ध आहे. सर्वसाधारणपणे इथल्या लोकगीतांचे पुढीलप्रमाण 
वर्गीकरण करता येईल-( १) उत्सवगीते (२) प्रेमविषयक 
गीते (३) राजनैतिक, सामाजिक व वीरप्रशंसात्मक गीते. 
श्री. गौरीक्षंकर द्विवेदी यांनी वुंदेली लोकगीतांचे विभाजन 
पुढील प्रकारे केळे आहे- 
(१) सैरे - ही गीते आषाढ व श्रावण या महिन्यांत गातात. 
राछरे - ही गीते ज्येष्ठापासून श्रावणापर्यंत गातात. 
(३) भलारे व सावन - ही गीते श्रावण व भाद्रपद य़ा 
महिन्यांत गातात. 
(४) विल्वारी व दिवारी - ही गीते आठिविनात 
कात गातात. भक 
(५) वावा किवा भोला यांची गीते - माघ महिन्यात तीथ 
यात्राप्रसंगी ही गातात. 
(६) फागें व लेदें - माघ-फाल्गुनात गातात. 
(७) गारी - विवाहादी मंगलप्रसंगी गातात- 
यांशिवाय गवत कापताना व इतर मजुरीची कामे 
लोक निरनिराळी गीते गातात. वि 
उत्सवगीतांत जन्मासंवंधीच्या गीतांचाही समावेश होती 
ता तोचतते आरे र पुत्र जन्मल्या 
त्यांना सोहरगीते असे नाव आहे. एखाद्या घरी पुत त्व 
वर आसपासच्या स्त्रिया तिथे जमतात आणि सोहरगीते गा. 
पुत्रजन्माचा आनंद ही या गीतांची मुख्य प्रेरणा आहे. 
गीतांत हा आनंद सववत्र दिसतो. त्यांचा एक नमुना असा 
घुंघर बाले हे बाल मोरे लला के __ के 
दादा जीवे, दादी जीवे, जीवे सकल परिवार मोरे लला डी 
अर्थ - माझ्य़ा लहान बाळाचे केस कुरळे आहेत. ग 
मातापित्यांना व कुटुंबाला उदंड आयुष्य लाभो. दत अगे 
जन्मानंतर दहा दिवसांनी बधावगीते गाण्याची प 
आप्तेष्टांकडून या दिवक्षी बाळंतिणीला बघावे म्हणजे * 
येतात. पुढील गीतात वालकृष्ण नंद राजाकडे आल्यावर 
लेल्या आनंदोत्सवाचे वर्णन केलेळे आहे - रि 
नँद घरे बजन बधाये लाल हम सुनके आय 
मथुरा हरिने जनम ल्ियो हे, गोकल बजत ब 
कौन ने जाये यश्षोदाने खिलाये, बाबा नंदके लाल 
सोरा गऊ के गोबर मंगाये, कंचन कलस धराय 
चंदन पटली धराई यशोदा, चौयक दियल 
भावार्थ - नंदराजाच्या घरी आज मंगलोत्सव चालला 


व का्ति- 


करतानाही 


चा” 


धाये _ 


आहि, 


खंड सहावा 


वार्ये वाजत आहेत. मी ती ऐकून आलो आहे. मथुरेत श्रीकृष्णाने 
जन्म घेतला आहे आणि गोंकुळात आनंदोत्सव चालला आहे. 
त्याला जन्म देवकीने दिला, पण यशोदेने त्याचे संगोपन केले 
आणि लोक त्याला नंदाचा पुत्र असे म्हणू लागले. गाईच्या 
शेणाने जमीन स्वच्छ सारवळी. तिच्यावर सुवर्णकल्श ठेवले 
यशोदेने चंदनाचा पाळगा केला आणि चोहीकडे दिवे लावले. 
मुल्गा एक महिन्याचा झाला, की त्याची माता विहिरीची 
पूजा करण्यासाठी, विहिरीवर जाते. त्या वेळी आसपासच्या मुली 
व स्त्रिया तिच्या बरोबर असतात. त्या प्रसंगी जी गीते गातात, 
त्यांना क्‌ंांपूजन गीते असे म्हणतात. त्यांपैकी एका गीताचा 
नमुना असा - 
ऊपर बादल घुमडांय गोरी धन पनियाँ खों निकरी । 
जाय जो कॅयो उन राजा ससुर से अंगना में कुड्या खुदाव । 
तुम्हारी बहू पनियां खों निकरी ...... 
जाय जो केयो उन राजा जेठा सों, चंदन पाटें डराव । 
तुम्हारी बहु पनियां खों निकरी...... 
भावार्थ - (नूतन माता आपला सासरा व दीर यांना संदेश 
पाठविते, आकाझ्यात ढग गडगडत असतानाच मी विहिरीतून 
पाणी काढले. (ती पुढे म्हणते, की) राजाप्रमाणे श्रीमंत असणार्‍या 
माझ्या सासर्‍याला सांगा, की अंगणातच विहीर खोदा. त्यामुळे 
त्यांच्या सुनेला पाणी भरण्यासाठी बाहेर जावे लागणार नाही. 
माझ्या मोठ्या दिराला चंदनाचा पाट बनवायला सांगा. 
बुंदेळखंडातील विवाहोत्सवातील वाडंनिश्‍चयापासून कंकण 
सोडीपर्यंतच्या सर्व विधींवर गीते आहेत. या गीतांपैकी बनरा, 
वनरी, गारी, बुंदेला, रघुपत, इ. गीते प्रमुख आहेत. 
वरासाठी वधू पसंत केली आहे आणि वधूपक्षाकडील लोक 
लग्नतिथी, देणी-घेणी वगैरे ठरवण्यासाठी वरगृही जमले आहेत. 
सर्वे लोक अंगणात वसले आहेत. तिथे रांगोळ्या घातल्या 
आहेत. कलश ठेवलेले आहेत. नवरा मुलगा चांगला पोशाख 
करून पाटावर बसला आहे. अशा वेळी स्त्रिया उत्साहाने गायला 
सुरुवात करतात- 
सो आज मोरे राम ज्‌ खों लगुन चढत हे । 
लगुन चढत हे, आनंद बढत हुं । सो आज मोरे 
कानन कुंडल भोरे राम ज्‌ खों सोहें 
सो गालन बिच मुतिय लर रिरकत हे । 
केशर खोर मोरे राम ज्‌ खों सोहें, 
सो गर बिच जंजीर लसत हे । 
रामजीके दर्शनको जियरा ललचत हे । 
सो आज समोरे राम ज्‌ खों लगुन चढतहू । 
भावार्थ - आज माझ्या रामचंद्राच्या विवाहाची बोलणी होत 
भा. सं. को.... १२३ 


महाराष्ट्र ग्रथोतेजक्त तस्या 
१११९ एढाकिद बड, मी ष्डा,देली भाषा व साहित्य 
शुत्व इुस्लीजर चोक, तुले-<१६ / ह» 


आहेत. त्यामुळे सर्वांना आनंद होत आहे. त्याच्या कानांत कुंडले 
शोभत आहेत. गालांवर ( मुंडावळयांच्या ) मोत्यांचे सर रुळत 
आहेत. भालप्रदेशावर केशरी चंदनाचा टिळा आहे. गळ्यात 
गोफ आणि साखळी आहे. रामचंद्राचे दर्शन घेण्यासाठी जीव 
आसुसला आहे 
वुंदेलखंडात वराला वनरा आणि वधूला वनरी असे म्हणतात. 
लग्न ठरल्यानंतर वधूच्या व वराच्या घरी लग्नाच्या तयारी- 
साठी वायका जमतात, तेव्हा वधूच्या घरी गायिल्या जाणाऱ्या 
गीतांना बनरी आणि वराच्या घरी गायिल्या जाणार्‍या गीतांना 
वनरा असे म्हणतात. बनरी गीताचा एक नमूना असा - 
ओरन खोरन फिरे बेटी लडन दे कौन 
बाब्‌ल ज्‌ के बाग भलेज्‌ । 
हरी-हरी दूब बेटी फूली हृ चमेली बेई 
बाबुल ज्‌ के बाग भलेज्‌ । 
बीन-बीन फूल बेटी भर लई डल्यां धर लई 
घरई को गेल भलेज्‌ । 
सयसें आ गये रगपत दुल्हा जे फुलवा 
हसें देंय जाव भलेज्‌ । 
जे फुलवा हसरे बाबुल मंगाये पुजत ओर 
गनेश मलेजू । 
जे फुलवा अपने बाबुल खोंदे हों साके के 
रचे जिन ब्याव भलेज्‌ । 
मार्थेकी बेदी लाडी हमई जो ल्याहें तब हुके 
साके को ब्याव मलेजू । 
भावार्थ - वधूने आपल्या पित्यासाठी वागेतून हिरव्या दुर्वा व 
चमेली, मोगरा, इ. फुले तोडून आणलेली असतात. तेव्हा वर 
तिला म्हणतो, प्रिये, ही फुले तू मला देऊन टाक. तेव्हा वधू म्हणते, 
ही फुले मी माझ्या वडिलांच्या गणेशपूजेसाठी तोडून आणली 
आहेत. ते मोठ्या उत्साहाने माझ्या विवाहाची तयारी करीत 
आहेत. तेव्हा ही फुले मी तुम्हांला देणार नाही. त्यावर तो 
म्हणतो, तुझ्या कपाळावर तिलक तर मीच लावणार ' आहे. 
तेव्हाच विवाह संपन्न होईल ना ? 
प्रत्येक क्तुसंबंधीची गीतेही बुंदेलखंडात गायिली जातात. 
वर्षभरात दर महिन्याला गायिल्या जाणाऱ्या गीतांना मिळून 
बारहमासा असे नाव आहे. अशी चौमासा व छेमासा गीतेही 
आहेत. 
बुंदेलखंडातील लोकजीवन अश्या प्रकारे अनेक प्रकारच्या 
लोकगीतांनी : व्यापले आहे. ही गीते. रचणारे वृंदेळखंडातील 
काही प्रमख लोकक्रवी असे - 
ईसुरी - याचा जन्म इ. स. १८३८ च्या सुमारास मेंडकी 


बुंदेली भाषा व साहित्य 


गावी झाला. याच्या गीतांचे संकलन ईसुरीकी फागें व ईसुरी- 
प्रकाश या नावांनी झाले आहे. 
चतुभ्‌ज - याचा जन्म वगौरा गावी झाला. याने इ. स. 
१८६३ ते १९०८ या दरम्यान आपली काव्यरचना केली आहे 
गंगाधर व्यास - याचा जन्म इ. स. १८४२ मध्ये छतरपुर 
गावी झाला. याचे द्वारिका विहार, अष्टयाम, नीतिमंजरी, सैर- 
लावनी, फार्गे, इ. ग्रंथ प्रकाशित झाले आहेत. 
मनभावन - हा इ. स. १८७२ मध्ये छतरपुर गावी जन्मला. 
स्फुट फार्गे नामक याचा एक ग्रंथ प्रसिद्ध आहे. 
याशिवाय परमानंद पांडेय, रामदास नामदेव * दास *, प्यारे 
जू, दुर्गा, सरजू लाल, लाला वंशगोपाल, मुंशी अवध लाल, 
घनश्याम पांडे, भुजवल सिह, रसिया, इ. कवींनी अनेक स्फुट 
गीते रचली आहेत आणि त्यांचे संग्रहही प्रसिद्ध झाळे आहेत. 
[भा. भा. स.; भो. भा. सा.; हि. सा. को.; बुंदेलखंड के लोक- 
गीत- श्री उमाशंकर शुक्‍ल; विध्यभूमि, लोकसंस्कृती अंक, १५ 
ऑगस्ट १९५५; श्री. शिवसहाय चतुर्वेदी-आजकल, मे १९५८] 


द. भारतातील एक लौकिक देवता. या देवतेच्या 
उ चमस्त उत्पत्तीसंवंधी एक कथा सांगतात, ती अशी -- 
एक शूद्र स्त्री होती. तिचा नवरा एक दिवस परगावी गेला 
असता तिथेच त्याला मृत्यू आला. ही बातमी समजताच ती 
त्या गावी गेली आणि तिने नवर्‍याबरोवर सहगमन केले. पुढे 
एक दिवस माला जातीचा एक माणूस तिच्या चितेवरून जात 
असता त्याने, तिच्या लुगड्याचा एक तुकडा न जळता शिल्लक 
राहिला होता, त्याला काठीने स्पर्श केला. ती स्त्री त्या रात्री 
बापाच्या स्वप्नात गेली आणि तिने त्याला सांगितले, की * मी 
विटाळले आहे; मला शुद्ध करा. ' बाप तिच्या चितेपाशी आला 
आणि चिता सावडू लागल्मा. तेव्हा त्याला त्या राखेत तिचे 
मंगळसूत्र सापडले. त्याने ते एका भांड्यात ठेवून प्रक्षालित केले. 
थोड्याच दिवसांत लोकांना कळून आले, की त्या मंगळसुत्रात 
दैवी सामर्थ्य आहे. मग लोकांनी त्या स्त्रीची मूर्ती बनविली व 
तिच्यासाठी मंदिरही बांधले. तीच ही वुचम्म होय. हिला बोकड 
बळी देतात; पण रेडा बळी देत नाहीत. [ द्र. गॉ. मा. हि. ] 


डुबुडिके म्हेसूर प्रदेशातली 
बुडु भिक्षा 


१:३४ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


डोक्याला भलेमोठे रंगीबेरंगी पागोटे असा त्यांचा वेष असतो. 
कधी कधी ते वाघाचे किवा चित्त्याचे कातडेही पांधरतात. 
आपल्या व्यवसायाविषयी ते पुढील कथा सांगतात-वुडुवुडिके 
लोकांची उत्पत्ती थोडी उशीरा ज्ञाली. ते जन्माला आले, 
तेव्हा असंख्य मानव निर्माण झालेले होते आणि प्रत्येकाने काहीं 
ना काही उद्योग सुरू केला होता. त्यामुळे वुड्बुडिके लोकांना 
कोणताच व्यवसाय शिल्लक उरला नाही. मग काय करावे, ह 
न कळल्यामुळे ते अंबाभवानीला शरण गेले. तिला त्यांची 
दया आली. तिने शंकराचा डमरू त्यांना दिला आणि सांगितल, 
की हा डमरू घ्या आणि तो वाजवून भिक्षा मागा; म्हणज 
तुमची भरभराट होईल कळी: 
हे लोक भविष्य गद्यात न सांगता पद्यात सांगतात. कळ. 
पालुपद ठराविक असते. ते रानातील गाणाऱ्या पक्ष्या 
लकेरीवरून घेतळेळे असते, असे ते सांगतात. त्यांत १. 
सुखद्यांती, वेंभव, पुत्रलाभ, इ. गोष्टी मिळतील, क सांगि 
तलेले असते. भविष्य सांगून झाल्यावर ते तांदूळ वगैरे न 
फाटका, जुना किवा कसलाही कपडा मागतात आणि 
विकून त्याचे पेसे मिळवतात. जतात. 
हे लोक हनुमान व अंबाभवानी या देवतांना भ॑ ., 
कुठेही फिरत असले, तरी उत्तर अर्काट जिल्ह्यातील बेल्लोर 
गावी दसर्‍याला अंबाभवानीच्या वाषिकोत्सवाला तेत ड 
हजर राहतात. [का.ट्रा.स. इं. ] 


राला 


नावात 
ळे तिच्या नावा 
गुजरात प्रदेशातील एक क्षुद्र देवता.  ातठेली 
बुत्तया > दगडांची एक रास 
एखाद्या टेकाडावर दगडांची ए “लाच्या 
असते. तळबदा कोळी हे तिचे पुजारीपण करतात. अवप भोजना” 
वेळी तिच्या नावाने ब्राह्मणभोजन घालतात या 
साठी घरोघरचे धान्य गोळा करतात. [लो. दं-] 


ने मही” 
>>. एक भिक्षेकरी जात. यांची वस्ती रब. गराचा 
बुदलद्‌ राष्ट्रात आढळते. भविष्य सांगत हिडण € ८. 


प्रमुख व्यवसाय आहे. भिक्षा मागताना यांच्या दती. ब्ोू 
साठी एक खुळखुळा असतो. समोर माणूस दिसल्याव 
छागतात. “ आजपासून पंधरा दिवसांनी तुला ऐश्‍वर्य 
होईल. थोड्याच दिवसांत तु पालखीत बसून फिरू सकाळीं 
परंतु दुर्देवाने तुझ्यावर एक संकट येणार आहे. कलक 
हलकी नावाच्या पक्ष्याने माझ्या कानांत ही गोष्ट 

संकटाच्या निवारणासाठी तू उपाय कर; अन्यथा ग 
मोठीच आपत्ती कोसळेल. तो उपाय फार मोठा नाही- 

एक जुना अंगरखा मला दे; म्हणजे सर्व ठीक होईल- 


खंड सहावा 


> ७३. 


या प्रमाणे बडबडत हे लोक हिंडतात. हे मोठे 
कवडे असतात. [ बा. बे. क्रा. ] 


धूतेव 


बौद्धांचा एक देव. याला हेरुकाचेच एक रूप 
वुद्धकपारु समजतात. याची मूर्ती नीलवणे, चतुभुज व प्रज्ञा 
नामक सहचरीसहित असते. अर्धपर्यंकावर नृत्यमुद्रा, असे याचे 
आसन असते. क्वचित याची सहचरी चित्रसेना याला आलि- 
गन देत असल्याच्या अवस्थेतही याची मूर्ती आढळते. अल्या वेळी 
त्याच्या चार हातांत खट्वांग, कपाल, कर्तरी व डमरू या 
वस्तु असतात. या देवाभोवती तीन मंडले असून, त्यांत 
प्रत्येकी २४ देवी असतात. याची एकट्याची मूर्ती क्वचितच 
आढळते पाहा-हेरुक. [इं. बु. इ.] 


बुद्धकीरती (इ. स. चे १२वे शतक) एक बौद्ध पंडित. हा 
बुद्धकीर्ती नालंदा विद्यापीठात आचार्य होता. विक्रमशिला 
विद्यापीठातील महापंडित अभयंकर गुप्त आणि बुद्धकीर्ती हे 

' सहाध्यायी होते. अभयंकर गुप्ताच्या तांत्रिक पुस्तकांचा याने 
तिबेटी भाषेत अनुवाद केला आणि त्याच्या वज्र-याना-पत्ति- 
मंजरी या पुस्तकाच्या निमितीत याने खूप मदत केली, असे 
कळते. [ बि. ज. स्मा. ग्र. ] 


र (इ. स. चे ५वे शतक) एक बोद्ध भिक्षू व प्रकांड 
बुद्धथोप पडत. याचे अधिकृत चरित्र उपलब्ध होत नाही, 
पण काही ग्रंथांतून त्याच्या चरित्राविषयी थोडीबहुत माहिती 
मिळते, ती अशी - 

बुद्धधोष हा गयेजवळच्या घोषग्रामी एका ब्राह्मण कुलात 
जन्मला. श्री. धर्मानंद कोसंबींच्या मते त्याचे जन्मस्थान तेलं- 
गणात कुठेतरी असावे. ब्रह्मी बौद्ध तो ब्रह्मदेशात जन्मल्याचे 
सांगतात. त्याचा बाप केशी हा मगधराज संग्राम याचा राज- 
पुरोहित होता. त्याचे घराणे वैदिक असल्याने त्याने बुद्धघोषा- 
लाही वेदाध्ययनात घातले. तो लवकरच वेदशास्त्रात पारंगत 
झाला. त्याने पातंजल योगदरशनात विशेष प्राविण्य मिळविले. 
त्याच्या पांडित्यावर खूष होऊन गयेच्या राजाने त्याला एक गाव 
इनाम दिले. पुढे तो दिग्विजयासाठी बाहेर पडला. अनेकराज्यां- 
तल्या अनेक पंडितांना, विशेषत: जैन-बौद्धांना, त्याने वादविवादात 
हार खायला लावली. | 

पुढे त्याची रेवंत नावाच्या एका महापंडित बौद्ध भिक्षूशी गाठ 
पडली. त्याच्याशी त्याने पातंजल योगझास्त्रावर कडाक्याचा वाद 
केला. त्या वादात मात्र बुद्धपोषाला हार खावी लागली. रेवं- 
ताच्या प्रखर बुद्धिमत्तेने व वादकोशल्याने तो दिपून गेला. मग 


बुद्धघोष 


त्याने रेवंताला म्हटले, की तुम्ही मला शिष्य करून घ्या. ! 
त्यावर रेवंताने म्हटले. ' शिष्य करीन; पण त्या आधी तुला 
प्र्रज्या घ्यावी लागेल. ' 
बुद्धधोषाने लागलीच प्रत्रज्या घेतली आणि तो रेवंताबरोबर 
गयेच्या महाविहारात राहायला गेला. तिथे त्याने विनय आणि 
अभिधरमे या बौद्ध ग्रंथांचे अध्ययन केले. मग त्याने ज्ञानोदय नावाचा 
एक ग्रंथही लिहिला. पुढे त्याने धर्मदेशना या ग्रंथावर अट्ठकथा 
लिहिण्याची इच्छा व्यक्‍त केली. त्यावर रेवंताने त्याला म्हटले. 
* स्वतंत्र अट्ठकथा लिहिण्यापूर्वी तू आधी लंकेत जा. तिथे 
राहून सिंहली भाषेचा अभ्ण्प्स कर. त्रिपिटकावरच्या अट्ठकथा 
सांप्रत लंकेत आणि सिंहली भाषेत आहेत. भारतातील त्यांची 
परंपरा लुप्त झाली आहे. तू त्या अट्ठकथांचा पाली भाषेत 
अनुवाद करून त्या भारतात घेऊन ये. त्रिपिटकाचे मर्म कळायला 
त्यांची फार गरज आहे. ! 
गुरूची आज्ञा बुद्धघोषाने मानली. मग तो लंकेत गेला. 
तिथे संघपाल या महास्थविराने त्याचे स्वागत केले. थोड्याच 
कालात सिहली भाषा आत्मसात करून त्याने तिथल्या बौद्ध 
भिक्षूंकडे अट्ठकथांची मागणी केली. पण ते लागलीच त्या कथा 
द्यायला तयार झाले नाहीत. अट्ठकथा देण्याच्या आधी त्यांना 
बुद्धघोषाच्या पांडित्याची परीक्षा घ्यायची होती. बुद्धघोष त्या 
गोष्टीला तयार झाला. स्थविरांनी त्याला बुद्धाच्या दोन क्टा- 
त्मक गाथा दिल्या व त्यांचे विवरण करायला सांगितले. बुद्ध- 
घोषाने त्या गाथा वाचल्या. त्यांतले शील, समाधी आणि प्रज्ञा 
हे शब्द पातंजल योगदशनात त्याच्या परिचयाचे होते. ते शब्द 
उचलून त्याने बुद्धसंकेतांच्या अनुषंगाने त्यांचे विवरण करून 
विसुद्धिमग्ग नावाचा एक ग्रंथच लिहून त्यांना दाखविला. त्या 
ग्रंथात त्याने बोद्ध साधकांना उपयुक्त असा क्रमबद्ध साधना- 
मार्गच तयार करून दिला. तो ग्रंथ म्हणजे बौद्ध साधनेचा जण 
विशवकोशच बनला. ट 
तो ग्रंथ पाहून लंकेतले सगळे बौद्ध स्थविर एकदम खूष झाले. 
मग त्यांनी आपल्याजवळचे अट्ठकथांचे भांडार त्याच्या हवाली 
केले. बुद्धघोषाने अनुराधपुरच्या ग्रंथमुवनामध्ये बसून त्या समग्र 
कथा पालीत अनुवादिल्या. या अट्ठकथांचे विषयवारीने संग्रह 
करून त्याने त्यांना वेगवेगळी नावे दिली, ती अशी - 
समंतपासादिका - ही संपूर्ण विनयपिटकावरील अट्ठकथा 
आहे. हिच्यात बुद्ध आणि त्यांचे अनेक शिष्य यांची चरित्रे आली 
आहेत. हिच्यात कित्येक भौगोलिक स्थळांचीही माहिती आहे. 
कंखावितरणी-ही पातिमोख्ख या ग्रंथावरची अट्‌ठकथा 
शाहू. या ग्रथावरून तत्कालीन भिक्षुसंघाचे जीवन कळून येते. 
सुमंगलविलासनी - ही दीघनिकायावरची अट्ठकथा आहे. 


बुद्धघोष 


दीघनिकायातल्या कठीण ठव्दांची निरुक्ती व अर्थविवेचन हा 
या ग्रंथातला गाभा आहे. या निरुक्‍्तीमुळेच वृद्धघोष हा बौद्ध 
साहित्याचा यास्क ठरला आहे. 
पपंचसूदनी - ही मड्िझिमनिकायावरची अट्ठकथा आहे. या 
ग्रंथात वुद्धघोपाने वृद्धवचनांचा क्रम लावून त्यांची व्याख्या केली 
पाणिनीची सूत्रे विगिष्ट क्रमाने मागेपुढे करून भट्रोजी 
दीक्षिताने जणी सिद्धान्तकौमुदी रचली, ती ही अटठकथा आदरे 
मनोरथपुरणी- ही अंगुत्तरनिकायावरची अट्ठकथा आहे. 
वोबी प्राप्त झाल्यानंतरच्या ४५ वर्षांत वुद्धाने कोणकोणत्या 


ठिकाणी वर्षावास केले, त्यांची नोंद या ग्रंथात आढळते. 
त्याचवरोवर राहुल, कस्सप, पुण्ण, इ. वौद्ध भिक्षूंची चरित्रेही 


त्यात आढळतात. 

याशिवाय सारत्थपकासिनी 
जोतिका, अट्ठञालिनी, संमोहविनोदिनी 
आणखीही त्याचे काही ग्रंथ आहेत. 

या सार्‍या अट्ठकथा घेऊन वुद्धघोष कित्येक वर्षांनी परत 
गर्येला गेला आणि आपल्या गुरूला भेटला. आपल्या शिष्याची 
ती प्रचंड दार्शनिक कामगिरी पाहून रेवंताला धन्य वाटले. 

त्यानंतर वृद्धघोष ब्रह्मदेश, सयाम, कंबोडिया, इ. पूर्वेकडील 
देशांच्या संचारासाठी निघाला. तिथल्या धर्मज्ञानालाही त्याने 
उजळा दिला. त्या सर्वे देशांतल्या वौद्ध पंडितांत वृद्धघोषाबद्दल 
अपार पुज्यभाव आहे. वृद्धघोषाचा देहांत कंबोडियात झाला असे 
सांगतात. 

बुद्धवोषाचा काल हा पाली भाषेचा ऱ्हासकाल होता. बुद्धाने 
सामान्य जनांची भाषा म्हणून पाळीला आपली धर्मभाषा वन- 
विले होते. हीनयान पंथाच्या आचार्यांनी पालीतच आपले धमं- 
ग्रंथ लिहिले होते. पण पुढे महायानी वोद्धांनी पालीला डावलून 
संकृत भाषेला जवळ केले. त्याचा परिणाम पाली साहित्याच्या 
अवनतीत झाला. नेमका याच वेळी बुद्धघोष जन्माला आला. 
पाली भाषेतली त्याची ज्ञानसंपदा एवढी मोठी आणि अपरिहार्य 
ठरली, की पुढच्या सगळ्या वौद्धाचार्यांना वुद्धघोषाचा आणि 
त्याबरोवरच पाली भाषेचाही आदर करावा लागला. अश्या प्रकारे 
वृद्धवोष हा पाली भाषेचा उद्घारकर्ता ठरला. वौद्ध जगातला 
सूर्य अशी त्याची ख्याती झाली. वैदिक वाऊमयात जे स्थान 
सायणाचार्याचे तेच स्थान पाली वाडमयात वुद्धघोषाचे आहे. 
[ पा. सा. इ.; हि. वि. को.; बो. ध. बि.; आजकल, वाषिक अंक, 
१९५६; ला. व. वृ.; आचार्य वुद्धघोष, भिक्षु धर्मरक्षित, १९५६] 


परमत्तजोतिकासिनी, परम- 
पंचप्पकरण, इ. 


एक संस्कृत महाकाव्य. याचा कर्ता अश्‍वघोष 
नावाचा एक बृद्ध भिक्षू आहे. या महाकाव्यात 


बुद्धचरित 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


वुद्धाचा जीवनवृत्तांत आणि वृद्धश्‍कथित सिद्धान्त यांचे वर्णन 
आहे. हे काव्य मुळात २८ सर्गांचे होते आणि त्यात निर्वाणा- 
पर्यंत वृद्ठकथा दिळेली होती. परंतु सांप्रत त्याचे १७ सर्गच 
उपल्व्ध आटत आणि त्यांतही शेवटचे चार सगं १९ व्या 
शतकाच्या पूर्वार्थात अमृतानंद नावाच्या कोण्या कवीने लिहिन 
त्याला जोडले आहेत. ' पूर्ण ग्रंथ उपल्ब्ध न झाल्यामुळ 
मी ही स्वत:ची पुस्ती जोडली ' असे तो कवूल करतो. त्यामुळ 
प्रस्तुत काव्याचे १२ सर्गच प्रमाणित मानळे जातात. 
चिनी भाषेत मूळ २८ सर्गांचा अनुवाद मिळतो. त्यावरून 
इ.स. च्या ७ व्या व ८ व्या बतकांत तिवेटी भाषेतही त्याचा 
अनुवाद झाला. डॉ. जॉन्स्टन यांने चिनी अनुवादाच्या आधारे 
वुद्धचरिताच्या उत्तरार्धाचा अनुवाद केलेला आहे. या अनुवादा- 
वरून श्री. सूर्यनारायण चौधरी यांनी त्याचा हिदी अनुवाद 
केला आ? 
इत्सिंग नावाचा चिनी वौद्ध भिक्ष या महाकाव्याची प्रशंसा 
करताना म्हणतो- भारताच्या पाच प्रांतांत आणि दक्षिण 
सागराच्या द्वीपात सर्वत्र वद्धचरिताचे पठण चालते. य़ा 
महाकाव्यात कवीने वद्ध-जीवन आणि वडद़-तत्त्वज्ञान यांच 
उत्कृष्ट वर्णन तर केलेच आहे; शिवाय भारताच्या अर्नर्क 
पौराणिक परंपरा दिर्ग्दाशत केल्या आहेत. वुद्धपूर्वकाळीन 
दार्शनिक नय, विशेषत: सांख्य तत्त्वज्ञान, यांच्याविषयी आपल 
विस्तृत ज्ञान कवीने त्यात दाखवन दिळे आ 
या काव्यातील विषयप्रतिपादन संदर आणि व्यवस्थित आहे 
दव्य वर्णने सजीव आहेत. अलंकार मोजकेच आहेत. ₹ 
प्रसाद आहे. वृद्धाच्या जीवनातील चमत्कारपूर्ण घटना अश्‍वंधोष ्ी 
संयमपूर्वक वणितो. मात्र त्याच्या या काव्यात व्याकर 
दष्ट्या अपप्रयोग बरेच आहेत 
प्रणय किवा शांगार यांचे वर्णन हे एक महाकाव्याचे लक्ष 
मानले जाते. कवीने ४ थ्या सर्गात त्याची प्रर्तंता केळी आ 
सुंदर आणि कामुक अशा रमणींसह गौतम वनविहार गं 
गेला असता त्या रमणींनी त्याला कसे घेरून टाकले 2 
त्याच्याशी कोणकोणत्या शृंगारचेष्टा केल्या, त्यांचे वण 
करताना कवी पुढील इलोक लिहितो - 
मदेनार्वाजता नास तं काठ्चित्तत्र योषितः । 
कठिने: पस्पृशुः पीनेः संहतवंल्गुभिः स्तर्नः ।। 
स्रस्तांसकोमलालस्बमृदुबाहुलताबला । 
अन्‌ृतं स्खलितं काचित्कृत्वेनं सस्वजे बलात्‌ 1। 
काचित्ताम्राधरोष्ठेन मुखेनासवगन्धिना । 
विनिदइवास कर्णे$स्य रहस्यं श्रूयतामिति ।। 
काचिदाज्ञापयन्तीव प्रोवाचार्द्रानुलेपना । 


खंड सहावा 


इह भक्ति कुरुष्वेति हस्तसंडलेषलिप्सया ॥। 
च्‌तश्शाखां कुसुमितां प्रगृह्यान्या ललस्बिरे । 
सुवर्णकलझप्रख्यान्दर्शयन्त्यः पयोधरान्‌ ॥ 
मधुरं गोतमन्व्थ का्चित्साभिनयं जगो । 
तं स्वस्थं चोदयन्तीव वञ्चितो५सोत्यवेक्षितेः ।। 
अर्थ - मदाने धुंद अशा काही स्त्रियांनी आपल्या पुष्ट, 
कठिण व सुंदर स्तनांनी त्याला स्पर्ष केला. झुकत्या खांद्या- 
वरून नाजूकपणे जिच्या मृदु बाहुलता खाली लोंबत, अश्या 
एका युवतीने आपण घेरी येऊन पडत आहो असा वहाणा 
करून गोतमाला घट्ट मिठी मारली. जिच्या मुखाला मदिरेचा 
सुगंध येतो आणि जिचा अधर लालचुटुक आहे, अश्या एका 
मत्त युवतीने गोतमाच्या कानांत हळूच म्हटले." प्रणयाचे रहस्य 
ऐका. ' आणखी एकीने आपल्या शरीरावर उटण्याचा ओला 
लेप लावला होता. गौतमाचा हस्तस्पशं व्हावा या इच्छेने 
तिने जणू गौतमाला आज्ञा केली, । या उटण्यावर तुम्ही लता- 
पत्रांची नक्षी कोरा. ' काही ललनांनी मोहोर आलेली 
आंब्याची फांदी पकडून आपले सुवणंकलशयासारखे स्तन दाख- 
वीत तिच्यावर ज्ञोके घेतले. आणखी एकीने स्पष्टार्थयुक्त असे 
प्रणयाचे मधुरगीत गायिळे आणि तरीही शांत, स्तब्ध असलेल्या 
गोतमाला जणू आपल्या कटाक्षांनी उत्तेजित करीत म्हटले. 
* तुम्ही या प्रणयसुखाला वंचित होत आहा. ! 
त्या पुढचा तो अभिनिष्क्रमणाचा म्हणजे घरदार सोडून 
जाण्याचा प्रसंग. नगरातून बाहेर पडताना गौतमाने कंथक 
नावाचा अबलख घोडा घेतला होता. त्या वारूची पाठ थोप- 
टून गोतमाने त्याला म्हटले (५-७५-७८)- 
बहुशः किल ॥ात्रवो तिरस्ताः समरे त्वामधिरुह्य पाथिवेन । 
अहमप्यनृतं पदं यथावत्त्रगश्रेष्ठ लभेय तत्कुरुष्व ॥। 
सुलभाः खलु संयुगे सहाया विषयावाप्तसुखे धनाजंने वा । 
पुरुषस्य तु दुलंभाः सहाया: पतितस्यापदि धर्मसंश्रये वा ॥ 
इह चेव भवन्ति ये सहायाः कलुषे कर्मणि धमंसंश्रये वा । 
अवगच्छति मे यथान्तरात्मा नियतं ते$पि जनास्तदंगभाज: ॥ 
तदिदं परिगम्य धर्सयुक्‍तं मम निर्याणमितो जगद्धिताय । 
तुरगोत्तम वेगविक्रमाभ्यां प्रयतस्वात्महिते जगद्धिते च ॥ 
भावार्थ - हे कंथक अशवा, तुझ्यावर स्वार होऊन शुद्धोदन 
राजाने म्हणजेच माझ्या पित्याने युद्धात अनेकवार शत्रूंना 
पिटाळून लावले. हे तुरगश्रेष्ठा, मीही आज तुझ्यावर स्वार 
होत आहे. मी ज्या अमरपदाची आकांक्षा धरली आहे, त्या 
पदापर्यंत मी जाऊन पोचेन, असे काही तु कर. युद्धात, विषय- 
सुंखात किवा धनार्जनात सोबती सुलभतेने मिळतात; पण 
आपत्तीत पडलेल्या किवा धर्माचा आश्रय घेऊ पाहणार्‍या 


१९७ 


ब॒द्धचरित 


पुरुषाला मात्र सोबती दुलंभ असतात. संसारात, पापकर्मात 
किवा धर्मकर्मात जे साथ-सोवत करतात, ते माझ्या मते अवश्य 
त्या त्या कर्मफलाचे वाटेकरी होतात. म्हणून तुरगश्रेष्ठा, मी 
हे जे निष्क्रमण करीत आहे, ते धर्मयुक्‍त असून, ते जगताच्या 
हितासाठी आहे, असे तू जाण आणि आत्महित व जगाचे हित 
या दोन्ही गोष्टींसाठी तू वेग व पराक्रम धारण करून दोड कर. 

गौतम बोविप्राप्तीसाठी तपरचर्येला बसला असता मार 
म्हणजे मदन आपल्या सैन्यासह त्याच्या समोर आला. त्याने 
प्रथम बुद्धिवाद करून गौतमाला तपोभ्रप्ट करण्याचा प्रयत्न 
केला आणि ते जेव्हा साधले नाही, तेव्हा गौतमावर आपले 
उग्र, भयानक सेन्य सोडले. पण गोतमाने हात न उचलता व 
भुवईही वक्र न करता केवळ आत्मवलाने माराचा आणि 
त्याच्या सैन्याचा पराभव केला. तेवढे करून तो माराला धौर- 
गंभीर वाणीने म्हणाला - 
सोघं श्रमं नाहेसि मार कतं हिस्रात्मतामृत्सृज गच्छ शस । 
नेष त्वया कस्पयितृं हि शक्‍यो महागिरिमंरुरिवानिलेन ।॥। 
अप्युष्णभावं ज्वलन: प्रजह्मादापो द्रवत्वं पूथिवी स्थिरत्वम्‌ । 
अनेककल्पाचितपुण्यकर्शा न त्वेव जह्याद्‌ व्यवसायमेष: ॥। 
तल्लोकमातं करुणायमानो रोगेष्‌ रागादिषु वर्तंमानम्‌ । 
सहाभिषड नाहंति विघ्नमेष ज्ञानोषधा्थं परिखिद्यमानः ।॥। 
सत्त्वेषु नष्टेषु महान्धकारे ज्ञानप्रदोपः क्रियमाण एष: । 
आयंस्य निर्वापयितुं न साधु प्रज्वाल्यमानस्तमसीव दोप: ॥। 

भावार्थ - हे मारा, तू मला पराजित करण्याचे व्यर्थ श्रम 
करू नकोस. कारण, ज्याप्रमाणे वाऱ्याने महामेरू कंपित होत 
नाही, त्याप्रमाणे तू मला विचल्िति करू शकणार नाहीस. 
म्हणून तू हिसाभाव सोड आणि शांत हो. एकवार अग्नी 
उष्णता सोडील, पाणी द्रवत्व सोडील, पृथ्वी स्थिरता सोडील, 
पण ज्याने अनेक कल्पांत पुण्यसंचय केला आहे, असा हा पुरुष 
आपला निर्धार सोडणार नाही, हे लक्षात ठेव. रागादी 
रोगांनी पछाडलेल्या आतं जगाविषयी करुणा धरून एक महा- 
वेद्य ज्ञानल्प ओषधासाठी कष्ट सोशीत आहे. त्याच्या या 
कामात तुझ्यासारख्याने विघ्न करणे योग्य नव्हे. महाअंधकारात 
चाचपडणाऱर्‍या जीवांना माझ्या रूपाने ज्ञानदीप प्रज्वलित होत 
आहे. अंधारात जळणारी ज्योत जक्यी कोणी विझवू नये, त्या- 
प्रमाणे हा ज्ञानदीप विझविण्याचा उद्योग करणे हे तुझ्या- 
सारख्या आयेपुरुषाला योग्य नव्हे. 

अखेर गौतमाला बोधी प्राप्त झाली. विश्‍वाच्या कल्याणाचा 
माग त्याला स्पष्टपणे दिसला. तो क्षण गौतमाच्याच नव्हे, तर 
अवघ्या विश्वाच्या जीवनात अत्यंत मोलाचा होता. त्या की 
सगळीकडे आनंद पसरला. सार्‍या दिश्या उजळल्या. आकाशात 


बडचरित 


देवदुंदुभी वाजल्या. सुखावह वारे वाहु लागले. निरग्य 
आकाद्यातून जलवृष्टी झाली. वृक्षांना अकाली फल-पुष्पे 
वह्रली. त्या क्षणी सगळ्यांचा क्रोध दामला. सगळ्यांचे रोग 
दूर झाले. पापमार्गाचा आश्रय थांबला. कोणाच्याही मनात 
मद उरला नाही. जग अज्ञानरूप अंघारातून वर उठले. ते शांत 
झाले. त्याला पूर्णता प्राप्त झाली. पाहा - अश्वघोष. [ अरव- 
घोष-कृत वृद्धचरित-अनुवादक-श्री. सूर्यनारायण तिवारी, 
१९५३; आजकल, वाषिक अंक, १९५६; सं. सा. सो. इ.] 


वुद्धजन्ममहोत्सव वुद्धजयंतीचा उत्सव. याचा विधी असा- 

वैद्याख महिन्याच्या शुद्ध पक्षात, चंत्र 
पुष्य नक्षत्रात असताना बुद्धाच्या प्रतिमेची मंदिरात स्थापना 
करावी. त्या वेळी शाक्‍याने उच्चार “ले मंत्र म्हणावे. मंदिराला 
पांढरा रंग द्यावा. तीन दिवस देवाला नैवेद्य दाखवावा आणि 
गरिबांना दानधर्म करावा. [हि. ध. ] 


(इ. स. च्या ५ व्या शत ।॥चा पूर्वार्ध) एक बौद्ध 
बुद्धढत्त पंडित. याचा जन्म घोळराज्यातील उरगपूर 
नावाच्या गावी झाला. उरगपूर म्हणजे आजचे उरियाऊर होय. 
पाली साहित्याच्या आशि बुद्धवचनांच्या अध्ययनार्थ हा बुद्ध- 
घोषापूर्वीच ल॑केमध्ये गेला होता. तिथले अध्ययन संपवून परत 
येत असताना वाटेतच त्याची व बुद्धघोषाची गाठ पडली. त्या 
वेळी बुद्धदत्ताने घोषाला सांगितले, की ' तुमचा ग्रंथ पुरा 
झाल्यावर मजकडे पाठवा, मी त्याचा संक्षेप करीन. ' नंतर 
त्याने ती वचनपूर्ती केली. 

बुद्धदत्ताने जे अनेक ग्रंथ रचले, त्यांची नावे अशी - (१) 
अभिधम्मावतार (२) रूपारूप विभाग (३) विनयविनिदचय 
व (४) उत्तरविनिश्‍चय. उत्तरविनिश्‍चय आणि विनयवि- 
निश्‍चय या ग्रंथांत बुद्धपोषकुत समन्त-पासादिका या ग्रंथांचा 
संक्षेप केलेला असून, अभिधम्मावतार हा ग्रंथ बुद्धघोषाच्या 
अभिधम्म-संबंधी अट्ठकथांवर आधारित आहे. 

बुद्धदत्ताने आपली सारी ग्रंथरचना कावेरी नदीच्या काठी 
कृष्णदासाच्या विहारात बसून केली. [ पा. सा. इ.; गु. सा. इ. ] 


एक काम्य बौद्ध व्रत. हे ब्रत श्रावण शुद्ध हाद- 
बुद्धद्दादशी शीच्या दिवशी करतात. या दिवक्ली बुद्धाची 
सुवणमूर्ती करून तिची पूजा करतात व ती ब्राह्मणाला दान 
देतात. शुद्धोदनाने हे ब्रत केले व त्यामुळे विष्णू स्वतः बुद्धाचा 
अवतार घेऊन त्याच्या पोटी जन्माला आला, अशी त्याची कथा 
आहे. वराह पुराणात या अवताराचा उल्लेख आहे. [हि. ध. ] 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


वुद्धनिर्वीणश्क बौद्धांची एक कालगणना. गोतम बुद्धाच्या 
कुद्ध्‌ शक ब्नर्वाणाच्या तिथीपासून या शकाचा आरंभ 
मानतात. वोद्ध ग्रंथांत आणि काही शिलालेखांत या दशकाचा 
वापर केलेला आढळतो. या शकाच्या आरंभाविषयी विद्वानांत 
मतभेद असून, सनपूर्व १०९७ ते ३५० या कालखंडातील निर- 
निराळी अकरा वर्षे या शकाचा आरंभ काल म्हणून सुचविलेली 
आहेत. पण त्यांपैकी सनपूर्व ४८७ हाच काल स्थूल मानाने अधिक 
बरोबर असण्याचा संभव आहे, असे पं. ओझा यांचे मत आहे. 
[सु. वि. को.; भा. प्रा. रा. ] 


गौतमवुद्धाच्या पावलाचा ठसा. याला श्रीपाद व 
चुद्धपाढ रत्नपाद अशीही नावे आहेत. उत्तर भारतात व 
भारताच्या आग्नेयीकडील देश्यांत हा ठसा पाहायला मिळता. 
बौद्ध समाजात हा ठसा पूज्य मानला जातो. सयाममधील सुखो- 
दय इथे जो बुद्धपाद आहे, तो सर्वांत कलात्मक असून, मोठ्या 
परिश्रमाने तयार केलेला आहे. त्याच्या मध्यभागी दोन चक्र 
असून, त्या प्रत्येक चक्रात सहा मंडळे व त्यांत एकशे आठ लक्षण 
आहेत. भूत, वर्तमान व भविष्य काळातील विश्वाची ती प्राति- 
निधिक चिन्हे आहेत, असे मानतात. [ एन्सा. हि. आ. ] 


बदधमती आणि प्रतीदे भारतीय मूतिकलेत आणि त्यात 
वुद्धमूती आणि प्रतीके प्रमाणे वृहत्तर भारतातल्या वौड 
देशांत वुद्धमूतींची विपुलता आढळते. सवंत्र त्या मूर्तींची मु 
धप, दीप, स्तोत्रे प्रार्थना, इ. उपचारांनी अर्चना 
असते. वुद्धनिर्वाणानंतर काही शतके वौद्ध धर्मात बुद्धपूजा व 
नव्हती. बुद्ध स्वतः अशा पुजेच्या विरुद्ध होता; पण जसजसा ही 
काल मागे पडत चालला, तसतशी बुद्धाच्या अनुयायांनी याय 
भक्ती सुरू केली. सुमारे सहा शतकांचा कालावधी लोटल्या 
नंतर खरीखुरी बुद्धपुजा सुरू झाली. त्या काळात भारतात 
धर्माचा सवंत्र प्रसार झाला होता. 

प्रारंभी बुद्धाचे अनुयायी त्याला शास्ता अर्थात गु 
नंतर त्यांना तो महामानव वाटू लागला आणि पुढे ते व्यॉग्ग 
तुषित अर्थात ईरवरांश समजू लागले. 

प्राचीन बोद्ध धर्म केवळ बुद्धाच्या तत्त्वज्ञानावर अश 
होता. खर्‍या अर्थाने त्याला धर्मही म्हणता येत नव्हते. ची 
स्वरूप थेरवादी किवा हीनयानी स्वरूपात पाहायला मिळ€ 
बुद्धधोष हा हीनयानी आचार्य होता. त्याच्या विसुद्धि 
ग्रंथात या थेरवादी मताचे विवेचन आले आहे. त्याच्या 
बौद्ध धर्म हा आत्मनिग्रहपूवंक आचरायचा एक आध्याति रं 
मार्ग होता. त्यामुळे बुद्धाच्या मूर्तीची पूजा, प्रार्थना, आराध 


च्च ष्ठित 


य़ा 
दष्टीने 


खंड सहावा 


या गोष्टींना त्याने आपल्या ग्रंथात मुळीच स्थान दिलेले नाही. 


बोधिवृक्षाची पुजा- बोधगया 


तथापि बौद्ध धर्माच्या प्रारंभापासूनच बुद्धाला देव मानण्याकडे 
त्याच्या अनु- 
यायांची प्रवृत्ती 
हो ती, असे 
दिसून येते. ते 
बुद्धाला भगनब 
असे संबोधीत. 
भगव याचा अर्थ 
भगवान अथवा 
ईश्वर असा 
होतो. बुद्धघो- 
षाला ही प्रवृत्ती 
मान्य नव्हती. 
खुद्द बुद्धानेही 
आपल्याला देव 
मानण्याबद्दल 
नापसंती । दर्श- 
विल्याचे त्याच्या प्रवचनांवरून दिसून येते. परंतु कुठल्याही धर्म- 


वज्मासनपूजा 
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बड़मर्ती आणि प्रतीके 


स्थापकाची तत्त्वे पुढे विशुद्ध स्वरूपात राहत नाहीत. बौद्ध 
धर्माचेही तसेच झाले. हळूहळू त्याच्या अनुयायांत भक्‍तीची 
प्रवृत्ती बळावत गेली. ते त्याला शरण जाऊ लागले; त्याची 
प्राथना व आराधना करू लागले; त्याच्या करुणेवर श्रद्धा ठेवे 
लागले. अशा रीतीने हळूहळू त्या धर्मात पुजेला अवसर मिळाला. 
मात्र ती पूजा बुद्धमूर्तीची नसून बुद्धप्रतीकांची होती. ही प्रतीके 
पुढीलप्रमाणे-- 

(१) शारीरिक अवशेष- उदा अस्थी, केश, रक्षा, इत्यादी. 

(२) उहेशिक- पद्म, धर्मंचक्र, स्तूप, त्रिरत्, श्‍वेत गज व 
स्वस्तिक. 

(३) पारिभोगिक- बुद्धाने उपभोगलेल्या किवा त्याच्याशी 
संबंधित असलेल्या वस्तू. उदा० बुद्धपाद, वज्यासन, बोधिवृक्ष, 
छत्र, इत्यादी 

शारीरिक प्रतीकांचे रेखांकन भरहुत व सांची येथील शिल्पांत 
पाहायला मिळते. सांचीच्या मुख्य स्तूपाच्या दक्षिण तोरणावर 
बोधिसत्त्वाच्या केशपूजेचे दृश्य अंकित आहे. 

उहदेशिकातली पहिली तीन प्रतीके बुद्धजीवनातील तीन 
महान घटनांची द्योतक आहेत. पद्म हे जन्मप्रतीक असून, त्याचे 
चित्रण सांचीच्या तोरणावर अनेक जागी दिसते. चक्र हे बुद्धाने 
सारनाथ येथे केलेल्या पहिल्या धर्मोपदेशाचे द्योतक आहे. या 
घटनेला धर्मचक्रप्रवतंन अशी संज्ञा आहे. हेही अनेक बौद्ध 
कलाक्षेत्रांत चित्रित झाले आहे. स्तूप हे बुद्धाच्या महापरि- 
निर्वाणाचे प्रतीक आहे. त्रिरत्न हे त्रिशूलासारखे असते. त्याचे 
तीन शूल बुद्ध, धर्म व संघ यांचे प्रतिनिधी असतात. सांचीच्या 


मायादेवीचे स्वप्न 


शिल्पकलेत याचा बराच आढळ होतो. बुद्धाने शुभ्र हत्तीच्या 
स्वरूपात मायादेवीच्या गर्भामध्ये प्रवेश केला होता. तसे तिला 


बुद्धमूर्ती आणि प्रतीके 


स्वप्न पडले होते. या इवेत गजाचे चित्रणही सांचीच्या तोरणावर 
केलेले आहे 

पारिभोगिक प्रतीकांत वोधिवृक्षाळा महत्त्वाचे स्थान आहे 
हा गर्येतला पिंपळवृक्ष असून त्याच्या खाली गौतमाला बोधी 
प्राप्त झ्ञाली होती. म्हणून पुढे तो एक बुद्धप्रतीक ठरला. सांची 
व भरहूत येथे त्याचे चित्रण आहे. सांचीच्याच पूर्वेच्या तोरणा- 
वर॒ इंद्र व ब्रह्मा यांनी वुद्धदर्णन घेतल्याचे जे चित्रण आहे 
त्यात वुद्ध नसून वज्ञासन हे त्याचे प्रतीकच आहे. महाभि- 
निप्क्रमणाच्या वेळी छंदकाने गौतमावर जे छत्र घरले, तेही 
पुढे त्याचे प्रतीक ठरले. 

वुद्धपाद हे प्रतीक सामान्यत: वज्रासनावर दाखवतात. अशा 


वृद्रपादोपासना - अमरावती 


प्रकारचे एक सुंदर चित्रण मद्रास येथील संग्रहालयात आहे. 
त्यात चार स्त्रिया वज़ासनस्थित वुद्धपादांची उपासना कर- 
ताना दिसत आहेत. 
प्रतीकांच्या या उपासनेतून पुढे बौद्ध धर्मात मूतिपुजेचा शिर- 
काव कसा झाला, त्याचे समाधानकारक उत्तर अजून मिळालेले 
नाही. वृद्धाची पहिली मूर्ती कधी व कुठे निर्माण झाली, या- 
विषयीही विवाद आहे. फूले नावाच्या कलामर्मज्ञाच्या मते 
पहिली वृद्धप्रतिमा गांधार देशातल्या कलाकारांनी बनविली. 
हेच मत सामान्यपणे प्रचलित आहे; पण डॉ. आनंदकुमार 
स्वामी यांना हे मत मान्य नाही. त्यांच्या मते गांधार व मथुरा 
येथील कलाकारांनी जवळ जवळ एकाच कालात म्हणजे कनि- 
ष्काच्या कालात वुद्धाच्या मूर्ती. बनवल्या. कनिष्काच्या एका 
शिक्क्यावर पहिल्या प्रथम बुद्धप्रतिमा अंकित झालेली दिसते. 
फाहियान तर म्हणतो, की “ मी एक बुद्धप्रतिमा श्रावस्तीच्या 
जेतवनारामात पाहिली. ' डॉ. गांगुली यांच्या मते बुद्धाच्या 
. जीवनकालातच त्याच्या प्रतिमा निर्माण होऊ लागल्या होत्या. 
त्यांनी या बाबतीत काही पुरावे दिळे आहेत, ते असे -वुद्धाच्या 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


आज्ञेवरूनच विबिसार राजाने आपल्या एका चित्रकाराकडून 


बुद्धाचे चित्र काढून घेतळे होते. त्याचप्रमाणे बुद्धाने आपल्या 


धर्माच्या प्रचारासाठी स्वतःचे एक चित्र बनवून सिंधुराज रद्रा- 
यणाकडे पाठविले होते. वृद्धाच्याच समकाली कोसलनरेक्याच्या 
छळाने त्रस्त होऊन शाक्य रोक चिनी तुर्कस्तानात जाऊन 
वसे होते. ते वृद्धाची सुवरणप्रतिमा वनवून तिची पूजा करीत 
असत. त्यांच्या अनुकरणाने त्या भागातळे जंगली लोकही वृद्ध- 
प्रतिमेची पूजा करू लागले. तिथून पुढे वुद्धप्रतिमा चीनी 
सम्थ्राटाच्या राजवाड्यापर्यंत जाऊन पोचळी. सम्त्राटाने तिच्यापुढ 
धूप जाळून तिची पूजा केली. 
अर्थात या बुद्धमूर्ती आकाराने ल्हान असल्या पाहिर्जत. 
हीनयान व महायान या दोन मोठ्या बौद्ध संप्रदायांपैकी महा 
यानी वौद्ध हे वुद्मूर्तीच्या पूजेचा आग्रह धरणारे होते. त्यांनी 
आपल्या उपासनेत वुद्भमूर्तीची पुजा-अर्चा मांडली. त्यांच्याच 


ळक 22. गळ ल्क क पल्य़ा" 
प्रेरणेने भारतात बुद्धाच्या महाकाय मूर्ती निर्माण होऊ ला 
(यांना आपला धर्म वाढवायचा होता. इ. स. च्या १ ल्या 


खंड सहावा 


ऱ्या शतकांतच पौराणिक देवतांच्या व जैन तीर्थकरांच्या मूर्ती 
वन लागल्या होत्या. त्या मर्तींची स्थापना आणि पूजाही होऊ 
लागली होती. आपण जर तसे काही केल नाहा, तर ह्दि्‌ 
आणि जैन यांच्यापुढे निप्प्रभ ठरू, असे वाटून महायानी 
बौद्धांनी बद्धमतोंचा आग्रहाने पुरस्कार केला. त्यानंतर बुद्धाचे गी 
मर्ती कशी निर्माण करावी, तिचे ध्यान कसे असावे इत्यादा- 
विषयी नियमही वनले. साधनमाला या ग्रंथात वुद्ध-मूर्तीच्या 
निर्मितीसंबंधाने जे नियम ठरवून दिले आहेत, ते अस- 

डाव्या हाताने भस्पर्शमुद्रा. उजवा हात मांडीवर. काषाय- 
वस्त्रांचे अवगुंठन. नील, गौर, रक्‍त आणि श्याम अशा चार 
वर्णांच्या चार मारांवर आणि विद्वपद्म वज्जरावर बसलेला 
शांत. देहावर शभ लक्षणे आणि चिन्हे. त्याच्या दक्षिण भागी 
मैत्रेय बोधिसत्त्व. तो गौर, द्विभुज व जटामुकुटधारी. डाव्या हाती 
चवरी आणि रत्न. उजव्या हातात नागकेसरपुष्प. डाव्या 
भागाला लोकेइवर. त्याच्या उजव्या हातात चवरी. डाव्या हाती 
कमल. मैत्रेय आणि लोकेइवर हे दोघेही बुद्धाच्या मुखाकड 
पाहत आहेत. अश्या प्रकारे बुद्धमूर्तीची निभिती करावी 

गौतम बुद्धाचे ध्यानवर्णन पुराणग्रंथांतूनही पाहायला मिळते 
अग्नी पुराणातील वृद्धमूर्तीचे वर्णन असे - 

बद्धमर्ती गौरवर्ण व पद्मासनी असावी. एक हात वरद 
मुद्रेत व दुसरा अभय मुद्रेत असावा. कान लांब असावत. मुखा- 
वर क्षांत वृत्ती असावी 

कनिष्काच्या कारकीर्दीच्या आरंभापासूनच बुद्ध आणि बोघि- 
सत्त्व यांच्या विशालकाय मतींची निमिती होऊ लागली होती 
त्या मतींचे दोन प्रकार आढळतात. बोधी प्राप्त होण्यापूर्वी 
गौतम बोधिसत्त्व होता आणि ती प्राप्त झाल्यावर तो बुद्ध 
बनला. या दोन्ही अवस्थांतल्या त्याच्या मूर्ती सापडतात बोधि- 
सत्त्व अवस्थेत तो मस्तकी मुकुट व गळ्यात विविध आभूषण 
यांनी अलंकृत असा राजवेषात दाखवतात. बुद्धावस्थत त्याच्या 
केसांचा जटाभार (उष्णीष) दाखवलेला असतो व त्याच्या 
अंगावर उपरण्यासारखे एक वस्त्र (चीवर) असते. मथुरेच्या 
बल नामक भिक्षने बनवन घेतलेल्या विशाल बुद्धमूर्ती सार- 
नाथ आणि श्रावस्ती येथे मिळाल्या आहेत. त्या बहुतेक ध्यानस्थ 
योगी अशा स्वरूपांत आहेत. त्यांच्या ओठांवर मिशा नाहीत. 
गांधार परंपरेतील मूर्तींना मात्र मिश्ञा दाखविलेल्या असतात 
कुषाणकालीन मर्तींचे मस्तक बहुधा मुंडित असते; तर गुप्त- 
कालीन मर्तीच्या मस्तकावर कुरळे केस दाखविले जातात. इ. स 
३०० ते ६०० या गुप्तसाम्राज्याच्या कालखंडात मथुरा 
येथील कला परमोत्कर्षाला पोचली होती. त्या कालातील बुद्ध- 
मर्ती प्रमाणबद्ध आणि सोष्ठवयुक्‍त तर आहेतच; शिवाय त्या 
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बद्धयशसं 


आध्यात्मिक भावांनीही संपन्न आहेत. बुद्धाच्या मुखमंडलावर 
शांती करुणा, आनंद या भावांची अभिव्यक्ती तत्कालीन कला- 
कारांनी सहजपणे केलेली आहे. याच काळात निर्माण झालेली 
पद्मासनस्थ आणि धमंचक्रप्रवतेनमुद्रा धारण करणारी एक 
बद्धमर्ती सारनाथ येथे मिळाली आहे. तिचे नेत्र अर्घोन्मीलित 
असून, पृष्ठभागी कलापूणे प्रभामंडल आहे. भारतीय मतिकले- 
तली ती एक अनुपम कलाकृती आहे. अश्ोकाच्या कालापासून 
इ. स. च्या १२ व्या शतकापर्यंत बोद्ध मूतिकलेचा विकास होत 
होता. मथुरेतले कलाकार मूतिनिर्माणासाठी रूपबास, बयाना, 
इ. ठिकाणी मिळणा लाल दगड उपयोगात आणीत. सारनाथ इथे 
चनारच्या लाल दगडातून मूर्ती बनवल्या जात 
मर्तीच्या हातांच्या द्वारे जे अनेक भाव व्यक्‍त केले जातात 
त्या भावविशेषांना मुद्रा असे म्हणतात. ध्यानमुद्रा, अभयमुद्रा 
भूमिस्पर्शमुद्रा व धर्मचक्रपरिवतंनमुद्रा या चार मुद्रा मथुरेच्या 
कलापरंपरेत आढळतात. याशिवाय आणखी एक वरद नावाची 
मद्रा आहे. ती अन्यत्र आढळते. गांधार देशातील बुद्धमूर्ती ग्रीक 
परंपरेला अनसरून आहेत. त्या मतीत महापुरुष लक्षणं दाखव- 
लेली असतात. भारतातून ज्या ज्या देशांत बौद्ध धर्म गेला, त्या 
त्या सर्व देशांत पहिल्या प्रथम गांधार कलेने प्रवेश मिळविला 
स्थानिक कलाकारांनी तो आदर्श डोळ्यासमोर ठेवला खरा 
पण त्यावर प्रादेशिक आणि वांशिक संस्कार करून आपल्याला 
हव्या तक्षा मूर्ती बनवण्यास सुरुवात केली. त्याची परिणती 
काही बाबतींत विलक्षण घडली. उदा० चीनमध्ये हसरा बृद्ध 
निर्माण झाला; तर तिबेटमध्ये शिंगे असलेला राक्षसरूपी बुद्ध 
साकारला. पाहा - गौतम बुद्ध; बौद्ध कला. [इ. बु. इ.; मू. 
वि.; सं. मि.; क. प्रा. बु.; उ. प्र. बौ. वि. ] 


बुद्धय्स (इ. स. चे ४-५ शतक) एक बौद्ध प्रचारक 

हा मूळचा कार्मीरचा रहिवासी असावा. याचा 
जन्म एका ब्राह्मण कुटुंबात झाला. नंतर याने बौद्ध धर्माची दीक्षा 
घेतली. याच्या या धर्मातरासंबंधी एक कथा सांगतात, ती अशी - 

एके दिवशी याच्या घरी एक बौद्ध भिक्ष आला असताना 
त्याच्या वडिलांनी त्याचा अपमान केला. तत्क्षणी त्याच्या हाताला 
पक्षघात झाला. या गोष्टीमुळे त्याला पश्चात्ताप झाला. त्याने 
लगेच त्या बौद्ध भिक्षूळा परत बोलवले व त्याची क्षमा मागि- 
तली आणि कृतकर्माचे प्रायश्चित्त म्हणून आपला यशस नावाचा 
तेरा वर्षाचा मुलगा त्याच्या स्वाधीन केला. गुरूने त्याचे नाव 
बुद्धयशस असे ठेवले. या मुलाने आपल्या गुरूची चोदा वर्षे सेवा 
केली व बौद्ध धर्माचा प्रगाढ अभ्यास केला. त्यानंतर बुद्धयशस 
बौद्ध धर्माच्या प्रसारा्थ बाहेर पडला. सर्वे प्रथम तो काशगर- 


बुद्धयशस 


मध्ये गेला. तिथे दहा वर्षे त्याचा मुक्काम होता. या काळात 
काडगरचा राजा त्याच्या बुद्धिप्रभावाने प्रभावित झाला. पुढे 
त्याने त्याला राहण्यासाठी आपल्या राजमहालात जागा दिली. 
त्या ठिकाणी त्याचा कुमारजीव या वोद्ध पंडिताशी सहवास 
घडला. इथल्या मुक्‍कामानंतर वृद्धयक्षस कुचीकडे गेला. तिथे 
काही दिवस राहून नंतर तो चीनमध्ये गेला. चीनच्या राजाने 
त्याचे चांगळे स्वागत केळे व त्याला अनेक वस्तू भेट दिल्या. पण 
याने त्यांतील काहीही स्वीकारळे नाही. [ वो. सा. सां. झ. ] 


ळू एक वोद्ध ग्रंथ. हा ग्रंथ पद्यात्मक असून, गोतम वृद्ध 
चुद्धवस आणि त्याच्यापूर्वी वारा कल्पांमध्ये होऊन गेलेले 
चौवीस वृद्ध यांच्या चरित्रांचे चित्रण यात केलेले आहे. त्यांत 
गौतम वृद्धाचे जीवन वगळल्यास वाकी सर्व तररित्रे पौराणिक 
ढंगाने लिहिलेली आहेत. हा ग्रंथ भगवान वुद्धाने स्वमुखाने कथन 
केला व तो श्रेरांच्या परंपरेने तृतीय संगीतीपर्यंत व त्यापुढे 
गुरु-शिष्यपरंपरेने आजवर चालत आलेला आहे, अशी वोौद्ध- 
लोकांची धारणा आहे. [ पा. सा. इ.; वृद्ध-दर्शन ] 


वृद्धणकती वौद्ध धर्मात सहा वृद्धााक्ती मानलेल्या आहेत. 
ट्रशकता प्रत्लेक व्यानी वुद्धाची एक अशा त्या सहा आहेत. 
त्यांची नावे अशी - वज्र धात्वीशवरी, लोचना, मामकी, पांडरा, 
आर्यतारा आणि वजसत्त्वात्यिका. शक्‍ती व ध्यानी बुद्ध यांच्या 
संयोगातून दिव्य बोधिसत्त्व जन्म घेतात, असे सांगितले आहे. 
या मूर्ती कमळावर लल्तासनात वसलेल्या असतात. प्रत्येक 
शक्‍तीच्या मूर्तीत तिच्या मुकुटावर तिच्या ध्यानी बुद्धाची मूर्ती 
कोरलेली असते. या शक्तींची यंत्रे शिळेवर खोदून ती बौद्ध 
स्थानांतून कोनाड्यांत बसवितात. [इं. बु. इ. ] 


न एक वेठा खेळ. याचे प्रारंभीचे नाव चतुरंग असे 
काडूबळ होते. चतुरंग म्हणजे रथ, हत्ती, घोडे व पायदळ 
ही सैन्याची चार अंगे होत. त्याच्या पटाला अष्टापद म्हणत. 
हा खेळ फाद्यांनी खेळत. 
रावणाने बुद्धिबळाचा खेळ शोधून काढला अशी आख्यायिका 
सांगतात; पण रावण वुद्धिवळे खेळत असल्याचा उल्लेख रामा- 
यणात कुठेही नाही. रावणाला सैन्यव्यूहरचना समजण्यासाठी 
मंदोदरीने या खेळाचा शोध लावला, अज्लीही एक आख्यायिका 
आहे, परंतु तिळा आधार नाही. रामायणात अयोध्येच्या रचनेचे 
वणन अष्टापदकरा ( १-५-१६) असे आहे. रामायणाच्या तिलक 
या टीकाकाराने अष्टापदाचा अर्थ द्य्तफलक किवा बुद्धिबळाचा 
पट असा केला आहे. अष्टापद म्हणजे आठ पंक्ती असलेला 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


व प्रत्येक पकक्‍तीत आठ घरे असलेला एक पट होय, अशी त्याची 
व्याख्या वुद्धचोपाने दिली आहे. टायलर या पाइचात्य संशो- 
धकाने या खेळाच्या शोधाचे श्रेय हिंदूंना दिळे आहे. अथर्ववेद 
आणि वोद्ध व जेन यांचे ग्रंथ यांत या खेळाचे संकेत मिळतात. 
पतंजलीच्या महाभाष्यातही अष्टापद खेळाचा उल्लेख आहे. 
सुवंधूचे वासवदत्ता, वाणभट्टाचे हर्पचरित अशा अन्य काही 
ग्रंथांतही अष्टापदाचे उल्लेख आले आहेत. या संबंधात आणखी 
एक कथा आहे, ती अशी - र 

या खेळाचा शोध एका ब्राह्मणाने लावला व त्याने तो 
आपल्या राजाच्या दरवारात करून दाखविला. तो पाहून राजा 
व दरवारी लोक खूष झाले. राजाने त्या ब्राह्मणाला वाटल त 
माग म्हटले. त्यावर ब्राह्मण म्हणाला, की एका चौकोनाबद्दल एक 
माप धान्य, दुसर्‍याबद्दळ दोन, तिसऱर्‍यावद्दळ चार, चौथ्याबद्द 
त्याच्या दुप्पट असे करीत वुद्धिवळाचे चौसष्ट चौकोन 
हिदेव करून, तेवढे धान्य मला मिळावे. पण हिदोब करता 
राजाला कळून चुकले, की अक्या प्रकारे धान्य दिल्यास राज्या" 

तील सवंध पीकही पुरे पडणार नाही. 

ब्राह्मणाने जे पारितोषिक मागितले होते, त्यावरून त्याची 
गणिती वृद्धी ध्यानात येते. वुद्धिवळाचा खेळ कुठल्याही 
पुनरावृत्ती न करता अगणित मार्गांनी खेळता येतो. र 

साहित्यातील विविध उल्लेखांवरून इ. स. च्या ६ व्या ग्र 
कात भारतात हा खेळ अस्तित्वात होता, असे दिसते. व 

हिंदुस्थानातून तो पूर्वेला चीनमध्ये व पहिचिमेला टक 
अरबस्तानमार्गे इ. स. च्या ११ व्या हातकाच्या अखेरीस युर 
पोचला. युरोपात या खेळाची वाढ होऊन त्याला नियमब्धती 
आली. या खेळासंबंधी पाश्‍चात्य देशांत विपुल वाडमय आ€' य 

इराणात चतुरंग या शब्दाचा अपभ्रंश चतरंग झाला 
अरबस्तानात तो शतरंज झाला. 

याची भारतीय मांडणी अशी - डावीकडून च ४. की 
राजा व पाचव्या घरात वजीर. त्यांच्या उभय अंगी दोन 
उंटांच्या पलिकडे उभय अंगी दोन घोडे. त्यांच्या 
म्हणजे शेवटच्या दोन घरांत हत्ती व पुढच्या आडव्या पट्ट 
आठ प्यादी. वजीर, उंट, घोडे व हत्ती यांना मोहीरी _, 
म्हणतात. अशी मांडणी झाल्यावर दोन खेळाडू समोरासमा 
बसून हा खेळ खेळतात. हा खेळ म्हणजे दोन दजा न 
लढाई असते. दोन्ही राजांबरोबर त्यांचे चतुरंग सत्य . .. 
बुद्धिबळाच्या पटावर ६४ घरे असतात व मोहरी आणि ६ 
मिळून त्यांची संख्या उभयपक्षी ३२ असते. राजा, म॑ 
प्यादी यांची चाल निरनिराळी असते. दाह नसेल तेव्हा राजा 
कुठल्याही बाजूस एकच घर जातो. हत्ती पुढे, मागे व आर्डर 


डन चौथ्या बॅरात 


खंड सहावा 


कितीही घरे चालतो. उंट पुढे मागे तिरकस रेषेत कितीही 
घरे जातो. वजीर (प्रधान) मात्र सरळ किवा तिरका कितीही 
घरे जातो. प्यादी एक घर पुढे सरकतात व दुसर्‍याची सोंगटी 
मारताना तिरके एक घर जातात. विगिष्ट अवस्थेत मेलेली मोहरी 
परत जिवंत होतात; पण प्यादी जिवंत होत नाहीत. सगळी 
मोहरी आपल्या चालीत मागे, पुढे येऊ शकतात; पण प्यादे 
मात्र पुढे गेलेले मागे येऊ शकत नाही. विरुद्ध पक्षाच्या 
मोहरी-प्याद्यांना मारीत व पुढे सरकत राजाला अडचणीत 
आणून शहात कोंडणे, हाच खेळाचा उद्देश असतो. राजाचा शह 
उठविण्यासाठी काटशह, नाशह, शहशह, यांसारखे कित्येक 
पेच असतात. खेळाचा शेवट मात, बुर्जी, प्यादी, घोडमल्ली, 
इ. प्रकारांनी होतो. या खेळात योगासोगाला स्थान नाही. तो 
केवळ बौद्धिक कौशल्याने खेळला ज़ गारा खेळ असतो. 

प्यादी म्हणजे राजाला कोंडून शेवटी त्याला न निघणारा 
प्याद्याचा शह देणे होय. तसाच शह उंटाने किवा घोड्याने 
दिल्यास त्याला उंटमल्ली किवा घोडमल्ली म्हणतात. बुर्जी 
(प्रतिपक्षाची सर्व मोहरी मारणे) व मात (राजाला शहात 
कोंडणे) असे आणखी डाव असतात; पण ते वरील डावांपेक्षा 
दुय्यम दर्जाचे समजतात. भारतीय पद्धतीपेक्षा पाश्‍चात्य पद्धती 
वेगळी आहे. तिच्यात मात हेच प्रमुख उद्दिष्ट असते. त्यापद्धतीत 
मोहर्‍्यांची नावेही वेगळी असतात. 

जगातील सवे देशांत खेळला जाणारा हा एकच खेळ आहे. 
प्रतिवर्षी बुद्धिबळाचे मोठमोठे आंतरराष्ट्रीय सामने होतात. 

हा एकच खेळ असा आहे, की जो टपालाने वा विद्ुत्संदे- 
शानेही खेळता येतो. 

ब्राह्मणाबाद (सिंध) नगराच्या उत्धननात जुने वुद्धिबळाचे 
पट व सोंगट्या सापडल्या आहेत. भारतीय राजे व ईस्ट इंडिया 
कंपनी यांमधील लढाया दर्शविणारेही कितीतरी पट उपलब्ध 
आहेत. 

बुद्धिबळ या खेळाने कितीतरी वाक्प्रचार निर्माण केले 
आहेत. प्याद्याचा फर्जी (वजीर) होणे, एखाद्याने एखाद्यावर 
मात करणे, शहाला काटशह, प्यादे पुढे सरकणे, इ. वाक्प्रकार 
प्रसिद्ध आहेत. [ म. ज्ञा. को.; आकाशवाणी, ११ मे १९५८; 
श्री. प्रमोदचंद्र, टाइम्स ऑफ इंडिया अँन्यु. १९५९ ] 


हिचे लक्षण असे -' निश्‍चयात्मिकान्त:करणवृत्ति: ' 
बुद्धौ निश्‍चयात्मक अशी अंतःकरणाची वृत्ती म्हणजे बुद्धी 
होय (वेदान्तसार). सात्त्विक, राजस व तामस असे तिचे तीन 
भेद आहेत, असे गीतेत सांगितले आहे. त्यांपैकी सात्त्विक बुद्धीचे 


लक्षण असे (गीता. १८-३०) 7 
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बुद्धथवाप्तो 


प्र्वात्त च निवृत्ति च कार्याकाये भयाभये । 
बन्थं मोक्षं च या वेत्ति बुद्धि: सा पार्थ सात्त्विको ॥ 

अर्थ - (श्रीकृष्ण म्हणतो) हे अर्जुना, प्रवृत्ती आणि निवृत्ती, 
कार्य आणि अकार्य, भय आणि अभय, वंध आणि मोक्ष हे ज्या 
बुद्धीला कळतात, ती सात्त्विक वृद्धी होय. 

त्याचप्रमाणे जी बुद्धी धर्म आणि अधमं, कार्ये आणि अकार्य 
यांचे स्वरूप योग्य रीतीने जाणीत नाही, ती राजस वृद्धी होय. 
आणि जी तमाने व्यापृत होऊन अधर्मालाच धर्म समजते व सर्व 
गोष्टींचा अर्थ विपरीतच मानते, ती तामस बुद्धी होय. 

शुश्रूषा (श्रवणाची इच्छा), श्रवण, ग्रहण, धारण, ऊहापोह, 
अर्थविज्ञान व तत्त्वज्ञान असे बुद्धीचे सात गुण हेमचंद्राने सांगितले 
आहेत; तर प्रमाण, विपर्यय, विकल्प, निद्रा व स्मृती या बुद्धीच्या 
पाच वृत्ती होत, असे पातंजल योगात म्हटले आहे. न्यायदर्शनात 
बुद्धीचे अनुभूती आणि स्मृती असे दोन भेद केले आहेत. 

शोक, क्रोध, लोभ, काम, मोह, ईर्ष्या, मान, विचिकित्सा, 
कृपा, असूया, जुगुप्सा व परासुता हे वारा मनाचे मल असून, 
ते वुद्धीचा नाश करणारे आहेत. 

ताकिक अनुमाने काढण्याच्या शक्‍तीला किवा क्रियेला तत्त्व- 
ज्ञानात बुद्धी असे म्हणतात. मनुष्य वृद्धिमान आहे, असे आपण 
म्हणतो, तेव्हा त्याचा अर्थ, मनुष्य गृहीत गोष्टींपासुन अनुमान 
काढू शकतो, असा आहे. काही उच्च दर्जाचे प्राणीही सूक्ष्म 
निरीक्षण करून अनुमान काढतात, हे खरे आहे. पण मानवाचे 
अनुमान व पशूचे अनुमान यांच्यांत महत्त्वाचा फरक असा 
आहे, की मानवी अनुमानात आत्मज्ञान असते, तर पशूच्या 
अनुमानात ते नसते. स्वतःबद्दल विचार करण्याचे सामर्थ्ये फक्त 
माणसातच आढळते. इतर कोणत्याही प्राण्यात ते दिसत नाही. 
प्राणी परिस्थितीवर पूर्णपणे अवलंबून असतात. पण माणूस 
आपल्या बृद्धीने परिस्थितीचा अर्थ समजून घेऊन तिच्यावर 
मात करू शकतो. [श. क.; म. ज्ञा. को. ] 


त पन ओडिसा प्रदेशातील एक पूजाब्रत. बुद्धिबामण 
बुद्धशा आसा हा य़ा व्रताचा मुख्य देव आहे. भाद्रपद 
महिन्यातील प्रत्येक बुधवारी त्याचा वसा करतात. वुद्धिबामणाचे 
प्रतीक म्हणून एका वरवंट्याला शेंदूर फासतात व हळद, कुकू 
आणि फुले वाहून त्याला सजवितात. मग त्याची पूजा करतात. 
अंधांना दृष्टी मिळते, निपुत्रिकांना पुत्रप्रापी होते आणि महा- 
रोग दूर होतो, असे याचे फल सांगितले आहे. [ स्ट. ओ. फो. ] 


एक काम्य व्रत. या व्रताचा प्रारंभ चेत्र वद्य 


बुद्धचवाप्ती प्रतिपदेस करतात. व्रतावधी एक महिना. नर- 


बुद्धयवाप्ती २०४ भारतीय संस्कृतिकोद 


सिंहाची प्रजा हा या व्रतातील प्रमख भाग आहे. या महिन्या- 
तील प्रत्येक दिवली मोहर्‍यांचा होम करावा, असेही सांगितले 
आहे. वेशाखी पोणिमेला व्रताचे उद्यापन करतात. त्यात बथा- 
दाकति ब्राह्मणभोजन व सुवणंदान करतात. [ हि. ध.] 


वध (१) सूर्याच्या ग्रहमाळेतला चोथा ग्रह. वृह्स्पतिपत्नी 
४१% तारा हिला हा चंद्रापासून ज्ञाला, अशी एक कथा आदरे 
(पद्म पु. सू. ८२). वुधाला चंद्र 


व रोहिणी यांचा पुत्र मानले 
आहे, म्हणून त्याला रोहिणेय असे ॥_/) 
नाव मिळाले, ही दुसरी कथा. दातच 
तिसरी एक कथा आहे, ती अथरी- त्रि 


कश्यपाळा धनू नावाची स्त्री शर इ ष्ट पट 
होती. तिला रज नावाचा पुत्र - न अशि 
झाला. या रजाला वरुणाने आपळी व्र ६. 
कन्या वारुणी ही दिली. नंतर 17022) 
एकदा वारुणी पाण्यात वृडाली. ॥€&६>/| जे 
तिच्या शोधासाठी चंद्र पाण्यात | | 

उतरला. एवढ्यात पाणी खूप | 

खवळळे व त्यातून एक वालक वर 


आला. तोच हा वृध होय. पुढे | 

गुरुपत्नीने त्याचा सांभाळ केला | 

आणि मग त्याला दाक्षायणीच्या त्क जि 
हवाळी केळे ( विष्णुवर्म. १. आट ८८३४ न - 
१०६). वधाला इलेच्या ठिकाणी 

पुरूरवा नामक पुत्र झाला. तोच व्‌ध ग्रहाची मूर्ती 


सोमवंद्याचा मूळ पुरुष होय. 
वुध हा वेदोत्तर काळी महत्त्व पावळेला ग्रह आहे. हा ग्रह 
सुर्याच्या अत्यंत जवळ असल्यामुळे व्यभिचार व पाणी यांच्याशी 
त्याच्या जन्माचा संबंध जोडला गेला असावा. सूर्यप्रकाश त्याला 
मारक असल्यामुळे त्याचे पितृत्व चंद्राकडे गेले. 
याचा वर्ण दुर्वाकुरासारखा असून, हा नपुंसक व शूद्र आहे 
उत्तर दिया, अथर्ववेद, मिथुन राशी, पाचू व मगध देश यांचा 
हा अधिपती आहे, असे ज्योतिस्तत्त्वात सांगितळे आहे. 
सामान्यत: बुध हा शुभ ग्रह आहे, मात्र तो पापगृहाणी युक्‍त 
झाल्यास अद्युभ होतो. फलज्योतिपात याचा संवंध बृद्धीशी 
मानळेला आहे. बुद्धिमत्ता हा त्याचा प्रधान धर्म आहे. ज्याच्या 
कुडळीत बुध वळवान असेल, तो मनुप्य नामांकित वक्ता किवा 
लेखक होतो, असे सांगतात. 
वुध अनिप्ट असता, काळा बैल, कासे, मूग, तुप, पाचू, दासी, 


हस्तिदंत व सर्वं पुष्पे दान द्यावी, असे सांगितले आहे. बुधाची 
मूर्ती विष्णूप्रमाणे करावी व मंगळाच्या र्थाप्रमाणे त्याचा रथ 
करून त्यात तिची स्थापना करावी, असे हेमाद्रीने सांगितले 
आहे. जेनांच्या मते वघ हा चतर्भज असून, हंसावर किंवा 
सिहावर आरूढ होतो 
वुधवारी जन्मळेला मनष्य गणी, गगजञञ विलासी, बद्धिमान, 
नग्न, सुदर व कुडाळ असतो, असे कोष्ठीप्रदीपात सांगितळे आह 
ध हा सुर्याला सर्वात जवळचा ग्रह आहे. त्याचे सूर्यापासून 
अंतर साडेतीन कोटी मैल आदे. एक सर्यप्रदक्षिणा करायला 
त्याला ८८ दिवस लागतात. या प्रदक्षिणेत तो सूर्याच्या अगदी 
जवळ येतो, तेव्हा त्याच्यायासन दोन कोटी एक्यायंशी लक्ष 
मैलांवर असतो व दूर जातो, तेव्हा चार कोटी सत्तावीस ल 
मैलांवर असतो. पृथ्वीपेक्षा हा सर्याच्या अधिक जवळ असल्या 
मुळे त्याला पृथ्वीच्या सातपट सर्यंप्रकाश मिळतो. सूर्याच्या 
जवळ असल्यामुळे वर्षातून फार थोडे दिवस नुसत्या डोळ्यांत 
त्याचे दर्शन होते आणि तेही सूर्योदयापूर्वी क्रिवा सू्यस्तार्नत 
तास दोन तासच होते 
आकार॒मानानेही हा ग्रह सर्वांत लहान आहे. त्यांचा भद 
तीन हजार मेल आहे. सूर्याभोवती फिरताना जेव्हा तो पृव्यीय 
जवळ येतो, तेव्हा त्याचे पृथ्वीपासून अंतर पावणेपाच ळी 
मेल असते व दुर जातो, तेव्हा साडेतेरा कोटी मॅल बु 
[श. क.; पु. इं; प्रा. च. को.; लो. सा अ यावा 
(२) एक सूत्रकार. अपराकं व जीमृतवाहन यार ठे 
उल्लेख केला आहे. याचे धमंसत्र गद्यमय असून लहान 
त्यात मुख्यत्वे गर्भाधानापासून उपनयनापर्यंतचे व गी 
महायज्ञ, श्राद्ध, पाकयज्ञ, हविर्यज्ञ, सोमयाग कटी ज़ भद, 
संन्यासी व राजा यांची कर्तव्ये, इ. विषयांचे विवेचन केले तयार 
वुधाचे धर्मशास्त्र इतर धमंग्रंथांतून माहिती घेऊन शबेकी 
केले असावे, असे वाटते. तसेच हा ग्रंथ फारसा प्राचीन त 
असेही दिसते. [ हि. ध.; प्रा. च. को.] 
धघअ एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या पाचव्या माता 
डेथ आत्रेथ होळ पहिले सूक्त याच्या नावावर गेलां 
अग्निस्तुती हा त्या सकताचा विषय आहे. वुधाने अँ आहेत 
तारुण्यमूर्ती, वीरपुंगव अश्ी अनेक विशेषणे लावल 
त्याची नमुन्याची एक त्रट्रचा (क्रू. ५.१.६) अशी - 
अग्नि्हीता न्यसीदद यजीयानपस्थे मातुः सुरभा उ ल 
युवा कविः पुरुनिःष्ठ छता वा धर्ता कृष्टीनामुत मध्य इंड स्स्त 
अर्थ - परमपूज्य यज्ञसंपादक अग्नी (भू) मातेच्या असन, 
अंकावर आरूढ झाला आहे. तो तरुण व प्रतिभाप्रेरफ ९ 


खंड सहावा 


ज्याचा निवास सर्वस्थली असतो, असा सद्धरमंप्रिय चराचरांचा 
आधार अग्नी त्या चराचरांच्याच जीवनामध्ये प्रज्वल्ति होतो. 


घज (इ. स. चे १९ वे हतक) एक जेन भक्‍तकवी व 
चुथजन धर्मोपदेशक. भदीचंद्र अथवा विरधीचंद्र हे याचे म्‌ळ 
नाव होय. हा राजस्थानातला रहिवासी होता. पं. मांगीलाल या 
गुरूजवळ याने विद्याध्ययन केले. अमीरचंद्राचा मुनीम म्हणून 
हा काम करीत होता. 

याने तत्त्वाथंबोध, वृुधजनसतसई, पंचास्तिकाय व वृधजन- 
विलास या चार काव्यग्नंथांची रचना केली. वुधजनसतसई हे 
नीतिकाव्य म्हणून विशेष प्रसिद्ध आहे. ग्रंथकाराने या काव्याला 
वरनविलास (वणंविलास) असे नाव दिले आहे. या ग्रंथात 
एकूण ७०२ दोहे असून, ते देवानुरागदतक, सुभाषितनीती, 
उपदेशाधिकार व विरागभावना या चार भागांत विभागलेले 
आहेत. हा ग्रंथ व्रजभाषेत लिहिला असला, तरी त्यावर राज- 
स्थानी भाषेचा प्रभाव आहे. [हि. नी. वि.] 


ब एक लौकिक व्रत. महाराष्ट्रातल्या 
उुथ-यृहस्पती व्रत स्त्रया श्रावण मासातल्या वृधवारी 
वुधाची व गुरुवारी वृहस्पतीची (गुरूची) पूजा करतात. पुजे- 
साठी वुध-गुरूंचे चित्र घेतात किवा त्यांच्या वालमूर्ती रेखाटतात. 
त्यांना दही भाताचा नैवेद्य दाखवितात. हाच या ब्रताचा प्रमुख 
विधी आहे. सात वर्षे असे व्रत केल्यानंतर काही स्त्रिया त्याचे 
उद्यापनही करतात. त्याब अग्निमुख करून आज्य, चरूव 
आघाडा आणि पिंपळ यांच्या समिधा यांचे हवन करतात. या 
व्रताची कथा अशी - 

एक राजा होता. त्याला सात सुना होत्या. त्यांच्या घरी 
कोणीतरी मामा-भाचे रोज भिक्षेला येत. त्या सुना त्यांना भिक्षा 
न घालता आमचे हात रिकामे नाहीत असे सांगत. पुढे त्यांना 
दारिद्रय आले. त्यांतील सर्वांत धाकटी सून शहाणी होती. तिने 
त्या मामा-भाच्यांचे पाय धरळे आणि म्हटले, की ' पूर्वी होते 
तरी दिले नाही. आता नाही म्हणून देता येत नाही. त्या वेळी 
आम्ही धर्म केला नाही, ही आमची चूक झाली. आता आम्हांला 
पुन्हा चांगळे दिवस कसे येतील, त्याचा उपाय सांगा. ' त्यावर 
सामा-भाच्यांनी तिला ब॒ध-वृहस्पतीचे ब्रत सांगितले. तिने ते 
व्रत केले. तिचा नवरा परदेशी गेला होता. त्याच वेळी त्या 
देशाचा निपुत्रिक राजा मरण पावला होता. आता राजा 
कोणाला करावे, असा प्रधानापुढे प्रश्‍न पडला. प्रधानाने हत्ति- 
णीच्या सोंडेत माळ देऊन तिला सोडले. तिने या सुनेच्या 
नवर्‍याच्या गळयात ती माळ घातली. त्यामुळे त्याला राज्य 


२०५ 


बघन्नत 


मिळाळे. इकडे त्याची पत्नी, सगळे भाऊ, भावजया ही सव 
माणसे अन्नासाठी दाही दिद्यांना भटकत होती. या नव्या राजाने 


वृध- वृहस्पती 


एक तलाव खोदण्याचे काम चालू केले. तिथे त्याची सर्वे माणसे 
मजूर म्हणून काम करू लागली. राजा एकदा तिथे हिंडत अस- 
ताना त्याला ही माणसे भेटली. राजाने त्यांना ओळखले आणि 
सर्वांना राजवाड्यात आणून सुखी केले 

व्रताचे फल - धन, वैभव, वुद्धिमत्ता यांची प्राप्ती. [ व्रतराज ] 


सप्ताहातला चौथा वार. वारकरी लोक याला 

बुधवार विठ्ठलाचा वार मानतात. या दिवशी विठ्ठुल्क्षेत्र 
सोडून जाऊ नये, असा संकेत आहे. या समजुतीला निर्चित 
पुरावा मिळत नाही. विठ्ठल हा श्रीकृष्णाचा अवतार आहे आणि 
श्रीकृष्णाचे निर्याण वुधवारी झाले, अशी समजूत आहे. त्यावरून 
कदाचित ही रूढी पडली असावी. बायका या दिवशी प्रवासाला 
जात नाहीत. त्यावावत ' जाशील बुधी तर येशील कधी ' अश्ली 
म्हणच पडली आहे. 

शेतकरी या दिवश्ली कापणी व धान्यमोजणी करीत नाहीत. 
पैसे उसने देणे किवा घेणे याला हा वार अशुभ मानतात. 
हजामत करणे, इमारतीचे लाकूड तोडणे या गोष्टींना हा शुभ- 
वार आहे. मुसलमान लोक याला भाग्याचा दिवस मानतात. 

बुध हा या वाराचा इष्ट देव आहे. 

बुधाचा संबंध वुद्धीशी लावून नेपुण्याच्या गोष्टी, अध्ययन, 
लिखाण, संधी, विवाद, इ. गोष्ठी या वारी सुरू कराव्या असे 
ज्योतिषशास्त्र सांगते. [ की. पॉ.; व्रत चंद्रिका ] 


एक काम्य ब्रत. बुध ग्रह विश्याखा नक्षत्रात येतो, त्या 
वेळी हे ब्रत करतात. सात दिवस नक्त भोजन करणे, 
बुधाची सुवणंमूर्ती काश्याच्या पात्रात ठेवूत तिची पूजा करणे 
व ती मूर्ती दान देणे असा याचा विधी आहे. फल - सत्य ज्ञान 


बुधत्रत 


ब॒धत्रत 


आणि शांती प्राप्त होणे व वृद्धी प्रखर होणे. [हि. ध.; ब्र. प. ] 


व ड्‌ 
चुधासह दरवारातला एक राजकवी. हा लाहोरचा रहिवासी 
होता. त्याने शीख संप्रदायाची दीक्षा घेतली होती. रणजित- 
सिंहाच्या आज्ञेवरून याने पंचतंत्राचा ब्रजभापषेत स्वतंत्र अनुवाद 
करून त्या ग्रंथाला वुद्धिवारिधी असे नाव दिले. यात त्याने 
कल्पित कथा गुंफल्या आहेत. हा ग्रंथ इतका लोकप्रिय झाला, 
की नाभानरेक्याने खूप होऊन ग्रंथकाराला लाख रुपयांचा पुर- 
स्कार दिला, असे सांगतात. अद्‌्भुतनाटक, माधवानल, राधामा- 
नम, गुरुरत्नावळी असे आणखीही काही ग्रंथ त्याने रचले 
आहेत. या सर्व ग्रंथांत साहित्यिक गुण व भक्तिभाव यांचा पुरे- 
पुर आविष्कार आहे. [पं. हि. सा. इ.] 


(इ. स. १८०० चा सुमार.) रणजितसिहाच्या 


धसो एक सूक्तद्रप्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या मंडलातील 
वुध साम्य एऐकज्ञे एकावे सूक्त याच्या नावावर आहे. याला 
सोमपुत्र असे म्हटळे आहे. विदवेदेवांची स्तुती हा या सूकक्‍्ताचा 
विषय असल्यामळे, देतीसंबंधाने वरीच माहिती या सूक्तात 
आली आहे. तत्संबंधी काही त्रट्रचा (१०.१० १.३२-५) अशा - 
यनक्त सौरा वि य॒गा तन॒ध्वं कुले योनो वपतेह बोजम्‌ । 
गिरा च श्रष्टिः सभरा असन्नो नेदीय इत सृण्यः पक्‍्वमेयात्‌ ।॥। 
सौरा युऊ्जन्ति कवयो युगा वि तन्वते पृथक्‌ । 
धीरा देवेष्‌ सुम्नया ॥। 
निराहाबान्‌ कृष्णोतन सं वरत्रा दधातन । 
सिळ्चामहा अवतमुद्रिणं वयं सुषेकमनुपक्षितम्‌ ।। 

अर्थ - नांगर जोडून तयार ठेवा, बैलांची जुपी करून त्यांना 
ओळीने उभे करा आणि ज्या ज्या ठिकाणी नांगराने जमिनीला 
सरी पाडली आहे, त्या ठिकाणी बी पेरा. आमच्या प्रार्थनेने आमचे 
पीक भरघोस येणारच. पीक अगदी लागास आले म्हणजे मग 
कणसाला विळा लावा. त्याप्रमाणे नांगर जोडून तयार झाले; 
(यज्ञाची सिद्धता झाली) कविजनांनी निरनिराळी काव्ययुगुलके 
रचली आणि भकक्‍्तियुक्‍त वृद्धिमान यजमानांनी स्वकल्याणाच्या 
इच्छेने देवांच्या ठिकाणी ती अपंण केली. आता (पाहा) बेलांना 
पाणी पिण्यासाठी थारोळी करा. रहाटमोटेची तयारी करा 
ही जी विहीर, पाण्याने तुडुंब भरलेली, पाणी सहज उपसता 
येण्यासारखी आणि मुळीच न आटणारी आहे, तिच्यातूनच 
आपण भरपूर पाणी उपसून काढू. 


एक काम्य व्रत. शुक्ल पक्षातील अष्टमीस 


धाप (१ 
बुधाष्टमा व्रत ब्रुघवार आल्यास तिला बुधाष्टमी असे 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


म्हणतात. त्या दिवशी हे ब्रत करतात. व्रताचा प्रारंभ कोणत्याही 
महिन्यात करता येतो. मात्र ते क्रमाने येणार्‍या आठ बुधाष्ट- 
मींना खंड न पड देता करायचे असते. वध ही या व्रताची 
प्रधान देवता असून, विष्णू व पुरुष या गोण देवता आहत 
प्रत्येक अप्टमीस नैवेद्यासाठी विशिष्ट पदार्थच घेणे व त्याच 
पदार्थाचे वायन देणे, हा या व्रताचा विद्येष आहे. या व्रताचा 
विधी असा - 

व्रताच्या दिवशी एकभक्त राहावे. प्रात:काळी नदीवर 
स्नान करून तिथन कलश भरून आणावा पूजास्थानी 
कलल मांडून त्यावर तांदुळांनी भरलेले सुर्वणपात्र ठवून 
त्यात पीतवस्त्रावृत अक्ली बुधाची सुवर्णप्रतिमा ठेवावी. 'सग 
तिची पूजा करावी. नेवेद्यासाठी प्रत्येक बधाप्टमीस अनुक्रम 
मोदक, साखरफेण्या, धीवर, घारगे, साखरपारा पुरणपो 
उसाच्या रसाची खांडवी यांपैकी एक पदार्थ करून त्याचेतर 
वायन द्यावे. नंतर अर्ध्येदान व कथाश्रवण करावे. 

या व्रताची कथा अशी - 

कृत य॒गात इल नावाचा राजा होऊन गेला 
आपल्या परिवारासह गिकारीस गेला असताना हि 
परिसरात पोचला. ' जो कोणी या भागात प्रवेश करील, 
स्त्रीचे रूप प्राप्त होईल ' असा शंकराने त्या भागाला शाप 
होता. इलाला ती गोष्ट माहीत नव्हती. तो त्या प्रदेशात 
ताच त्याला स्त्रीचे रूप प्राप्त झाले. एवढ्यात वुध 
पोचला. तो दिवस अष्टमीचा होता. वुध त्या स्त्रीवर भा 
व त्याने तिच्याशी लग्न केले. त्यांच्यापासून सोमवंशाचा डत 
पुरुष जो पुरूरवा त्याची उत्पत्ती झाली तेव्हापासून बुधाष्ट* 
व्रत प्रचारात आले 

त्यात पूजा, 

व्रत पूर्ण झाल्यावर त्याचे उद्यापन करतात. ९ 
अर्ध्यदान, इ. गोष्टी झाल्यावर आघाड्याच्या समिधा 
व्रीही, तिल, वृत व गहू यांचे हवन करतात. मग गोप्रदा न 
ब्राह्मणभोजन करून ब्रताची सांगता करतात फल 
प्राप्ती. [श. क.; हि. ध.; बव्रतराज ] 


तो एकदा 


य़ा 
कर्नाटकातील व महाराष्ट्रातील एक गरात 
बुरूछ लोकांना मेडर, घांचे किवा घाचे व बांसफोड अशी 
नावेआहेत. हे लोक बांबूच्या चटया, टोपल्या, पाट्या ग 
पिजरे, चाळण्या, सुपे, इ. वस्तू वनवतात आणि वेताच्या > 
व पलंग तयार करतात. 
या लोकांचे बुरूड किवा मराठी बोलणारे वुरूड 
किवा लिंगायत आणि कन्नडभापी बुरूढ अस मुख्य 
आहेत. यांच्यांत परस्पर रोटी-बेटी व्यवहार होत ताही 


आर्णि 


३ 


ककळमभयाळकळाधवककाकाकळळभक 


खंड सहावा २०७ बरूड 


भाषी वुरूड मुळात मराठा होते. ते आपल्या उत्पतीविषयी 
पुढील कथा सांगतात- 

पार्वती त्रट्रतुमती झाल्यावर तिची ओटी भरण्यात आली. 
ओटीतील गहू, नारळ, पान-सुपारी व फणी या वस्तु ठेवण्या- 
साठी एक सूप पाहिजे होते. म्हणून शिवाने वुरुडांना बोलावले व 
पार्वतीच्या बागेतील पाच बांबू तोडून त्यांचे सूप बनवायला 
सांगितले. पण त्यांनी पाचाऐवजी दहा बांबू तोडले, त्यामुळे 


बुरूड स्त्री 


शिव रागावला आणि ते मराठा जातीतून बहिष्कृत झाले. 

सात अंत्यज जातींपैकी बुरूड ही एक जात आहे, असे मनूने 
म्हटले आहे. 

मराठा बुरुडांची कुले व आडनावे एकच असून, समान 
आडनावात लग्न होत नाही. भोवरे, चिंचवले, जगताप, खेरे, 
ड॒करे, गाढवे, गायकवाड, घोरपडे, मोहिते, इ. त्यांची आडनावे 
आहेत. प्रत्येक आडनावाला स्वतंत्र देवक असते. 

विवाहप्रथा - मामेबहिणीशी लग्न करता येते. मुलाचा बाप 
मुलीला मागणी घालतो. दोन्ही पक्षांची आथिक स्थिती चांगली 
असेल, तर मुलीचा बाप मुलाला हुंडा देतो. उलट मुलाचा बाप 
गरीब असला किवा मुलात काही व्यंग असले, तर मुलाचा बाप 
मलीच्या बापाला देज देतो. लग्नाचा मुहुर्त ब्राह्मण काढून 
देतो व लग्नात पौरोहित्यही तोच करतो. पत्रिकापूजन, कुंकू 
लावणे, हळद लावणे, हे सुरुवातीचे विधी असतात. हळदी- 
नंतर तिसर्‍या किवा पाचव्या दिवशी विवाह होतो. त्या दिवशी 
सकाळी देवक बसवतात, बकरा कापतात व ज्ञातिभोजन घाल- 
तात. संध्याकाळी नवरा मुलगा मिरवीत वधूगृही जातो. तिथे तो 
मंडपात तांदुळाने भरलेल्या टोपलीत उभा राहतो. वधू त्याच्या 


समोर उभी राहते. दोघांच्या मध्ये अंतरपाट धरून मंगलाष्टके 
म्हणतात व अक्षता किवा रंगीत ज्वारी त्यांच्यावर उधळतात. 
पुढे कन्यादान, कंकणवंधन, हे विधी झाल्यावर विवाहहोम 
होतो. त्या वेळी वर वधूला कडेवर घेऊन अग्नीभोवती तीन 
प्रदक्षिणा घालतो. हा लग्नातील आवड्यक विधी होय. 

यांच्यांत विधवाविवाह रूढ आहे. अमावास्येशिवाय, वद्य 
पक्षातील कोणत्याही रात्री हा विवाह होऊ शकतो. त्या वेळी 
पुरोहित व विधवा स्त्रिया उपस्थित असतात. पुरोहित वधूच्या 
कपाळी कुंकू लावतो व नंतर गणपती व वरुण यांची पूजा 
करतो. मग वधूची ओटी भरतात व वधू-वरांच्या वस्त्रांना गाठ 
मारतात. त्यांनी घरातील देवांना नमस्कार केल्यावर मग त्यांच्या 
पदराची गाठ सोडतात. 

मराठा बुरूड खंडोबा, जोतिबा, भैरोबा, भवानी, राम, 
मारुती, विठोबा, इ. देवांना भजतात. मंगळवारी, शुक्रवारी 
किवा रविवारी ते खंडोबाला व भवानीला बकरा बळी देतात. 
ते पितरांच्या प्रतिमा करून त्या पुजतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना पुरतात किवा जाळतात. पुर- 
ताना मृताला पूर्वेला तोंड करून वसवतात. अंत्यविधीचे पौरो- 
हित्य जंगम करतो. तिसर्‍या दिवक्षी मृताचा उत्तराधिकारी 
गायीचे शेण, गोमूत्र, तीन लहान मडकी, तीन पोळया व कण- 
कीचे तीन गोळे घेऊन स्मद्यानात जातो. जाताना अर्ध्या वाटेत 
जिथे प्रेत खाली ठेवले असेल, तिथे तो एक मडके, पोळी व 
कणकीचा गोळा ठेवतो. नंतर प्रेत पुरलेल्या जागी गोमूत्र व 
गायीच्या शेणाचा सडा शिपडतो व त्यावर उरलेली मडकी, 
पोळ्या वगैरे ठेवतो. नंतर घरी येऊन मतिकाला उपस्थित 
असलेल्या लोकांना जेवण देतो. 

प्रेत दहन केलेळे असल्यास, वरील विधींशिवाय मृताचा 
उत्तराधिकारी दहाव्या दिवशी नदीकिनारी जातो व तिथे 
लहानश्या मातीच्या ढिगावर तीन मडकी पोळ्यांनी व भाताच्या 
पिडांनी झाकून ठेवतो व जवळच पिवळया वस्त्राचे तीन झेंडे 
उभारतो. कावळ्याने त्यांपैकी एखाद्या मडक्‍्याला स्पशे केल्यावर 
घरी परततो. मृताशौच दहा दिवस असते. बाराव्या किवा 
तेराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. वाषिक श्राद्धही करतात. 

कन्नडभाषी बुरुडांच्या चालीरीती मराठा बुरुडांपेक्षा थोड्या 
वेगळया बाहेत, त्या अशा -यांच्या लग्नाचे पौरोहित्य ब्राह्मणाने 
निवडलेली सुवासिनी करते. वधूच्या गळयात तिने मंगळसूत्र 
बांधणे, हा लग्नातील मुख्य विधी होय. बसवण्ण, हनुमंत, उद- 
चम्म, देवम्म व येल्लम्म या त्यांच्या कुलदेवता असून, हुलसिंग्रई 
हा प्रमुख देव आहे. आश्विन शुद्ध नवमीला व लग्नानंतर ते 
देवतांना बकरे बळी देतात. मोहरमच्या शेवटच्या दिवशी ते 


व्‌र्ड 


गृह्देवतांना मटण व मद्य यांचा नैवद्य दाखवतात. 

लिंगायत वुरूडांच्यांत डुकरे, गाडे, गंधे, घोरपडे, हाटगे, 
टोल, इ. आडनावे असून, एकाच आडनावात विवाहसंवंध 
होत नाही. लग्नात जंगम पौरोहित्य करतो. हे लोक महादेव, 
तुळजापूरची देवी व खंडोबा यांना विणेष भजतात. जनना- 
शोच तीन दिवस पाळतात. यांचा अंत्यसंस्कार इतर लिंगायतां- 
प्रमाणे असतो. (द्रा. का. वाँ. ] 


मा णोही (१२५४- १३३८ इ. स.) एक 
बुर्‍्हाणाद्दीन गरीवशहा सूफी साधू. याचा जन्म पूर्व- 
पंजावातील हासी या गावी झाला. याचे शिक्षण त्याच्या वडि- 
लांच्या देखरेखीखाली झाले. शिक्षण संपल्यावर वुऱ्हाणोहीन 
दिल्लीस गेला आणि त्याने निजामोद्दीनचे शिष्यत्व पत्करले. 
याची वोधवचने त्याचे तीन जरिष्य इमाद काशानी, शेख 
हुसेनी आणि रुकनुद्दीन काशानी यांनी एकत्रित करून ती अनुक्रमे 
हुसलुल वसुल, हिदायतुळ कुलूब आणि नफायसूल अन्फास या 
नावांनी प्रसिद्ध केली आहेत. दक्षिणेचे सुलतान व इतर बाद- 
शाहा यांची वुऱ्हाणोहीनवर वरीच निष्ठा होती. [ सू. सं. ] 


शा. (१) (इ. स. चे १७ वे दतक) एक जैन 
अलाकादास कवी. याचे मूळ नाव नंदलाल. हा मूळ बया- 
नाचा राहणारा; पण नंतर आग्रा येथे जाऊन स्थायिक झाला. 
त्याच्या गुरूचे नाव रतन असे होते. याने लिहिलेल्या ग्रंथांची 
नावे व तपक्षील असा- (१) वचनकोष- यात जेन सिद्धांन्ताचे 
विवेचन आहे. (२) प्रश्‍्नोत्तर श्रावकाचार्य - यात जैन श्राव- 
कांच्या आचार धर्माचे विवेचन आहे. (३) पांडवपुराण - एक 
महाकाव्य. यात जेन परंपरेला धरून पांडवांची कथा दिलेली 
आहे. मातेच्या आज्ञेवरून त्याने हे काव्य रचले. यात ५५०० 
पद्ये आहेत. (४) जैन चौवीसी - यात चौवीस तीर्थकरांची 
स्तवने आहेत. हे सर्व ग्रंथ हिंदी भाषेत आहेत. [ हि. जे. भ. क. ] 
(२) (इ. स. चे १८ वे शतक) एक भोजपुरी संतकवी. 
याच्या पित्याचे नाव जोधराय व मातेचे कुंद कुवरी असे होते. 
याने प्रथम गृहस्थाश्रम स्वीकारला होता; पण पुढे थोड्याच 
कालात त्याला वैराग्य आले. तो अमलपूर या गावी एका झोप- 
डीत राहू लागला व तिथेच काव्य रचू लागला. त्याची काव्ये 
चेता किवा घाँटो या नावाने भोजपुरी प्रदेशात लोकप्रिय आहेत. 
ल्यांतीलळ एक गीत असे-- 
छोटीमुटि स्वालिनि शिर ले म्टुकिया हो रामा, चलि भइली । 
गोकुला सहर दहिया बेचन हो रामा, चक भडली ।॥। 
एक बन गइली, दुसर बनें गइली, रामा तीसर बनने, 
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कान्हा मोर धरेला अँंचरवा हो रामा, तिसर बनें ।॥। 
छोड छोड कान्हा रे हमरो अंचरवा, हो रामा, पडि जईहें, 
दही के छिटिकवा हो रामा, पडि जइहें ।। 
तोरो लेखे ग्वालिनि दही के छिटिकवा हो रामा, मोरो लेखे । 
अगर चनन देव बरिसे हो रासा, मोरा लेखे ।। 
दास हो बुलाकी चइत घांटो गावे हो रामा, गाइ गाई, 
बिरहिन सखि समुझावे हो रामा, गाइ गाई ।। 

भावार्थ -मी अटकर वांध्याचो गवळण दह्याचा हंडा शिरी 
घेऊन दही विकायला निघाळे होते. एका रानातून दुसर्‍या 
रानात, दुसर्‍यातून तिसर्‍या रानात. तिथे. श्रीकृष्ण अचानक 
येऊन त्याने माझा पदर धरला. मी काकुळती केली. त्याने 
म्हटले. € अगे गवळणी, जे पडतील ते दह्याचे निडकावे नव्हेत. 
ते देवतेने तुझ्य़ा साडीवर टाकलेले चंदनाचे शिडकावे असतील. ' 
अशा तर्‍हेची लोकगीते आळवीत वुलाकीदास चेत्र महिन्यात 
संचार करतो आणि त्यामुळे विरहिणींची मने वहरून जातात. 
याची वरीचक्षी पद्ये लुप्त झ्ञाली, असे म्हणतात. [ भो. क. का. ] 


न (१६८०-१७५२ इ. स.) पंजाबातील एक सूफी 
वुछशाह संतकवी. हा जातीने मुसलमान असून, याच्या 
पित्याचे नाव मुहंमद दरवेश असे होते. याचा जन्म लाहोर 
प्रांतातील पंडोळ नामक एका लहानक्या खेड्यात झाला. त्याच्या 


वृल्लेशाह 


> दहळेशॉटॉीली 
घरचे वातावरण अत्यंत धार्मिक होते. त्यामुळे का 
बालपणापासूनच भक्तीची व अध्यात्माची गोडी लाग” 


खंड सहावा 


त्याच्या वापाने त्याला गाळेत घातळे; पण तिथे तो रमला 
नाही. उलट त्याने गुरु्षोधार्थ लाहोरला प्रयाण केले 

तिथल्या मुक्कामात त्याची शाह इनायत कादरी नावाच्या 
एका सूफी साधूशी गाठ पडली. इनायतश्ाहाशी काही दिवस 
अध्यात्मचर्चा केल्यावर हा आपल्याला योग्य मार्गदर्शन करू 
छकेल, अशी त्याची खात्री पटळी व मग त्याने यथाविधि त्याचे 
शिष्यत्व पत्करळे. इनायतत्याहा हा कादरी पंथाचा प्रवतक 
होता. त्यामुळे वुल्लेशाहाळाही त्याने त्याच पंथाची दीक्षा दिली. 

त्यानंतर वुल्लेश्ाह कुसूर येथे जाऊन राहिला. तिथे अस- 
ताना त्याचा आपल्या गुरूश्ी काही विषयांत मतभेद झाला व 
परिणामी गुरूने त्याचा त्याग केला. या गोष्टीचे वुल्लेशाहाला 
परम दु:ख झाळे. गुरुविरहाची ही वेदना त्याने काव्यद्वारा 
प्रकट केळी. ती रचना गुरूच्या कानी गेली व त्यातील भाव- 
सौंदर्याने भारावून जाऊन गुरूने त्याचा पुनच स्वीकार केला. 

नंतरचा काळ त्याने कुसूर येथेच काव्यलेखनात व पंथ- 
प्रचारात घालवला. वयाच्या वहात्तराव्या वर्षी बुल्लेशाह कुसूर 
गावीच मरण पावला. तिथ्रे त्याची समाधी असून, प्रतिवर्षी 
त्याचा जन्मोत्सव साजरा होतो. 

एक श्रेष्ठ सूफी कवी व समाजसुधारक सत्पुरुष म्हणून बुल्ले- 
शाहाला पंजाबी साहित्यात मानाचे स्थान आहे. त्याने दोहे, 
काफी, सींहुर्फी अठवारा, बारहमासा, इ. नानाविध प्रकारची 
गीतरचना केली आहे. आपली मते परखडपणे मांडण्याविषयी 
बुल्लेशाहाची ख्याती आहे. कुराणात वणिलेल्या आणि परंपरेने 
चालत आलेल्या अनेक भोळ्या-खुळ्या चालीरीतींवर त्याने 
कोरडे ओढले आहेत. या त्याच्या स्पष्टवक्‍तेपणामुळे चिडून 
जाऊन एकदा काही मुल्ला-मौलवींनी त्याच्यावर हल्ला चढ- 
विला. त्या प्रसंगी अत्यंत ह्यांत राहून, परंतु स्वमतावरची श्रद्धा 
ढळू न देता तो म्हणाला- 
मुह आयी बात न रेहदीए । झूठ आख्यां ते कुछ बचदाए ॥। 
सच आश्यां भांबड मचदाए । दिल दोना गल्लां तो जचताए ॥। 
जचजचके जिह्ला केह॒दोए । मुंह आई बात न रेहदीए ॥ 

भावार्थ - (खरोखर) ओठावर आलेला विचार रोखता येत 
नाही. खोटे बोळेने तर काहीतरी राहून गेल्यासारखे वाटते. 
खरे सांगेन तर आग भडकते. मन दोन्ही गोष्टींनी घाबरे होते. 
पण घाबरून, बिचकूनही जीभ एकच गोष्ट सांगते, की ओठा- 
वर आलेला विचार काही रोखता येत नाही. 

बुल्लेशाहाची सारीच रचना अश्या जोश्पुर्ण शब्दांनी आणि 
प्रखर विचारांनी नटलेली आहे. त्याच्या काही गीतांचे संकलन 
केले गेळे आहे; तथापि त्याची बरीचक्षी कविता पंजाबी लोकांत 
मौखिक परंपरेने टिकून राहिली आहे. [उ. भा. सं. प.; आज- 


भा. सं.को. ,.,१४ 
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कल, जून १९५६; हि. वि. को.; हि. सं. वो. प्र.] 


बूचराज ( १४८०- १५४० इ. स. ) एक हिदी भक्‍त- 
न कवी. हा जेन होता. हा ब्रह्मवूचा म्हणनही ओळ- 
खला जातो. याने आपले दुसरे नाव वल्हवील्ह किवा वल्हव असे 
सांगितले आहे. कदाचित हे त्याचे उपनाम असावे. याचे फारसे 
चरित्र उपलब्ध नाही. हा मूल्संघाच्या भट्टारक पद्मनंदीच्या 
परंपरेत झाला, असे त्याच्या एका ग्रंथावरून कळते. त्याचे 
काव्यग्रंथ पंजाबमधील हिसार नामक गावी रचले गेले, असे 
संतोषतिलक जयमालेत म्हटले आहे. याच्या भाषेवर राजस्थानी 
भाषेचा प्रभाव आहे. म्हणून तो राजस्थानचा असावा, असेही 
काही पंडितांचे मत आहे 

मयणजुज्झ, संतोषपजयतिलक, चेतन पुदृगळ ढमाल, 
टंडाणा गीत, नेमिनाथवसंतु आणि नेमीर्वरका वारहमासा या 
त्याच्या काव्यकृुती आहेत. याणिवाय त्याने काही स्फुट रच- 
नाही केली आहे. मयणजुज्ज्ञ हे एक रूपककाव्य आहे. यात 
आदिती्थंकर क्रषभदेव आणि कामदेव यांचे युद्ध वणिले 
आहे. तक्रषभदेव मोक्षरूपी लक्ष्मी प्राप्त करू इच्छितो; पण 
कामदेव त्या प्रयत्नात विघ्न आणतो. त्यामुळे त्या दोघांत 
युद्ध होते. या युद्धात मोह, माया, राग, द्वेष हे कामदेवाचे 
प्रमुख साहाय्यक असतात. वसंत हा त्याचा दूत असतो. कालि- 
दासाचे कुमारसंभव काव्य ही प्रस्तुत काव्यामागची प्रेरणा आहे, 
हे निस्संशय दिसते. 

संतोषजयतिलकामध्ये १२३ परद्ये आहेत. या ग्रंथाची भाषा 
प्राचीन हिंदी असून, त्यावर राजस्थानी भाषेचा प्रभाव आहे. 
यात लोभ, मोह, रोष, इ. अनेक विषय असून, कवीने अखे- 
रीला संतोषाची महती गायली आहे. 

चेतन पुद्गल ढमाल या रचनेत १३६ पदे असून, त्यांत बूच- 
राज त्याने चेतनाला पुद्गलाची संगती न धरण्याचा उपदेश 
केला आहे. नेमिनाथवसंतू आणि नेमोशवरका बारहमासा या 
त्याच्या कृती अधिक सुंदर आहेत. पहिल्या रचनेत नवयौवना, 
विरहिणी अशा राजीमती नामक नायिकेच्या मनाचे चित्रण 
आहे, तर दुसर्‍या रचनेत राजीमतीच्या विरहावस्थेचे वर्णन 
आहे. [हि. जे. भ. क. ] 


वू उत्तर भारतातील एक लोकदेव. मेरठ जिल्ह्यात 
ढांबाबू ब्र त्याच्या आसपासच्या भागांत या देवाची पूजा 
होते. वेशाख, भाद्रपद आणि माघ या महिन्यांतील शुद्ध द्विती- 
येला या देवाचा उत्सव करतात. अनेक पंडितांच्या मते ही पूजा 
प्हणजे लोकपाल-पूजा किवा कुबेरपूजा असावी. | पृथिवीपृत्र ] 


बलासाहवब रे 


(१६२३२- १७०९ द स.) उत्तर प्रदेलातील 


बूलासाहव एक संतकवी. गाजीपूर जिल्हातील भरकुडा 
नामक गावचा हा रहिवासी दोता. हा जातीने कृणवी असून, 
याचे मूळ नाव वुळाकीराम असे होते. हा एका जमीनदाराकडे 
जमीन नांगरणीचे काम करीत असे. एकदा तो आपल्या 
घन्यावरोबर दिल्ली येथे काही कामासाठी गेला असता, 
त्याची वावरी पंथातील प्रसिद्ध सत्पुरुष यारीसाहव याच्याली 


भेट ज्ञाळी. यारीसाहवाने वळाकोरामाची आध्यात्मिक 
पात्रता ओळखळी व अनुग्रह देऊन वूल्यसाहब या नव्या 


नावाने त्याला आपल्या थिप्यसंप्रदायात दाखल करून घेतळे. 
गुरुक्रपा झाल्यामुळे वृळासाहवाला ऐहिक जीवनाचे वैय्य्शरे 
पटून तो मुक्‍तसंचारी वनळा व अध्यात्मसाधनेत निमग्न झाला. 

काही दिवसांनी वृळासाहव भरकडा गावी परत गेला, 
तेव्हा त्याच्या धन्याने त्याची नाना प्रकारांनी समजूत काढून 
त्याला पुनदच नांगरणीच्या कामाकडे वळविले. परंतु एक 
दिवस त्याने पाहिळे, की वूलासाहव जमीन नांगरणीच क्राम 
न करता वांधाच्या कडेला डोळे मिटून घ्यानस्थ वसला आह 
त्यावरोवर त्याला राग येऊन त्याने बूलासाहवाला लाथ मारला. 
त्यामुळे वूलासाहव एकदम कोलमडला व त्याच्या हातातून 
दही सांडले. ते दृश्य पाहून वूलासाहवाचा धनी आच्चर्यचकित 

गला. कारण लाथ मारण्यापूर्वी वूलासाहबाच्या हातात तर 
काहीच नव्हते ! ध्यानावस्था उतरताच वूलासाहब आपल्या 
धन्याला म्हणाला, की मी सावध्ृसंतांच्या भोजनासाठा दह 
घेऊन चाललो होतो, तर मधेच तुम्ही धक्‍का दिलात व माझे 
दही सांडले. बूलासाहवाचे हे वोलणे ऐकून त्याच्या धन्याला 
त्याची योग्यता पटळी व त्यांने वूलासाहबाचे पाय धरून 
त्याचे शिप्यत्व पत्करले. 

यानंतरचा काळ वलासाहवाने एका जंगलात पर्णक्रुटी 
वांधून ईणचितनात घालवला. त्याच्या वास्तव्याने त्य़ा जंग- 
ळाळा लोक रामवन असे म्हण लागल 

वलासाहब विशोषसा शिकलेला नव्हता. तथापि त्याची 
प्रज्ञा आणि प्रतिभा अत्यंत सामर्थ्यंशालिनी होती. आपला 
गरू यारीसाहब याच्याविषयीच्या भक्तीने ओथंबलेली अनेक 
गीते त्याने लिहिली आहेत. तसेच नामदेवापासून कवीर- 
नानकांपर्यंत अनेक संतांवरही त्याने पद्यरचना केली आहे 
त्याची भाषा सोपी आहे.[उ. भा. सं. प. ] 


वृहउ 3. एक नव्य उपनिषद. हे लिवाचे 
बुहज्जाबालापानपद, माहात्म्य विशद करणारे ठव उप- 


निषद असून, त्याची आठ ब्राह्मणे ( प्रकरणे ) आहेत. या उप- 


१० भारतोय संस्कृतिकोद 


निपदात भस्मधारणाचे सांगोपांग विवेचन केळेळे असून, 


रद्राक्षवारणाचा विधीही सांगितला आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई) 


सात वैदिक छंदांपैकी चौथा छंद. या ळंदाच्या पहिल्या 
अर्थ्यात १६ व दुसर्‍या अर्ध्यात २० मिळून ३६ अक्षर 
म्हणनच त्याला हे नाव पडलं 
या छंदासंबंधी काही 


वृह्ती 
असतात. हा छंद मोठा आहे; 
असावे. ब्राह्मण ग्रंथांत आलेल्या आहेत. 
कथाही साळा सर्व छंदांचा तारक व स्वयंप्रकाणित म्हटल 
आहे. वहतीचे एक उदाहरण असे (त्र. ८. १. १) 

मा चिदन्यद वि शंसत सखायो मा रिषण्यत । 

इन्द्रमित्‌ स्तोता वृषणं सचा सुते मुहुरुक्‍्था च शंसत ।। 
टा छंद सर्वे छंदांत येतो व सर्वर छंद याच्या ठिकाणी एकर्तरित 
होतात, असे म्हटले आहे. जेव्हा विविविषयक ग्रंथांत अमुक 
व्लळोक किवा अमंक अनृप्टभ आहेत, अद्यी सख्या दाखवायची 
असते, तेव्हा वृहती हे मूळ परिमाण धरतात. 

वृहतीच्या छत्तीस अक्षरांमुळें हा शब्द छत्तीस या 
द्योतक झाळा आहे. [म. जा. को.-वेदविद्या ] 


संख्येचा 


र्या एक प्राचीन कथासंग्रह. गणाढच नावाच्या पंडि 
वृहत्कश्रा ताने हा ग्रंथ मळात पैज्ञाची भाषेत रचला त्यात 
सात विद्याधरांच्या प्रदी्ध कथा आणि तदनुपंगिक अन क उप 
थ्रा होत्या, असे कळते. पण सांप्रत तो ग्रंथ मूळ स्वरूपात 
उपलब्ध नाही. कथासरित्सागर आणि बहत्कथामंजरी अशी 
त्याची दोन संस्क्रुत भाषांतरे तेवढी उपल्ब्ध आहत 
गणाढ्य हा वैदिक परंपरेचा अभिमानी असनही त्यात 
आपल्या कथांना धार्मिक पार्ष्वेभूमी न घंता त्यांचे 
स्वरूप कायम ठेवळे. अद्भत कथांचा हा संग्र हाभारताच्या 
]डीचा लोकप्रिय करून आपण व्यासांचे यदा संपादन 
अशी गुणाढ्याची महत्त्वाकांक्षा होती. ती पूर्णाथांने सफल 
दाकली नाही. त्याचे कारण म्हणजे या कथांना सांस्कृतिक 
नैतिक मल्य नव्हते हे होय. डॉ. केतकर यांच्या मत हा 
कुरुयुक्नापासून बृद्धापर्यंतच्या कालखंडाच्या इतिहासावर प्र 
टाकतो. पाहा - गुणाढ्य; कथासरित्सागर. [लो. सा क 
रसिक रामभकक्‍्तीच्या परंपरेतील एर्क ळत 
बृहत्काशठखड प्रस्तुत ग्रंथात राम-सीतेचा ( म्रिया-श्रीतर्म) 


राम लीला 
याच 
रहस्य विचारले आणि सताने ते विवरून सांगितले ववी 
शा€/ 
अभिका आटे. रामधवतीच्या दतिक संगासितेत र्तत 


वेदवत पूज्य आणि परमगुह्य मानलेले आह. [रा. सा. म॑ द 


उन्मक्त दांगार वणिळेला आहे. शौनकाने सूताला 


खंड सहावा 
वबटत्तपो एक काम्य व्रत. या व्रताला वहत्तपा असेही 
यृहत्तपात्रत हणतात. मार्गणीप शद्ध प्रतिपदेला या व्रताला 


प्रारंभ करतात. शिव ही या व्रताची देवता आहे. कालावधा 
एक वर्ष किवा सोळा वर्पे. फल - ब्रह्महत्यानिवारण. [ हि. घ.] 


आ हे उपनिपद शकल यजुर्वेदाच्या शत- 
वृहदारण्यकापानषद पद्य ब्राह्मणाचा एक भाग आहे 
सर्व उपनिषदांमध्ये हे विस्ताराने मोठे असल्यामुळे याला वृहत 
म्हटले आहे आणि याचा आरण्यकांत समावेश असल्यामुळ 
त्याला बहदारण्यकोपनिषद असे नांव मिळाले आहे. याचे सहा 
ध्याय असन, तीन कांडे आहेंत - 
मधुकांड - यात आत्मा व परमात्मा यांचे एक्य प्रतिपादिळेळे 
असून, आत्मा सवंत्र कसा भरून राहिला आहे, ते स्वानु- 
भवाच्या आधारे दाखवले आहे. याला उपदेशकांड म्हणतात. 
मुनिकांड - यात आत्मा व परमात्मा यांचे ऐक्य तर्काच्या 
आधारे दाखवले आहे. याला उपपत्तिकांड म्हणतात 
खिलकांड - यात आत्मा व परमात्मा यांचे एंक्य अनुभवाला 
येण्यासाठी आवदयक असे अनेक मार्ग सांगितले आहेत. याला 
उपासनाकांड म्हणतात 
प्रस्तुत उपनिषदाचा शांतिमंत्र असा - 
पर्णमद: प णमिदं पूर्णात्पूर्णमुदच्यते । 
पर्णस्य पर्णमादाय पर्णमेवावश्िष्यते ।॥। 
अर्थ - हे सच्चिदानंद घन परब्रह्म सव प्रकार परिपुर्ण आहे 
जगत त्या परब्रह्मापासून उत्पन्न झालेले असल्यामुळे तेही 
पूर्ण आहे. पूर्ण ब्रह्मातून पूर्ण जगत वेगळ काढल तरी पूर्णच 
शिल्लक राहते 
याच्या पहिल्या अध्यायात हिरिण्यगर्भाला यज्ञीय पक्यू मानून 
त्याचे वर्णन केलेळे आहे. पुढे मृत्यूपासून जगातील सर्वे वस्तंची 
उत्पत्ती कशी झाली, ते सांगितले आहें. मृत्यू म्हणजच हिरण्य- 
गर्भ होय. ज्याप्रमाणे आपल्या शरीराला जाणीव व्यापून असत 
त्याचप्रमाणे संपर्ण दर्य विश्वाला व्यापून असणार्‍या जाणिवेला 
हिरण्यगर्भ अशी संज्ञा आहे. विविध प्रकारे व सुदरपण नटलल्या 
या विश्वाचे मूळ हिरण्यगर्भात म्हणजे मृत्यूत सापडते. मृत्यू 
म्हणजे विनाश अर्थात वस्तूच्या नाम-रूपाचा अंत होय. नाम- 
रूप नाहीसे झाले, की वस्तू अदृश्यात जाते आणि तिथून नवे 
नाम-रूप घेऊन परत आकाराला येते. अशा प्रकारे सर्वे द्य 
विश्व ज्यात विलीन होते आणि जिथून पुनश्च उत्पन्न होते तो 
हरण्यग्भ म्हणजे मृत्यू हाय 
त्यापुढे सवे इंद्रियांत प्राण हा श्र्ठ आह, असे सांगून पुढील 
मंत्राने ( १. ३. ११ ) प्राणाचे श्रेष्ठत्व सिद्ध केळे आहे 


ही 
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बृह॒दारण्यकोपनिषद 


सा वा एषा देवता एतासां देवतानां पाप्मानं 
मत्यमपहत्य अथेना मृत्युमत्यवहत्‌ ।॥। 
थे -ती हो प्राणगरू्प देवता. हिने देवतांच्या पापरूप 

मत्यळा दर करून त्यांना मृत्यूच्या पलिकडे नेळे 

त्यापुढे धर्म व सत्य ही दोन्ही एकच कश्ीी आहेत, ते सांग- 
ताना पुढील (१.४.१७) मंत्र लिहिला आहे 

स नेव व्यभवत, तत्‌ श्रेयोरूपमत्यसूजत धर्म तदेतत्‌ क्षत्रस्य 
क्षत्रं यद्धम:. तस्मात धर्मात परं नास्ति, अथो अबलोयान्‌ 
बलीयांसमादंसते धमण, यथा राज्ञवम; यो व स धघमः सत्यं 
बै तत्‌, तस्मात्‌ सत्यं वदन्तम्‌ आहु:; धर्म वदतोति, धर्म वा 
वदन्तं सत्यं वदतीति, एतद्‌ हि एवेतद्‌ उभयं भवति ॥। 

अर्थ - ते ब्रह्म विलास करू शकले नाही म्हणून त्याने श्रेयो- 
रूप धर्म उत्पन्न केला. धर्म हे क्षत्रांचे बळ आहे. म्हणून 
धर्माहन श्रेष्ठ काही नाही. त्यामुळे एखादा अत्यंत दु्वल मनु- 
प्यही अत्यंत वलाढय मनुष्याला धर्माच्या जोरावर जिकण्याची 
इच्छा करतो. व्यवहारात एखादा सामान्य मनुष्य राजाच्या 
मदतीने प्रबल शत्रला जिकण्याची इच्छा करतो, तसेच ह आह 
धर्म हेच सत्य होय. म्हणून सत्य बोलणाऱ्याला हा धम बोलता 
असे म्हणतात व धम बोलणाऱ्याला हा सत्य बालता, अस 

म्हणतात. तात्पर्य, धर्म आणि सत्य दोन्ही एकच आहेत 

दसऱ्या अध्यायात गारग्ये व अजातहात्रू या दोघांचा सवाद 

त्यात अजातरात्रने गार्ग्याला ब्रह्माचा उपदेश केला आहे 

तिथून पुढे याज्ञवल्क्य आणि मैत्रेयी यांचा सवाद येतो. याज्ञ- 
वल्क्याच्या मैत्रेयी आणि कात्यायनी अ्या दोन भार्या होत्या 
तो जेव्हा गृहस्थाश्रम सोडून संन्यास घ्यायला निघाला, तेव्हा 
त्याने मैत्रेयीला म्हटले. ' मी आता माझ्या संपत्तीची तुम्हां 
दोघींमध्ये वाटणी करणार आहे. ' त्यावर मैत्रेयी म्हणाली. 
: बाह्य संपत्ती घेऊन मी काय करू ? तिच्यामुळे मी काही 
अमर होऊ शकत नाही. तरी तुम्ही मला अमृतत्वाच्या 
प्राप्तीचे जे साधन असेल ते सांगा. ' त्यावर आत्मज्ञान हेच 
अमतत्व मिळवण्याचे साधन आहे, असे सांगून आत्म्याचे 
श्रेष्ठत्व याज्ञवल्क्याने पुढील मंत्राने (२.५.१५) सांगितले- 

सवा अयं आत्मा, सर्वेषां भूतानां अधिपतिः, सर्वेषां भूतानां 
राजा; यद्‌ यथा रथनाभो च रथनेमो चाराः सर्वे स्मपिताः 
एवमेव अस्मिन्‌ आत्मनि सर्वाणि भूतानि सवे देवाः सवें 
लोका: सर्वे प्राणा: सर्व एत आत्सन: सर्सापिताः ॥। 

- हा आत्मा सर्वे भूतांचा मालक आणि राजा आहे. 
ज्याप्रमाणे रथाच्या नाभीमध्ये किवा रथचक्राच्या नेमीमध्ये 
चक्राचे सारे आरे केंद्रित होतात, त्याप्रमाणे सर्व देव, लोक आणि 
प्राण, किवहुना सवे जीवन आत्म्यामध्ये केंद्रित आहे. 


बृहदारण्यकोपनिषद 


आणि तेच सर्व काही 
त्ररपीने अश्विनीक्रुमा- 
तो याजवल्क्याने मंत्रे- 


आत्मा म्हणजेच अमृत, तेच ब्रह्मा 
असे मैत्रेयीला पटवून देताना दब्यक् 
रांना ज्या मधुविद्चेचा उपदेश केला 
यीला सांगितला आहे. 
तिसर्‍या अध्यायात अदच्वळू, 
कहाळ, गार्गी, उद्टालक, आरुणी, विदग्ध गराकल्य यांनी वेदेह 
जनकाच्या राजसभेत विचारलेल्या प्रश्‍नांना याजवल्क्याने 
दिलेली उत्तरे आहेत. चोथ्या अध्यायात जनक व याजवल्क्य 
यांची व्रह्मविपयक चर्चा आहे 
पाचव्या अध्यायात नीतिक्षास्त्र, सप्टिनिर्माणशास्त्र, पर- 
लोकश्ास्त्र, इ. विषयांवरील विचार असन, गायत्रीच्या स्वरू- 
पाचे वणन केळे आहे. अध्यायाचा नमारोप करताना जे तीन 
महत्त्वाचे मंत्र दिले आहेत, त्यांतील (५.१५.१ ) एक असा- 
हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं मुखम्‌ । 
तत्त्वं पुषन्नपाव णु सत्यधर्माय दष्टये ।। 
अथर - परमात्मस्वरूपाचे मख सुवणंमय पात्राने ज्ञाकळे 
आहे. ब्रह्मद्नंन होण्यासाठी ते माझ्या आड येते. (म्हणून) 
हेदेवा, ते तू दूर कर. 
मनुष्य जिवंत आहे, तोवर त्याने आत्मदर्शन करून घेतले 
पाहिजे. आत्मदर्शनासाठी देह हेच मख्य साधन असल्याने 
आणि देह केव्हा पतन पावेल याचा नेम नसल्याने शहाण्या 
माणसाने त्वरा करून आत्मज्ञान मिळवावे 
सहाव्या अध्यायात गरीरातल्या सवं शक्‍तींपेक्षा प्राण श्रेष्ठ 
असल्याचे सांगितळे आहे, इवेतकेतू आरुणीची गोष्ट सांगि- 
तळी आहे, प्रवाहण जेवलीची पंचाग्निमीमांसा कथन केली 
आहे, काही मंत्रप्रयोग्ही दिळे आहेत. शेवटी गु रुशिष्यांची 
परंपरा सांगितली आहे. 
“ अहं ब्रह्मास्मि | व 
उपनिषदात आली आहेत. 
प्रस्तुत उपनिषदाचा संक्षिप्त सारांदा असा- 
हे व्यक्‍त जगत त्याच्या उत्पत्ती पूर्वी अव्याकृत होते, म्हण- 
जेच त्याचे नामरूप व्यक्‍त नव्हते. ते व्यक्‍त झाल्यावर त्यात 
जो परमात्मा प्रविष्ट झाला तोच आत्मा होय. या आत्म्याचे 
ज्ञान आणि प्राप्ती हेच मानवाचे ध्येय असावे. पत्नी, पुत्र, 
वित्त इत्यादिकांपेक्षा आत्मा अधिक प्रिय आहे. कारण तोच 
तत्त्वस्वरूपाला अगदी समीप आहे. मनुष्याने त्याचीच उपासना 
करावी. आत्मोपासना न करणारा मनुष्य पुण्यकारक व शास्त्रोक्‍त 
कर्म करीत असला, तरी त्या अविद्वानाचे ते कर्मफळ भोगल्या- 
अंती क्षय पावते. अग्नीपासून जद्या लहान लहान ठिणग्या 
तात, तसे सर्व प्राण, सर्व लोक व सर्व देव आत्म्यापासूनच 


आर्तभाग, उपस्तचाक्रायण 


“ अयमात्मा ब्रह्म ' ही महावाक्‍्ये या 


र्र्र 


भारतोय संस्कृतिकोद 


उत्पन्न होतात. हा आत्मा सत्याचे सत्य आहे. कर्माचे साधन 
असा जो देह, तो मृत्युवण आहे आणि त्या मत्य पासून सुटण्याचा 
आत्मज्ञान हाच एक उपाय्र आहे. हा आत्मा पूर्व गरीराला 
स्वप्नाप्रमाणे अचेतन करून वासनेमुळे पुढील शरीराचा आश्रय 
करतो व ते शरीर म्हणजेच “मी ' असे म्हणतो. असा आत्म- 
भाव टाकणे हाच त्याचा ञरीरत्याग व भावी शरीरावर 
आत्मभाव ठेवणे हेच याचे शरीरग्रहण होय. यासाठी मनुप्याने 
या देहावरील ममत्ववृद्धी टाकावी व शम, दम आणि उपरती 
यांनी युक्‍त व ग्ांतचित्त होऊन हृदयस्थ वृद्धीने आत्म्याला 
पाहावे. आत्म्याला पाहणे हेच आत्मतत्त्वाचे साधन आणि हेच 
मानवी जीवनाचे अंतिम साध्य होय 

प्रस्तुत उपनिपदाचे माध्यंदिन व काण्व असे दोन पाठभद 
आहेत. त्यांत थोडासा फरकही आहे. जनक व याज्ञवल्क्य यांचा 
कथा मात्र दोहोंतही आहे. [उ. अ.; उ. र.; वै. सा. ] 


हा वामदेवाचा पुत 


एक सुक्तद्रप्टा 
सू व्या 


टहंडुक्थ वामदव किवा वंगज असावा. त्र्ग्वेदाच्या दह 
मंडलातील ५४-५६ ही सूक्ते याच्या नावावर आहेत. याच्या 
मुलाचे नाव वाजिन असे होते. तो मेला असता त्याच्या शरीरा 
तील भाग घेऊन जाण्याविषयी याने देवांना प्रार्थना केली आ€ 
(१०-५६). वृहदुक्थाने पांचाल देशाच्या दुर्मख नावाच्या 
राजाला राज्याभिषेक केला होता, असे ऐतरेय ब्र ह्मणावर्हन 
कळते (३९.६). सर्वानुक्रमणीत याला वामदेव्य म्हटल असून 
त्याला गतपथ ब्राह्मणात आधार सापडतो ( १४) 

वृहदुक्थाची तीन्ही सुकते इंद्रस्वुृतिपर आहेत. ती. 
म्हणजे प्रतिभेची भरारी असलेली श्रेष्ठ काव्येच वाटता 
काही अंशी गूढ अक्या भाषेत इंद्राचे माहात्म्य त्य़ाने वप 
आहे. त्याला अंतरिक्षाचे विलक्षण आकर्षण असावे, अस 
तारकांच्या समूहात भिरिभिरी हिडणार्‍या तरुण चंद्राला 
केसांच्या वृद्धाने ( कालपुरुष) गिळून टाकले, ही 
अद्‌भुत करणी होय 

अश्याच प्रकारे तो अंतरिक्षातल्या तेजोगोलकांचीही 
ळ्याच धर्तीची वर्णने करतो. नमन्याची एक त्रदचा मर 
शाक्मना झ्ञाको अरुण: सुपर्ण आ वो महः छूरः सनादत क. 
यच्चिकेत सत्यमित तन्न मोधं वसु स्पाहंमुत क्सा कणे. भी 

(क. ** 

अ्थ- आपल्याच |ाक्‍तीने शक्तिमान असणारा पत ह 
सुपर्ण (गरुड) आहे. तो प्रचंड आणि ग्रूर आहे. पण 
पुरातन कालापासून घरटे असे नाहीच. तो जे जे मनात 
ते ते सत्यच होते. (शिवाय) ते निरर्थक कधीच होत 


सूक्त 


ण्ले 


नाही 


खंड सहावा 


आणि स्पृहणीय असे धन जिंकून आणणारा व भक्तांना देणारा 
तोच आहे 

बृहदुक्थ या नावाचा एक गोत्रकार आहे. हिरण्यकेशी 
तपणातील एक क्ररषीही या नावाचा आहे. वहद्क्थ हा सत्यामळे 
कपी झाला, असे वायू पुराणात म्हटले आहे (५९.९३,१०१). 
[प्रा. च. को.; वे. इं.; तर्पण; पु. इं.] 


वृहदगे व एक काम्य स्त्रीव्रत. भाद्रपद कृष्ण तृतीया 
-गाराव्रत ही व्रताची तिथी होय. याचा विधी असा - 
फळाफुलांनी युक्‍त असा वृहतीचा ( रिगणी ) वेल मुळासकट 
आणून तो वाळूच्या वेदीत पुरतात. त्याच्या पुढे पंचसूत्री दोरा 
ठवतात. मग रात्री चंद्रोदय झाल्यानंतर पाच सुवासिनींसह 
वेलाला गोरी मानून, त्याची पुजा करतात. पुजेनंतर तो दोरा 
गळ्यात बांधून चंद्राची पुजा करतात. त्याला कणकेच्या लाड- 
वाचा नवेद्य दाखवतात. त्यांतळे अर्धे लाडू ब्राह्मणाला देतात 
तसच कणकेची रिगणीएवढी फळे करून त्यांचे वायन देतात 
मग कथा ऐकतात. या 'ब्रताची कथा अक्ली - 

कुंतीला बराच काळ अपत्य होईना 1 तिने पांडुराजाला 
त्याबद्दल विचारळे. क्रषिज्ापामुळे आपणांस अपत्य होणार 

नाही, असे पांडुराजाने तिला सांगितले. पुढे एकदा तिची व 

व्यासांची भेट झाली. अपत्य होण्यास काय उपाय, असा तिने 
त्यांना प्रश्‍न विचारला. त्यावर व्यासांनी तिला बृहद्गोरीव्रत 
केरायला सांगितले. मग तिने ते ब्रत केळे आणि त्या व्रताच्या 
प्रभावाने तिला तीन पुत्र झाले. 

पाच वर्षे असे व्रत करून मग त्याचे उद्यापन करतात. त्या 
वेळी चौसष्ठ बियांनी युक्‍त असे रिगणीएवढे सुवर्णफल तयार 
केरून ते गौरीला अर्पण करतात. ब्राह्मण-सुवासिनींना भोजन 
घालतात. फल- अपत्यप्राप्ती. [व्रतराज ] 


एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या 
बृह्ादव आथवेण मंडलातील १२० वे सक्‍त याच्या नावा- 
वर आह. या सूक्ताच्या आठव्या क्रचेत याचा उल्लेख आहे 
इंद्रस्तुती हा या सूक्ताचा विषय आहे. त्यातील नमन्याची 
एक क्रचा (१०.१२०.५) अशी - 
त्वया वयं शाशद्यहे रणष्‌ प्रपश्यन्तो यधेन्यानि भरि । 
चोदयामि त आयधा वचोभिः सं ते शिज्लासि ब्रह्मणा वयांसि ॥। 
अथे - आमच्या समोर फार मोठे शत्रुसेन्य उभे आहे, असे 
उघड दिसत असले तरीही रणांगणामध्ये आम्ही तुझ्या क्रुपेने 
त्या ( शत्रसेन्या ) चा पार धुव्वा उडवून देऊ. तुझी स्तुती 
केल्याने ( प्राप्त झालेली ) तुझी आयुधे मी शत्रूवर चालवीन, 


२१३ 


बृहद्देवता 


आणि तुझ्या प्राथनेच्या योगाने आमच्या जोमदार सैन्याला 
उत्तेजन देईन 

हा सुम्नयूचा शिष्य असल्याचे श्ांखायन आरण्यकात म्हटले 
आहे (१५.१). [ प्रा. च. को.; म. ज्ञा. को. ] 


ह एक प्राचीन ग्रंथ. वेदांगांव्यतिरिक्‍त वेदांतील क्ररषी, 
वृहदवता देवता, छंद, पद, इ. गोष्टींतंबंधी जे ग्रंथ लिहिले 
गेले, त्यांत वृहद्देवता हा एक सवश्रेष्ठ ग्रंथ आहे. याचा कर्ता 
शौनक असून, त्याचा काल पाणिनीपुवे आणि यास्कोत्तर 
म्हणजे सन पूर्व ८ वे शतक हा असावा, असे मानतात. 
सुप्रसिद्ध शोनक हा त्याचा कर्ता नसून, त्याच्या संप्रदायातला 
दुसरा कोणीतरी आचायय त्याचा कर्ता असावा, असे डॉ. मॅक्डो- 
नेल मानतो. वेदिक देवतांना त्यांची नावे कोणत्या कारणाने 
प्राप्त झ्ञाली त्याचा विचार या ग्रंथात झाला आहे. प्रत्येक वेद- 
शाखेची एकेक बृहद्ेवता होती असे म्हणतात. पण सांप्रत 
क्रग्वेदाची बृहदेवता उपल्ब्ध आहे. वेदमंत्रांविषयी शौनकाचे 
सांगणे असे - 
अविदित्वा क्र्पाष छन्दो देवतां योगमेव च । 
यो 5 ध्यापयेज्जपेड्रापि पापी पाज्जायते तु सः ॥ 

अर्थे - प्रत्येक मंत्राचा द्रष्टा क्षी, त्याचा छंद आणि विनि- 
योग हे न जाणता जो मंत्राचे अध्ययन किवा अध्यापन करील 
तो पापी होय. 

या ग्रंथात १२०० इलोक असून, ते आठ अध्यायांत विभाग- 
लेले आहेत. पहिला अध्याय व दुसर्‍या अध्यायाचे १२५ इलोक 
यांत ग्रंथाची भूमिका असून, तिच्यात प्रत्येक देवतेचे स्वरूप 
स्थान व वेलक्षण्य यांचे विस्तृत वर्णन दिलेले आहे. भमिकेच्या 
शेवटी निपात, अव्यय, सर्वनाम, संज्ञा, समास, इ. व्याकरणा- 
तल्या विषयांची चर्चा केली आहे. त्यातच यास्काच्या व्याकरण- 
दृष्टया अपप्रयोगांवर टीकाही आहे. पुढच्या समग्र ग्रंथात 
क्ग्वेदातील देवतांचा क्रमश: निर्देश आहे. त्यातच काही 
आख्यानेही आहेत. ही आख्याने त्या त्या देवतांचे महत्त्व सांग. 
णारी आहेत. ही आख्याने व महाभारतातील काही आख्याने 
यांचा जवळचा संबंध दिसतो. बहुतेक विद्वानांच्या मते म 
भारतातील आख्याने बृहद्देवतेवरून घेतलेली आहेत. त्यावरून 

हद्देवता हा भारतीय वाळमयातला आद्य कथासंग्र ठरतो 
कात्यायनान आपल्या सर्वानुक्रमणीत व सायगाचार्याने आपल्या 
वेदभाष्यात ही आख्याने बृहददेवतेतूनच उद॒धत केली आ 

बृहद्देवतेत मधुक, इवेतकेतू, गालव, यास्क, गाग्यं, इ. अनेक 
आचार्यांची मते दिलेळी आहेत. इतर अनेक देवतांबरोबरच 
हहवतेत एक महादेवता मानलेली आहे. ही महादेवता म्हणजे 


बृहद्देवता २ 


परमात्मा होय. इतर सर्व देवता ही त्याचीच भिन्न भिन्न रूपे 
आहेत, अशी वृहद्वेवतेची घारणा आहे. अश्या प्रकारे वैदिक 
देवतांचे रहस्य विशद करून सांगणारा वृहद्रेवता हा सर्वोत्तम 
ग्रंथ ठरला आहे. [ वै. सा.; वे. सा. सं.; हिंदत्व; वै. सं. स ] 


मतंगमुनिकूत संगीतक्षास्त्रावरील एक महत्त्वाचा 
संस्क्रुत ग्रंथ. इ. स. च्या ५ व्या गतकात त्याची 
रचना झाली. देशी संगीत हा या ग्रंथाचा विषय असून, त्या- 
वद्टळ्ची शास्त्रशुद्ध चर्चा यात केळेली आहे. याच्या काळा- 
पर्यंत भरताने वणिळेल्या जाती काळ्वाह्य होऊन, त्यांची जागा 
रागांनी घंतलो होती. या रागांचे विवेचन मतंगमनीने यात 
केळ आह. उत्तम स्वर आणि वणं यांनी अलंकूत व मनाला 
आल्हाद देणारा तो राग होय, अश्यी त्यांने रागाची व्याख्या 
असून, नंतरच्या संगीतकारांनी ती मान्य केळी आहे 
त्याने रागाचे गुद्ध, छायालग व संकीर्ण असे तीन प्रकार 
मानल आहेत. रागांची देशी लक्षणे सांगितल्यावर त्याने नादो- 
त्पत्ता, श्रृती, स्वर, मूळंना, वर्ण, अलंकार, गीती, जाती, राग, 
भाषा व प्रवंध या विषयांची चर्चा केळी आहे. य़ा ग्रंथात वाद्या- 
ध्याय नामक वाद्यांवरचा एक अध्याय असून, संगीतकारांनी 
त्याची फार प्रशंसा केळी आहे. [ डि. सा. इं. म्यु. म्यु.] 


वृहदत्रह्मसंहिता कैध्णेचांच्या मधुर उपासनेचा आधारभूत 
2 ७५" ग्रंथ. गरात ३३ अध्याय आहेत. या ग्रंथात 
पुष्टिमार्गी पद्धतीने हरिळीळेचे वर्णन आहे. या ग्रंथाच्या मते हरी 
व त्याची लोला यांत कोणत्याही प्रकारे भेद नाही. राधा ही 
लीलारूपिणी आहे. राधा-कृष्णांची ही लीला गोलोकात नित्य 
चाळू असते. रसमार्गी व लीलादर्शनाला उत्सुक असा जीव 
ह्रिक्रपेने गोळोकात वास्तव्य करायला जातो 

प्रस्तुत ग्रथात गोपींना महत्त्व दिलेळे असून, त्यांचे कित्येक 
गुण वणिलेळे आहेत. पद्म पुराणातल्या गोपीवर्णनात व या 
वर्णनात वरेचस साम्य आहे. 

याच नावाचा १० अध्य़ायांचा आणखी एक ग्रंथ असून, त्यात 
राधा-कृष्ण व सीता-राम या दोहोंच्याही युगल-उपासनेचे वर्णन 
आहे. [रा. भ. ्ा.; रा. सा. म. उ.; भक्ति का विकास] 


एक व्रत आणि प्रायश्चित्त. ब्रतारंभी गायींना 

वृहेदयावक .ता्माधत भरपूर यव खायला घालतात. नंतर 
त्यांचे शेण गोळा करतात. त्या शेणात पाणी घालन जे यवाचे 
णं मिळतील ते वाळवून भरडतात. त्यात तीळ व तूप घाळून 


>. 


त गामूत्रात दिजवतात. नंतर तो पदार्थ स॒वर्णपात्रात किवा 


भारतीय संस्कृतिकोश 


पळसाच्या द्रोणात ठेवून देवांना व पितरांना त्याचा नैवेद्य 
दाखवितात. नंतर तो भक्षण करतात. अद्या प्रकारे वारा, चौवीस 
किवा छत्तीस वर्पे हे व्रत करतात. फल - पापनाग. 

गुरू, वंबू, मित्र किवा आप्त य़ांचा वध केल्यामुळे जे पाप 
लागते त्यासाठी हे प्रायग्चित्त सांगितळे आठे. टि. शः! 


एक वैप्णव उपपुराण. यात ३८ अध्याय 
वृहद्ञारदीय पुराण ८८७, ब्योत कन. इ. स. ७५० 
त ९००्या काळल्खंडात ? उपपुराण भारताच्या पूर्व भागात, 
ओडिसा किवा वंगाळ या प्रदेणात रचळे गेळे. सांप्रत उपलब्ध 
असलेल्या नारदीय पुराणात ग्रा उपपुराणातील सर्व अध्याय, 
काही थोडे इलोक वगळून, घेतळेळे आहेत 
हे वैष्णव उपपुराण असल्यामळे, यात सुरवातीला 
वनातील उपेंद्राची स्तुती केळेली आहे. त्यानंतर महाविष्णूपासून 
विद्वाची उत्पत्ती, विष्णूची पराशक्‍ती व तित्री विद्या अ 
अविद्या अणी दोन रूवे, सात स्वर्ग, सप्त पाताळळोक, पृ 
गोळ, तिची नल ् वतार्च लक्षण, 
भूगोल, तिची सप्त द्वीपे, आश्रमधर्म, उन्तम भागवताची 
प्रयाग व वाराणसी य्रेथ्रील गंगेचे माहात्म्य; गुरू, पुड 
सत्कार्ये यांची प्रश्नंसा; वर्णाश्रमधर्म, मोक्षमार्ग, चार युर * 
विषय आळे आहेत. या प्राणाचे एक वैशिष्टय असे, की यात 
विष्णूच्या उपासनेइतकाच शिवोपासनेचाही गौरव केलेल 
या पुराणात सुभाषितवजा काही बळोक आलेल * 
त्यांतील दोन इळोक (१०.४४; ११.९३) असे- 
यस्य माता गृहे नास्ति भार्या चाप्रियवादिनी । 
अरण्यं तेन गन्तव्यं यथा5रण्यं तथा गृहम्‌ ।। 
अर्थ- ज्याची माता घरात नाही आणि पत्ती अप्रिय 
णारी आहे, त्याने सरळ अरण्यात जावे. कारण, त्याला अर] 
व गृह ही दोन्ही सारखीच होत. 
आत्मबद्धिः श॥भकरोी गरुबद्धिविशषेषतः । 
परबर्द्धिविनाशाय स्त्रीबद्धिः प्रलयंकरी ॥ 
अर्थ- स्वतःची वृद्धी आणि विशेषत: गरूची बुद्धी 
करणारी असते. दुसर्‍याची वद्धी ही विनाशकारी आणि स्त्री 
वृद्धी तर प्रलयकारी असते. 
हे इहलोक बंगालमध्ये फार लोकप्रिय आहेत. 
सूक्‍्तद्रप्टा. हा आंगिरस कळ, 
तळा आहे. क्टरग्वेदाच्या 


“२ क ऱ्े 
४० ही दोन सुकते याच्या नावावर आहेत 
ख॒ आला 


री प्रा 
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बृहन्मता आगेरस 
तील ३९ 
सुक्‍ताच्या पहिल्याच क्ररचेत त्याचा नामोल्ले क 
सोसस्तुती हा या सूक्‍तांचा विषय आहे. त्यात धनार 


व्या 


क 


>>>. ळं 


खंड सहावा 


केली आहे. त्यांतील नमुन्याची एक त्ररचा (९. ४०. २) अश्ली- 
आ योनिमरुणो रुह॒द्गमदिन्द्र वृषा सुतः । 
घरुवे सदसि सौदति ॥ 
अर्थ- तो आरक्‍्तवर्ण सोम स्वस्थानी अधिष्ठित ज्ञाला. तो 
वीर्यशाली रस इंत्राकडे गेला आणि आपल्या अढळस्थानीही 
(द्रोणकल्झयात) विराजमान झाला. 
या पवमान सोमाची आणखी स्तुती करताना बृहन्मती 
म्हणतो. 'हे सोमा ! जे अपूर्ण असेल ते तू परिपुर्ण आणि अलं- 


कृत कर. तू जनतेला कायंभ्रवत्त कर.  [प्रा. च. को.; सी. क्र. ] 
८3__20 मुलाच्या उपनयनप्रसंगी व मुलीच्या विवाह- 
वृहस्पांतशांती 


प्रसंगी गुरू हा ग्रह अनुकूल नसल्यास त्याची 
शांती करावी, असे सांगितळे आहे. या श्ांतीचे विधान असे- 
गुरूची सुवरणंप्रतिमा करून ती कल्श्लावर स्थापावी. ग्रह- 
मखात सांगितल्याप्रमाणे मंत्राने कल्शाचे अभिमंत्रण करावे. 
गुरूची पूजा करावी. दही व मध लावून अदवत्याच्या १०८ 
समिधा, घृतमिश्रित पायस, घृतमिश्चित यव, तीळ व तांदूळ 
याच्या आहुती अग्नीत द्याव्या. नंतर गुरूला अध्यं द्यावे. आचा- 
यांने वटू किवा कन्या यांच्यासह यजमानदंपतीला अभिषेक 
करावा. गुरूची पुढील मंत्राने प्रार्थना करावी- 
जोवो बृहस्पतिः सरिराचार्यो गुरुरुकगिरा: । 
वाचस्पतिदंवमस्त्री शुभं कुर्यात्सदा मम ॥। 
मग ती सुवर्ण प्रतिमा आचार्याला दान द्यावी. [ सं. कौ. ] 


रट एक याग. हा अग्निष्टोमासारखाच एक एकाह 
बृहस्पातेसव सोमयाग आहे. हा फक्त ब्राह्मणांनीच करायचा 
असतो. वाजपेय यज्ञानंतर हा करावा, असे आश्वलायन 
सांगतो. जमिनीच्या मतानुसार हा वाजपेयाचाच एक भाग 
आहे. ब्रह्मवर्चस मिळविणे किवा राजपुरोहित बनणे ही इच्छा 
धरणार्‍याने हा याग करावा, असे सांगितले आहे. ब्राह्मणाच्या 
इतिकतंव्यतेचाच हा एक भाग आहे. या यागात शेवटी यज- 
मानाला कृष्णाजिनावर बसवून तुपाचा अभिषेक करतात 
[वे. इं; हि ध., म. ज्ञा. को.] 


.. अठरा स्मततींवेकी एक या स्मतीत भमिदान 
वृहस्पतिस्सृती गयाश्र दव, वृषोत्सर्ग, ब्रह्मस्व, वापीकूपादि 
कांचा जीर्णोद्धार, इ. विषय आलेले आहेत 

पण या स्मतीचे महत्त्व आहे, ते तिच्यातील न्यायालयीन 
व्यवहारांच्या विषयांसंबंधी बृ हस्पतीने केलेल्या विवेचनात. त्याने 
न्यायाल्यीन कार्याची चार अंगे सांगितली आहेत - पुरावा, 


११५ 


ी बृहस्पती 


साक्षीदार, दस्तऐवज व भुक्ती (कवजा). दाव्यांमध्ये दिवाणी 
व फोजदारी असा स्पष्ट भेद सांगणारा वृहस्पती हा पहिला 
स्मृतिकार ठरेल. धनाच्या देवघेवींच्या दाव्यांचे त्याने १४ 
प्रकार सांगितले असून, जीवांना दुखापत क्रिवा जीवहिसा 
यासंवंधीचे चार असे त्याने दाव्यांचे एकण १८ प्रकार सांगितले 
आहेत. न्यायाधीशाने कोणत्याही दाव्याचा निकाल केवळ 
शास्त्रानुसार देऊ नये, तर तो बुद्धीने कारणमीमांसा करून द्यावा. 
अन्यथा सद्गुणी मनुष्य दुर्गुणी आणि सत्कृत्य हे दुष्कृत्य ठरून 
धर्मंहानो होण्याचा संभव असतो. न्यायाल्यात दावा दाखल 
करण्यापासून दाव्याचा निकाल होईपर्यंतची कार्यपद्धती त्याने 
तपक्षींल्वार सांगितली आहे. त्याने कायदेविषयक इाब्दांच्या 
व्याख्या इतकया सूक्ष्म केल्या आहेत, को आधुनिक कायदे- 
पंडितांनीही क्षणभर चकित व्हावे. मृच्छकटिक नाटकातील 
न्यायाल्यीन प्रसंग आणि तिथली कार्यपद्धती, ही बहस्पतीच्या 
विवेचनाजी मिळती जुळती आहे 

या स्मृतीचा मनुस्मृतीशी घनिप्ठ संबंध आहे. स्कंद पुराणात 
अशी दंतकथा आहे, कौ मूळ मनुस्मृतीचेच भृगू, नारद, 
वृहस्पती आणि आंगिरस यांनी चार भाग केले. मनूने जे विषय 
संक्षेपात दिले, ते वृहस्पतीने विस्तारपूर्वक चचिले. वृहस्पती 
व नारद या दोघांचे अनेक वावतींत मतेक्य आहे. मात्र वृहस्प- 
तीच्या कायद्यांच्या शब्दांच्या व्याख्या नारदापेक्षा अधिक 
काटेकोर आहेत. स्त्रीधनाच्या बाबतीत त्याची मते नारदमता- 
पेक्षा प्रगतिपर आहेत. बृहस्पतीचा काळ इ. स. २०० ते ४०० 
या दरम्यानचा असावा, असे म. म. काणे यांचे मत आहे 
[हि. ध.; म. ज्ञा. को.; हिंदुत्व ] 


ल १) क्र्ग्वेदातील एक देवता. ' वहत: महत: 
बृहस्पता कब जगतः. उदकस्य वा पाता रक्षिता 'र्‍्च्या 
महान जगताचे किवा जलाचे रक्षण करणारा, तो बहस्पती 
अशी दुर्गाने त्या शब्दाची व्य॒त्पत्ती दिली आहे. क्रग्वेदात या 
देवतेला बरेच महत्त्व दिलेळे आहे. क्रग्वेदातील संपुर्ण अकरा 
सूक्ते याच्या स्तुतिपर असून, दोन सक्‍तांत इंद्राबरोबर त्याचे 
वर्णन केळे आहे. याशिवाय, अनेक वेळा त्याच्या नावाचा उल्लेख 
येतो, तो वेगळाच. याला सात मुखे, सुंदर जिल्ला, तीक्ष्ण शिंगे व 
शंभर पंख असून, त्याचा वर्ण सोन्यासारखा तेजस्वी आहे; 
त्याची वाणी स्पष्ट आहे; धनष्य, बाण व सोन्याचा परश ही 
त्याची आयुधे असून, त्याच्या रथाला सात लाल घोडे जोडलेले 
असतात; असे क्रग्वेदात त्याचे वर्णन केलेळे आहे 

बृहस्पती हा उच्च अंतरिक्षातील महातेजापासन उत्पन्न 
झाला व त्याने आपल्या गर्जनेने अंधकार नष्ट केला. याला 


बृहस्पती व 


त्वष्ट्याने उत्पन्न केळे, असे एके ठिकाणी सांगितले आहे 
(क्र २.२३.१७) ; तर दुसर्‍या ठिकाणी तो सर्वे देवांचा पिता 


आहे, असे म्हटले आहे (क्र. २.२६.३). हा देवांचा गृहपुरो- 
हित असून, सर्व प्राचीन विठ्ानांमधला प्रमुख आहे. त्याच्या 
शिवाय यज्ञकर्मे यथासांग पार पडत नाहीत. देवांना यज्ञातील 
हविर्भाग याच्याकडून मिळाळे, असे म्हटलेले आहे; त्यावरून 
याला अग्नीचे प्रतीक मानळेळे आहे, असे दिसते. 

याला ब्रह्मणस्पती असे दुसरे नाव आहे. ब्रह्म म्हणजे प्रार्थना 
किंवा मंत्र होय. यावरून ब्रह्मणस्पती म्हणजे मंत्र किवा प्रार्थना 
यांचा अधिपती, असा अर्थ होतो. तो सवे मंत्र निर्माण करतो व 
त्यांचे गायन करतो; कारण तो कवींचा कवी आहे. 

इंद्रावरोबर वृहस्पतीची स्तुती केल्यामुळे इंद्राची मधवा, 
वज्त्री, इ. विज्षेषणे यालाही लावलेली आढळतात. तो इंद्राचा 
मित्र व साहाय्यकर्ता आहे. इंद्राप्रमाणे तोही सोमपान करतो. 

त्याची स्तुती करणाऱ्यावर तो कृपा करतो. सदाचरणी 
व्यक्‍तीला तो सर्व संकटांतून सोडवितो व त्याला संपत्तीही देतो. 
या त्याच्या परोपकारी वृत्तीमुळे त्याला पिता असे म्हटले आहे 
तो वनस्पतींचेही संवर्धन करतो. 


२१६ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


हिदू धर्माच्या विकासकालात पुढे बृहस्पतीलाच गणपती असे 
म्हणू लागळे. तो गणांचा अधिपती असल्याने त्याला गणपती ही 
संज्ञा मिळाली. त्याची प्राथना क्रग्वेदात पुढीलप्रमाणे केली 
आहे (क्र. २.२४.१६)- 
ब्रह्मणस्पते त्वमस्य यन्ता सूक्तस्य बोधि तनयं च जिन्व । 
विठवं तद्‌ भद्रं यदवन्ति देवाबृहद्‌ वदेम विदथे सुवीरा : ।। 

अर्थ - हे स्तवनांच्या प्रभो, तूच आमच्या स्तवनांचा प्रेरक हो. 
आमच्या पुत्रपौत्रांची उन्नती कर. दिव्य विभूती ज्याच्याकडे कृपा- 
दृष्टीने पाहतात, ते सर्व मंगल्मय होते. आम्ही आपल्या शौर्य - 
संपन्न वीरांसह तुझे महान यश वर्णन करीत राहू, असे कर. 

वृहस्पती ही देवता शुद्ध भारतीय आहे. त्यातील पती या 
पदावरून व वृहस्पतिविषयक अनेक कथांवरून ती देवता क्रग्वेद- 
पूर्वकालीन नसावी, असे दिसते. श्री. प्र. रा. देशमुख यांनी मात्र 
व्रद्मणस्पतीला आर्यपूर्व लोकांची देवता मानळे आहे. वै. मा. 
वै. सा. सं.; म. ज्ञा. को.-वेदविद्या; रि. वे. लि. ] 

(२) एक सूक्तद्रप्टा. त्र्ग्वेदाच्या दहाव्या मंडळातील ७१ व 
७२ ही दोन सूक्ते याच्या नावावर आहेत. त्यांपैकी ७१ न्य 
सूक्‍्तावरून यानेच सर्वप्रथम वाणीचे महत्त्व जाणले, हे कळत. 
याच्या नावाची व्युत्पत्ती अक्षी - ' वाग्‌ वै वृहृती तस्या एप 
पतिस्तस्मादु वृहस्पति: ' च वृहती म्हणजे वाणी, तिचा पती ता 
वृहस्पती (बृहदा. १. २. २०). 

वाणी किवा भाषा हिचा जन्म मानवी अंत 
याचा अर्थ मानवाच्या मनात वाह्य विश्वातील वस्तूंच्या षा 
क्रियाप्रतिक्रिया होत होत्या, त्या एक दिवस त्याच्या मुखातून 
वाणी वनून वाहेर पडल्या. याने आपल्या सुकतात दिव्य वाणीचे 
महत्त्व सांगितले आहे, ते असे (त्र. १०.७१-२ | लेक 
सक्‍तुमिव तितउना पुनन्तो यत्र धीरा मनसा वाचमक्रत । 
अत्रा सखाय: सख्यानि जानते भद्रेषां लक्ष्मीनिहिताधि वाचि ।॥। 

अर्थ - सातू ज्याप्रमाणे चाळणीने चाळून स्वच्छ करतात, 
त्याप्रमाणे शुद्ध बुद्धीचे सत्पुरुष (प्रत्यक्ष न बोलता) आपल्य़ा 
अंतःकरणानेच भापण करीत असतात. अक्या वेळी ( ईश्वराला) 
जे प्रिय झालेले असतात, ते त्या भाषणातले मर्म ओळखतात 
आणि अद्यांच्याच वाणीच्या ठिकाणी मंगलरूप लक्ष्मी वास करत. 

चतुविश्षतिरात्र व इतर काही याग (तै. सं. ७- ) 
आणि काही सामेही याच्या नावावर आहेत. याने याज्ञ वल्ब्याला 
तत्त्वज्ञान उपदेशिळे अशी कथा आहे. [ प्रा. च. को. ] नी 

(३) अर्थशास्त्राचा एक प्राचीन आचाय. याजा 
उपलब्ध नाही. पण कौटिल्याने सहा वेळा बाहंस्पत्य 
कही - ठा क असावे असे 
मते उद्धृत केली आहेत. राजाला सोळा प्रधान साव, 
त्याचे मत होते. ब्रह्म्याने धर्म, अर्थ व काम यांवर 


:करणातून झाला. 


लिहिलेला 
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खंड सहावा 


प्रचंड ग्रंथ याने तीन हजार अध्यायांत संक्षिप्त केला, असे 
महाभारतात सांगितले आहे (ज्ांति. ५९. ८०-८५). वन- 
पर्वात बृहस्पतिनीतीचा उल्लेख आहे तसेच, शांतिपर्वात 
बृहस्पतीचे म्हणून काही श्‍लोक व गाथा दिलेल्या आहेत. 

बृहस्पती, आंगिरस, नारद व भृगू यांनी मनुस्मृतीचे चार 
भाग केल्याचा उल्लेख आहे. [प्रा. च. को.; हि.ध.] 

(४) सूर्यकुलातील पाचवा ग्रह. याला गुरू, ईडच, इज्य, 
इ. नावे आहेत. सारावली नामक ग्रंथात बृहस्पतीला माणसांचा 
जीव म्हटले आहे. ज्याच्या कुंडलीत केंद्रस्थानी बृहस्पती असतो, 
त्याला इतर ग्रह काहीही करू शकत नाहीत, असे भुजबलात 
सांगितले आहे. धनू व मीन या याच्या राशी होत. हा ग्रह सुख 
व ज्ञान यांचा स्वामी आहे. जेनमते हा हंसारूढ, चतुर्भूज 
व ईशान्येचा स्वामी आहे. पाहा - गुरू. [हि. ध-] 


>__» एक प्रकारचे फूल. द. भारतात विशेषकरून आदिवासी 
बरा लोकांमध्ये या फुलाला फार महत्त्व आहे. अनेकदा लग्न 
ठरविताना दोन्ही पक्षांकडील मंडळी याच्या झाडाखाली बसून 
विवाह ठरवितात. मुरुग देवाने वेंगई वृक्षाचे रूप घेऊन 
वळ्‌ळीशी विवाह केला, अशी अनेकांची श्रद्धा आहे त्यांच्यांत 
विवाहाच्या वेळी वधूला बेंगई फुलांचे हार घालतात. किवहुना 
बेंगई पुष्पांचे हार घातलेली वधूच ते नववधू समजतात. 


8 0. के (१८४७ - १९३३ इ. स.) एक थोर 
बझट, डा. अँनी विदुषी व थिऑसफिकल सोसायटीची 
श्रेष्ठ प्रचारिका. यांचा जन्म लंडनमधील एका आयरिश कुटुंबात 
झाला. यांच्या वडिलांचे नाव विल्यम वेजवुड व आईचे नाव 
एमिली असे होते. वेझंटबाई लहान असतानाच त्यांचे वडील 
निवर्तळे ब त्यामुळे कुटुंबपोषणाची जबाबदारी त्यांच्या आईवर 
पडली. त्यांची आई फार हिकमती पण धामिक वृत्तीची बाई 
होती. लवकरच तिने एक खानावळ काढली व आपल्या 
कुटुंबाच्या अर्थार्जनाला प्रारंभ केला. तिने अँनीला मात्र मॅरि- 
एट नामक आपल्या एका श्रीमंत मैत्रिणीकडे शिक्षणासाठी 
पाठवून दिले. मॅरिएट बाईच्या सहवासात अनी अत्यंत सुसं- 
स्कृत व भाविक बनली. 

आपल्या धार्मिक वृत्तीचा आणखी विकास व्हावा व वेवा- 
हिक जीवनही सुखात जावे, या हेतूने बेझंट यांनी इ. स. १८६७ 
साली रेव्ह. फ्रँक या ख्रिश्‍चन धर्मोपदेशकाशी विवाह केला. 
लौकरच त्यांना एक मुलगा झाला; परंतु दुदैवाने तो अल्पा- 
युषी ठरला. या आघाताचा बेझंटबाईच्या मनावर फार परि- 
णाम झाला. आपण सतत सदधर्माने वागत असताना व नित्य 


२१७ 


पहारान्ट हंथोसेजक संस्था 


११३३ खट चंड, शवे वाडा, 


व शुत्या बुरखी अर चोक, दुवे मसलती & 
इव्वराचे नौमस्मरण करोत ह्ेंदल्यावर हा आघात 


व्हावा, याचे त्यांना विलक्षण दुःख झाले व त्याच गोष्टीवर 
एकसारखा विचार करीत राहिल्यामुळे त्या पक्क्या नास्तिक 
वनल्या. त्यांच्या नास्तिकपणामुळे त्यांचे पतीशी खटके उडू 
लागले व अखेर त्यांना पतीचे घरही सोडावे लागले. या 
नंतरची त्यांची वरीच वर्षे अत्यंत हालअपेष्टांत गेली. या 
काळात उदरनिर्वाहासाठी त्यांना अनेक हलकी कामेही करावी 
लागली. याच सुमारास चालंस ब्रॅडलां या विद्वान नास्तिक 
गुहस्थाशी त्यांची ओळख ज्ञाली व कालांतराने त्या त्यांच्या 
गिष्या बनल्या. 

पुढे ब्रॅडलॉँ व बेझंट यांनी अज्ञान व अंबश्रद्धा या दोन 
दुर्गुणांवर वाणी-ळेखणीच्या द्वारे तुफानी हल्ले चढविले व 
स्वतःला शिक्षणादी लोकसेवेच्या कार्याला वाहून घेतले. संतति- 
नियमनासारख्या लोकहिताच्या चळवळीला उचलून धरल्यामुळे 


बेझंट, डॉ. अनी 


अँनी बेझंट 
बेझंटबाईवर सामाजिक बहिष्कारापासून फौजदारी खटल्यापर्यंत 
अनेकविध आपत्ती कोसळल्या व त्या त्यांनी झेलल्या. 


बेझंट, डॉ. अनी २ 


यानंतर फेवियन सोसायटीच्या द्वारे त्यांनी संमाजसत्ता- 
वादाचा पुरस्कार आरंभिला. त्यासाठी त्यांनी जी व्याख्याने 
दिली व ळेख लिहिले, त्यांतून त्यांच्या भाषेचा विलास व 
विचारांची उंची लोकांच्या लक्षात आली. 

वयाच्या चाळिसाव्या वर्षी त्यांची थ्रिऑसफिकल सोसाय- 
टीच्या अध्वक्ष मादाम ब्लॅव्हेंट्स्की यांच्याली ओळख झाली व 
त्यांच्या सहवासाने त्या पुन्हा नास्तिकतेकडून आस्तिकतेकडे 
वळल्या. इथून पुढचे सर्वे आयुष्य त्यांनी प्राधान्याने थिऑस- 
फीच्या प्रचाराथच खर्च केले. 
स. १८९३ सालच्या नोव्हेंबर महिन्यात बेझंटबाई 
भारतात आल्या. हिदू वर्म व हिंद संस्क्रती यांच्याविषयी 
त्यांच्या मनात प्रारंभापासूनच आदरयुक्त कुतूहळ होते. भार- 


>. 


तात आल्यावर त्या दृष्टीनेच त्यांनी इथल्या धर्माचा व संस्क्र- 
तीचा अभ्यास केला. त्यासाठी त्यांनी भारतातल्या महत्त्वाच्या 


स्थळांना भेटी दिल्या व सर्व तीथंयात्राही केल्या. शेवटी सर्व 
गोष्टींचा परिणाम म्हणून त्या पूर्णपणे भारतीय बनल्या. 
गीता, उपनिषदे व रामायण-भारतादी ग्रंथ यांनी तर त्यांना 
एवढे वेड लावळे, की त्या सर्वत्र त्याच विषयांवर बोळू व 
लहु लागल्या. भारताच्या स्वातंत्र्यलढ्यातही त्यांनी मनःपूर्वक 
भाग घेतला. लो. टिळकांच्यावरोवर स्वराज्यसंघाच्या प्रचारार्थ 
त्यांनी जी व्याख्याने दिलो, त्यामुळे देशात सर्वत्र एक अभृतपूर्व 
जागृती झाली. 

लोकजागृतीसाठी त्यांनी प्राधान्याने शिक्षणावर भर दिला 
व त्याला अनुसरून इ. स. १८९८ साली काक्ली येथे सेंट्रल 
हिदू कॉलेजची स्थापना केळी. हेच कॉलेज पुढे वनारस हिंदू 
विश्‍वविद्याल्य या नावाने विख्यात झाले. 

इ. स. १९१७ साली वेझंटबाई कलकत्त्याच्या अखिल 
भारतीय काौग्रेसच्या अध्यक्ष झाल्या. आपल्या अध्यक्षपदाच्या 
काळात त्यांनी देशाची वहुमोल सेवा केली. भारतीय स्वातं- 
त्याची चळवळ जास्तीत जास्त विधायक व सनदशीर मार्गाने 
चालावी यासाठी त्या प्रयत्नशील असत. याच हेतूने त्यांनी 
टिळकपक्ष व मवाळपक्ष यांचा समन्वय करण्याचा प्रयत्न 
केला. इ. स. १९२५ साली त्यांनी हिंदी स्वराज्याचे विधेयक 
तयार करून ब्रिटिश पालंमेंटपुढे ठेवळे व तिथे भारताची बाजू 
अत्यंत प्रभावीपणे मांडली. 

थिऑसफिकल सोसायटीच्या त्या सतत २७ वर्षे अध्यक्ष 
होत्या. आपल्या अध्यक्षपदाच्या काळात त्यांनी केलेला प्रचार 
व लिहिळेले ग्रंथ हे त्या संस्थेच्या इतिहासात संस्मरणीय व 
मार्गदर्शक ठरळे आहेत. आपल्या आयुष्यात त्यांनी लहानमोठे 
३०० ग्रंथ लिहिले. त्यांची भाषा सोपी आणि विचार मांडण्याची 


| 


र्ट भारतीय संस्कृतिकोदश 
पद्धती ठाशीव व आत्मविश्वासपूर्ण आट. पूर्वजन्मी आपण हिदूच 
दोतो, असे त्या आग्रहपूर्वक सांगत. 

त्यांचे वक्तृत्व अमोघ व ल्यवद्ध असे. स्वभावाने त्या प्रेमळ 
होत्या, तत्नाच क्तंव्यदक्ष होत्या. इ. स. १९०५९ साली त्यांनी 
क्रृप्णमूर्ती या तेरा वर्षांच्या बालकाला दत्तक प्रेऊन त्याचा 
पुत्रवत सांभाळ केला व त्याला थिऑसफीच्या तत्त्वज्ञानाची 
दीक्षा दिली. हाच मुलगा आज जे. क्रृष्णमूर्ती या नावाने जगदू- 
विख्यात आहे. | 

वयाच्या ८५ व्या वर्षी अड्रयार येश्रे बेझंटवाई निवतेल्या. 
[भा. घा. पु.; आ.शो. वि.; अ. च. को. ] 
द. भारतातील एक शिक्रारी जात. आंग्रात हला 
वोय़रा म्हणतात. हे ळोक आपल्याला वाल्मीकीचे व॑दाज 
| - व टिपू बांच्या सन्यात 


श्र 
बडर 
म्हणवतात. हे लोक लढाऊ असून, हेद नर 
प यतो. ततो र जल > चोर व घरफ 
यांची खूप भरती होती. कुनूंल जिल्ह्यात ह चारवव्र 


बेडर पुरुष 


लोहार” 

म्हणून ओळखले जातात. यांच्यापैकी काहीजण सुतार, ह 
ट्र 2” 4 

पहारेकरी म्हणून काम करतात. पण बहुतेक लाक 


खंड सहावा 


असुन, ते स्वतःच्या जमिनी कसतात. त्यांच्या ग्रामप्रमुखाला 
नायडू, डोरा किवा सिहासनबोया असे म्हणतात. जातीतले 
तंटेवखेडे तो गावातील इतर वृद्ध लोकांच्या साहाय्याने सोडवतो. 
गुन्हेगाराला तो दंड करतो. त्यातून तो पंचायतीच्या लोकांना 
जेवण देतो व काही रक्‍कम स्वतःसाठी ठेवतो. ज्यांच्या बावतीत 
अन्पराय घडला असेल, त्यांनाही त्यातली काहो रक्‍कम देतो. 

बोया हे तेलुगू बोलतात व वेडर कानडी बोलतात. बोया व 
बेडर यांचे उरू व म्यास असे दोन भेद आहेत. त्यांचे पुन्हा 
अनेक पोटभेद असून, त्यांपैकी येम्मल्वारू >< म्हशी पाळणारे, 
मंडल्वारू र: गाई पाळणारे, पुलवरू फुलमाळी व मीनल- 
वारू << मासे पकडणारे हे जास्त प्रसिद्ध आहेत. उरू बोया व 
उरू बेडर यांच्यांत परस्पर विवाह होतात; पण उरू व म्यास 
यांच्यांत मात्र होत नाहीत. उरू कोंबडी खातात व दारू पितात; 
पण म्यास दारू व मांस यांना स्पर्शही करीत नाहीत. इतकेच 
नव्हे, तर ताडी देणाऱ्या ताडाच्या चटय़ांवरही ते बसत नाहीत. 

म्हैसूर भागात बेडरांचे कन्नड व तेलुगू असे दोन मुख्य भेद 
असून, हाळ, माची किवा म्यास, नायक, पल्लेंगार, वारीक, 
कन्नयनजाती व किरातक अशा त्यांच्या मुख्य पोटजाती आहेत. 
माची किवा म्यास हे बहुधा डोंगरपठारावर राहतात. ते 
कोंबडी किवा डुक्कर यांचे मांस खात नाहीत. पण गोमांस 
खातात. हे लोक मुलांची सुंता करतात. हैदर अलीच्या सेन्यात 
असताना, या लोकांनी मुसलमानांकडून ही प्रथा उचलली 
असावी. पंचगव्यप्राशन, निवाच्या काडीने जिभेला डाग देणे, 
अशांसारख्या रूढीही यांच्यांत प्रचलित आहेत. 

रायदुर्ग आणि गुडेकोट या भागांत यांच्यामध्ये सुंता करण्याचा 
विधी पुढीलप्रमाणे आहे - मुलगा सात किवा आठ वर्षांचा 
झाला, की त्या वेळी त्याच्या शिदनावरील थोडीक्षी चामडी 
कापून काढतात. मग अकरा दिवस त्याला एका वेगळया झोप- 
डीत ठेवतात व कोणीही त्याला शिवत नाहीत. त्या दिवसांत 
त्याला दगडाच्या तुकड्यावर जेवायला वाढतात. बाराव्या 
दिवशी त्याला स्नान घालतात, नवे कपडे देतात व घरी आण 
तात. त्याचे जुने कपडे व दगडाचा तुकडा फेकून देतात. मग 
त्याचे नातेवाईक त्याला तंगिडू नामक एका झुडपाकडे नेतात व 
त्याच्यासह ते त्या झुडपाची पूजा करतात. 

मलगी प्रथम क्रतुमती झाली, म्हणजे तिला अकरा दिवस 
एका स्वतंत्र झोपडीत ठेवतात. त्यानंतर ती तंगिडू झुडपाची 
पूजा करते. बाळंतिणीलाही अ्याच स्वतंत्र झोपडीत ठेवतात. 

उद्योगधंदे - बेल्लारी जिल्ह्यातील बेडर लोक बंदूक, भाला 
व जाळी घेऊन पूर्वी शिकारीला जात असत. अस्वले, रानडुकरे, 
हरणे, ससे, इ. प्राण्यांची ते शिकार करीत असत. या लोकांना 
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व्यायामाचीही फार आवड होती. डंबेल्स व करेला घेऊन ते 
खूप व्यायाम करीत. कुस्त्यांचे फडही ते लावीत. तेलुगू नव- 
वर्षाच्या दिवशी, ते डुकरांची शिकार करीत. नववर्षाचा तो 
शुभ शकुन मानला जात असे. हरणांची शिकार करण्यासाठी ते 
पाळीव काळवीटाचा उपयोग करीत. हरणांच्या कळपाच्या 
जवळपास शिंगांना जाळे वांधळेला पाळीव काळवीट ते सोडून 
देत. कळपाच्या जवळ हा काळवीट पोचला, की कळपाचा नायक 
त्याच्याजवळ येत असे. मग दोघांची मारामारी होत असे व 
दोघेही जाळ्यात अडकत असत. मग जिकारी त्या रानवट काळ- 
वीटाची शिकार करीत. 
वेषभूषा - हे लोक 
एक कपडा वांबतात. 


कांबळे पांघरतात. काही लोक छातीवर 
शेतात काम करणारे लोक कमरेच्या 
दोरीला एक लहानसा चिमटा अडकवतात. बोचलेला काटा 
काढण्यासाठी त्याचा उपयोग होतो. हे दंडावर व गळ्यात 
ताईत बांधतात आणि हुलिगम्म देवीचा प्रसाद म्हणून पोवळी व 
हस्तिदंताच्या मण्यांची माळ गळ्यात घालतात. उरू आणि 
म्यास स्त्रिया तोंडावर व हातांवर गोंदून घेतात. हनुमान 
मंदिराचा पुजारी पुरुषांच्या दंडांवर शंख व चक्र यांच्या तम्त- 
मुद्रा उठवतो. त्यामुळे त्यांना स्वर्गात प्रवेश मिळणे सोपे जाते, 
अशी त्यांची श्रद्धा आहे. ज्या स्त्रियांच्या दंडांवर अजया तप्त- 
मत्रा उठवतात, त्या वसवी बनतात. 
. द्वेवधर्म - तिरुपती वेंकटरमण हा त्यांचा मुख्य देव आहे. 
त्याशिवाय ते मरिअम्म, हुलिंगम्म, कनिमिरय, कनकरयन, 
पोलेरम्म, इ. देवतांना भजतात व त्यांना फळे, भाज्या, शेळ्या 
व मेंढ्या अर्पण करतात. ते वर्षातून एकदा का्तिकात नागाची 
पूजा करतात व त्याच्या वारुळावर दूध ओततात. यांच्यापैकी 
काही वेष्णव, तर काही शैव आहेत. 

बेल्लारी जिल्ह्यातील काही बोयांना जमिनी इनाम मिळाल्या 
आहेत. भूतवली नामक विधीने जे लोक ग्रामदेवतेला संतुष्ट 
करतात, त्यांनाच अशा जमिनी मिळाल्या आहेत. ग्रामदेवतेच्या 
जत्रेच्या शेवटच्या दिवशी बोया पुरोहित मध्यरात्री हजामत 
करतो व मेंढी किवा रेडा देवीला बळी देतो आणि त्याच्या 
रक्‍तात भात कालवून त्याचे पिंड गावच्या सर्वे सीमांवर ठेवतो. 
या वेळी गांवातील कोणीही मनुष्य त्याला पाहत नाही. पहाटे 
तो देवळात परत येतो व स्नान करतो. मग गावकरी त्याला 
नवी वस्त्रे देतात. या विधीने गावातील अमंगल टळते व गावाला 
समृद्धी प्राप्त होते, अशी समजूत आहे. 

बोया लोकांना पुरोहित म्हणून ब्राह्मणांची गरज लागत 
नाही. पण ब्राह्मणांना लग्नकार्याच्या प्रारंभी शुभशकुन म्हणून 
वोंटिगड नामक विधी करायचा असेल, तर त्यांना मात्र बोयांची 
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गरज लागते. या मागची कथा अशी - वोंटिगड नामक एक 
निराधार बोया होता आणि तो उ पासमारीने मेला. तेव्हा त्याच्या 
जातिवांधवांना भरपूर जेवाबला घाळन त्याचा आत्मा तरी 
संतुष्ट करावा, असे ब्राह्मणांना वाटले. म्हणन हणून ते सांप्रत प्रढीळ 
विधी करतात - एका गभ दिवल्ी एका वाया पुरुषाला आपल्या 
घरा वालावतात व त्याला अंगाला लावायला तिळाचे तेल 
देतात. तेळ लावून झाल्यावर तो टोकाला ल्वि टोचलेला एक सुरा 
दातात घऊन येतो. मग त्याला गोठ्यात नेतात व जेवायला 

वाढतात. जेवण झाल्यावर तो किचाळ्या मारीत व हातातील 
खुरा नाचवीत घरातून निघून जातो. घरातील लोक थोडा वेळ 
त्याच्या मागं जातात व त्याच्या मार्गावर पाणी शिपडतात. या 
विधीने पुढचे मंगल्कार्य निविध्न पार पडत, अश्ी समजत आदे 

विवाहप्रथा - होस्पेटमधील म्यास बेडर ळोकांत, मलांचे 
आईवाप त्यांची लग्ने ठरवतात. विवाहाच्या दिवशी वध-वर 
वाहल्यावर बसतात. मग पाच विवाहित पुरुष वराचे पाय 
गुडघे, खांदे आणि मस्तक यांवर हळद ने रंगवलेल्या अक्षता 
तान वळा टाकतात. पाच सुवासिनी वधच्या बाबतीत हाच 
विधी करतात. मग जमलेल्या सर्व लो कांच्या संमतीने वर 
ववूच्या गळ्यात ताळी बांधतो. काही ठिकाणी वर ताळी 
ब्राह्मणाकडे देतो व ब्राह्मण तिच्या गळयात ती बांधतो. 

उरू वेडर लोकांत लग्नाच्या आदल्या दिवल्ी संध्याकाळी वर- 
पक्षाकडील मंडळो वधूगही जातात. तिश्रे एक जेवणावळ होते 
तिच्यासाठी वराचे आईवाप तांदळ नारळ, पान, सपारी या 
वस्तु पुरवतात व पाच चोळ्या वधूला भेट म्हणन देतात 
जवण झाल्यावर सर्वजण मांडवात जमतात व देव, गरू आणि 
वडालमाणस यांना पानसुपारी देतात. दुसर्‍या दिवशी हळद व 
चुना याना रगवलळे चार माठ चार कोपर्‍यांत ठेवतात आणि 
त्यांच्याभोवती सुताचे नऊ धागे गंडाळतात. त्या चौकोनात 
व्रर आणि दोन ल्हान मुली बसतात. मग त्यांना तेल लावतात 
व वधूसह त्या सर्वांना पाच सुवासिनी स्नान घालतात. नवरा- 
मुलगा व एक मुलगी अशी दोघे मिरवत मारुतीच्या देवळात 
जातात. मारुतीला नारळ अर्पण केल्यावर वराच्या कपाळावर 
विभूती लावतात. परत आल्यावर ब्राह्मण पुरोहित वधू-वरांना 
जात्याच्या खालच्या तळीवर उभे करतो आणि वराने स्पशिलेली 
ताळी तो वधूच्या गळ्यात बांधतो. सं व्याकाळी भात, गळ व 
दही यांनी भरलेळे एक पातेळे घरात वध वरांजवळ ठेवतात 
त्यातला थोडा भात पाच सुवासिनी त्यांना वाढतात व तिथन 
निघून जातात. मग पाच पुरुष त्या भांड्यातील भात बकाबक 
आपल्या तोंडात भरतात. काही ठिकाणी स्त्रिया व पुरुष दोघेही 
भात खातात. खाताना जर एखाद्याला ठसका लागला किंवा 


२२० 


भारतीय संस्कृतिको] 


नेतर काही महिन्यांनी तो आजारी पडळा, तर वधची वागणक 
ठाक नव्हता, असे समजतात. दुसर्‍या दिवशी वध-वरांना रस्त्याने 
मिरवीत नेतात आणि त्या वेळी गळाल उधळतात. लग्नाच्या 
तिसर्‍या आणि पाचव्या दिवशी सकाळी वध-वरांना मसळावर 
वसवून तल लावतात. मग वधपिता जावय्राला पागोटे, चांदीची 
अंगठी व कापड देतो 
वाया लाकात मुलाचा वाप वधचो निवड करतो. मग वधू- 

पिता त्याला एक दिवस गावच्या वद्ध मंडळीसह आपल्या घरी 
वोलावतो. त्या दिवशी वरपिता सोळा शेर तांदूळ, एक शर 
डाळ, दान ओर तूप, एक जेर लाह्या, गळाच्या दोन ढेपा, पाच 
हळकुंडे, खारका, ल्सणीचे कांदे, पान-सुपारी व॒जाकिट 
एवढ्या वस्तू आपल्या बरोबर घेऊन वध॒गही जातो. मग विवा 
हाचा मुहृत वगेरे ठरवतात. देज म्हणन २०२ रूपये देण्याची 
पद्धत आहे. नंतर वराकडील मंडळींनी आणलेल्या सर्वे की 

धूपुढं ठवतात आणि त्यांतून तिळा तीन मठी सुपार्‍या घ्यात. 
सांगतात. नंतर त्याच वस्तू आणखी दोन रुपयांसह वधूच्या 
आई-वडिलांना देतात. साखरपूड्याच्या वेळी जमलेल्या 
लोकांना जेवण घालण्यासाठी हे जिन्नस दिळेळे असतात. कलक किं 
पुड्यानंतर पंधरा दिवसांनी किवा एका महिन्याने महूत की 
तात. लग्न वहुधा वधूच्या घरी होते. वराला मिरवीत मार्ढ 
आणतात. वधू-वरांच्यामध्ये अंतरपाट धरतात. त्यानंतर 
मणा असलेला काळा दोरा सर्वांच्या अनमतीने वर वूच्या 
गळ्यात वांधतो. वधूही वराच्या उजव्या हातात कंकण बा 
मग वर वधूच्या ओंजळीत काही धान्याचे दाणे घालता 

॥ही आपल्या ओंजळीत काही धान्ये घेऊन ती व 
आजळावर धरतो. मग वधपिता त्याच्या ओंजळीत दूध ओतत, 
त्या वळा नवरामुलगा पत्नीशी आमरण एकनिष्ठ राहण्यात कच्या 
शपथ घेतो. शपथ घेऊन झाल्यावर तो ओंजळीतील दूध १ ग्ही 
आजळीत सोडतो. हा विधी तीन वेळा करतात. मग ठेव? 
पतीशी एकनिष्ठ राहण्याची शपथ घेते. दोघेही जवळ 
लल्या भाताला हात पुसतात. नंतर ती दोघे एकमेकांच्या 
मस्तकावर भात ओततात. रात्री मोठी मेजवानी होते. 
दिवशी सकाळी वधू-वर वराच्या गावी जातात व 
तीन दिवस राहून परत येतात. लग्नाच्या दिवशी संध्याकाळी 
मडपात वारुळाच्या मातीवर काही धान्य पेरलेले असते, 
तावर काब फुटलेळे असतात. नतन दांपत्य ते अंकुर नी 
करून मिरवीत गावच्या विहिरीत नेऊन टाकते. एवढे वा 
वर लग्नविधी पुरा होतो. यांच्या लग्नसमारंभात सं 
बरेच प्राधान्य असते. 

व्यभिचार किवा वाईट वागणूक यांबद्दल पंचायतीकर्डून 


खंड सहावा 


स्त्रीला घटस्फोट मिळतो. घटस्फोटित स्त्रीला विधवेप्रमाणे 
वागवतात. पूर्वी त्यांच्यांत विधवेला पुनविवाह करायला वंदी 
होती. पण तिला एखाद्या पुरुषावरोवर पत्नीच्या नात्याने राहा” 
यला मात्र परवानगी होती. त्यासाठी त्या दोघांनी ज्ञातीला 
जेवण घालून आपला मनोदय व्यक्‍त करणे, एवढेच आवद्यक 
होते. तसे न केल्यास त्यांना जातिवबहिप्कृुत मानीत. अद्यांची 
संतती मात्र अवैध मानली जाई. 
मतिकप्रथा - होस्पेटमधीळ उरू वेडर प्रेते पुरतात. प्रेता- 
वर नवीन वस्त्र व फळे घालतात आणि प्रेत तिरडीवरून 
स्मक्षानात नेतात. मृताचे पुत्र त्याच्या तोंडात पेसा ठवतात 
आणि खड्ड्याजवळ थोडे पाणी ओततात. मग प्रेत खड्ड्यात 
ठेवतात व नातेवाईक त्याच्यावर माती लोटतात. मृताचा 
थोरला मुलगा हातात पाण्याचे सच्छिद्र मडके धरून, थडग्याच्या 
डोक्याशी उभा राहतो. मग थडग्याभोवती तीन प्रदक्षिणा 
घालतो व मडके फेकून देऊन, मागे वळून न बघता घरी जातो. 
मृताला वारस नसल्यास, जो कोणी हा विधी करील, त्याला 
त्याची संपत्ती मिळते. तिसर्‍या दिवक्षी मृताचे डोके, पोट व 
पाय या ठिकाणी खड्ड्यावर तीन दगड ठेवतात आणि त्यांना 
पांढरा रंग देतात. मग एका सुपात कावळ्य़ांसाठी अन्न ठेव- 
तात. नवव्या दिवशी दिवस-विधी करतात. मनुष्य मृत झालेल्या 
जागी पाच विड्यांची पाने व भस्माचा एक गोळा यांसह एक 
पितळेचा तांब्या ठेवतात. हा मृताचा आत्मा असे समजतात. 
त्याच्याजवळच एक दिवा ठेवतात व मेंढी मारतात. मृताच्या 
घरातील पुरुषांनी जर मुद्रा घेतलेल्या असतील, तर ते 
आपले देव नदीवर नेतात, धुतात व त्यांची पूजा करतात. घरी 
आल्याबर देवांना नैवेद्य दाखवतात. मग प्रथम दासरीला जेवा- 
यला वाढतात व मग त्याच्या परवानगीने आपण जेवतात. 
म्हेसूरमधील बेडर मृतांना जाळतात व दुसर्‍या दिवशी 
त्याची रक्षा पाच तंगिडू झुडपांवर टाकतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 
-_- मुंबई-पुणे रस्त्यावरील कामशेतपासून ४-५ मैलांवर 
हे गाव असून, तिथून जवळच एका दुर्गम पहाडात 
प्राचीन बौद्ध लेणी आहेत. ही लेणी सनपूर्व १ ल्या शतकात 
खोदलेली असून, हीनयान पंथाची आहेत. या लेण्यातील 
चैत्यगहाची लांबी ४५.५ फूट, रुंदी २१ फूट व उंची २८ 
फूट असून, त्याच्या दर्शनी भागात ३०% १२ फट लांबी-रुंदीची 
आगाशी आहे. या आगाशीला मध्यभागी दोन व दोन्ही बाजूंना 
दोन असे चार अष्टकोनी स्तंभ आहेत. हे स्तंभ भारतात 
अद्वितीय गणले जातात. त्यांच्या अग्रभागी चौफळी चौकोनी 
बैठकीवर चोहोबाजूंना हत्ती, घोडे, बैल यांच्या जोड्या आणि 


स्रर 


बेडसे 
त्यांवर सालंकृत स्त्री-पुरुपांच्या सुंदर व प्रमाणवद्ध मूर्ती कोर- 
लेल्या आहेत. या सर्व मूर्ती अत्यंत सजीव वाटतात. चौकोनी 


की 


१.७. मळ ऊळ! 
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चैत्य-ळेण्याचा दर्शनी भाग, वेडसे 


बैठकीखाली आमलकाकार कुंभी कोरलेली असून, स्तंभांच्या 
तळाशी कलश्याकृती घडविलेली आहे. या स्तंभांसमोरचा संपूर्ण 
खडक फोडलेला नसल्यामुळे चेत्याच्या अंतर्भागात अंधार आहे. 
आगाशीच्या आत मुख्य चेत्यगृह असून, त्याच्या प्रवेशद्वारी 
भव्य कमान दिसते. चेत्याचे छतही तसेच कमानीच्या आका- 
राचे आहे. चेत्याचा अंतर्भाग अगदी साधा आहे व त्यातील 
अष्टकोनी स्तंभही साधेच आहेत. त्यांच्या तळाशी व शिरोभागी 
कोणत्याही आकृती खोदलेल्या नाहीत. मात्र काही स्तंभांवर 
बौद्ध प्रतीके कोरलेली दिसतात. 
काले येथील चेत्याप्रमाणेच बेडसे येथील चेत्याच्या छताला 
गोल लाकडी कड्या बसविलेल्या होत्या. पण आता त्या तिथे 
नाहीत. तिथल्या स्तंभांवर आणि स्तूपावर काही चित्रे रंगवलेली 
असावी, असे वाटते. पण सांप्रत ती नष्टप्राय झालेली आहेत 
चेत्याच्या दर्शनी कमानीला जो विशिष्ट आकार असतो 
तो स्तूपाच्या बाह्य रेषेच्या अनुरोधाने निश्चित करण्यात 
आलेला आहे, असे काही संशोधकांचे मत आहे. काहींच्या मते 
चेत्य-गवाक्ष हे शाक्य मुनीला संबोधी प्राप्त झाली, त्याचे प्रतीक 
असून, ते पिपळपानासारखे बनवलेले असते. लोमडशगंफेची 
कमान ही चेत्य-गवाक्षाची प्राथमिक अवस्था होय. कोंडाणे 
भाजे व वेडसे येथील कमानी त्यांची मध्यम अवस्था दर्दव- 
तात; तर काल येथील चेत्याची कमान ही त्याची पूर्णावस्था 


मानली जाते. लोमगगफेची कमान दर्यनी भागापुरती खोद- 
ळेळी आहे, तर कोंडाण्याची कमान चेत्यगृहाच्या आरपार 


अप्टकोनी स्तंभावरील बिल्पाकरृती, चेत्यलेणे- बेडसे 


खोदलेली आहे. हीच पद्धत पुढे चाळू राहिली. गवाक्षाच्या या 
विशिष्ट आकारामुळे चैत्यगृहाच्या अंतर्भागात सूर्यप्रकाश नीट 
पोचून तो स्तूपावर केंद्रित होतो. [ सह्याद्रि; इं. आ. (वु. हिं.)] 


बेडक एक जल्चर व स्थल्चर प्राणी. याला संस्कृत भाषेत 
&€% झंडूक म्हणतात. मंडूक हा शब्द मुळात मज्जूक असा 
असावा. मस्ज्‌ (मज्जू) * बुड्या मारणे, यावरून मज्जूक शब्द 
वनला आहे. यागिवाय मंडूक गव्दाची आणखी एक व्यृत्पत्ती 
देतात, ती अक्ली- मद्‌नव हर्ष पावणे किवा मन्द्ऱच्तृप्त होणे, या 


धातूवरून मद्‌ ऱ्व्ड मन्द्‌ ऱ मण्ड्‌ 2 मण्ड रन उक: >< मण्डक: असा 
॥... निर्माण झाला. वेडकांना पाण्यामुळे हर्थ होतो, बेडूक पाणी 
4 “> ऱ्य ८५ नको 


डर भारतीय संस्कृतिकोद 


पिऊन तृप्त होतात, हा आद्यय त्या शब्दात घ्वनित होतो. 
त्रर्रग्वेदात मंडूकसूवत नावाच एक स्वतंत्र सृक्‍त आह (७.१०३)- 
या सक्‍तात पावसाळयाच्या प्रारंभी ओरडणाऱर्‍या बेडकांना 
(वेदघोष करणार्‍या) ब्राह्मणांची उपमा दिली आहे. हे सूक्त 
म्हणजे पाऊस पडण्यासाठी म्हणायचे मंत्र होत, असे यास्काने 
निरुकक्‍्तात म्हटले आहे (९.५). 

बेडकाचा पाण्याशी संबंध असल्यामुळे त्याच्या अंगी गैत्य 
कल्पून, प्रेतदहनानंतर त्याला त्या ठिकाणी दाहशमनार्थ वोला- 
वण्याची प्रश्रा होती, असे क्रग्वेवातील एका क्र्रचेवरून (१०. 
शद हॉ) वाटते. ताप आला असताना आजार्‍याचा दाह नष्ट 
व्हावा, म्हणूनही वरेडकाचे आवाहन करावे, असे अथर्ववेदात 
म्हटळे आहे (७.११६) . यागिवाय तैत्ति. संहिता (५१-८८ ), 
वाज. संहिता (२४.३६), पंच. त्राह्मण (१२-४१ |! 
ग्रंथांतही वेडकाचा उल्लेख आटे. अग्निचयनामध्ये विटा मांडून 
झाल्यावर एका कळकाच्या काठीला वेडूक बांधून त्य़ाला 
मारतात. जळलागय खणताना त्यातपाणी लागण्यासाठी तांब्याचा 
बेडूक करून दान द्यावा, असे मत्स्य पुराणात म्हटळे आह 
(५८.१९). 

लोकसाहित्यात वेडकाला मंदोदरीचे भूत अथवा तिचा 
आत्मा असे म्हटलेले आहे चेटकिणी त्याचे रक्‍त अंगाला फास- 
तात आणि त्यामुळे त्या आकाद्यात उडू शकतात, अशी एक 
लोकसमजूत आहे. नेपाळातील नेवार जातीचे लोक बेडकाला दैव 
मानतात आणि राखी पौणिमेला शेतात त्याची पूजा करतात. 
पूजेनंतर त्याला भाताचा आणि नऊ प्रकारच्या डाळींचा नैवेद्य 
दाखवितात. नेवारांच्या मते बेडकांनी दैत्याला शेतात नेळे आणि 
तिथे त्याला चिखलात गाडून मारले. पर्जन्यासाठी बेडकाची 
आळवणी करणे हा प्रकार सर्वत्र रूढ आहे. बेडूक व पाऊस 
यांच्या निकटतम संबंधाच्या कित्येक लोककथाही आढळतात 
दिव्रगढच्या बाजूला पाऊस पडण्यासाठी बेडकांची लग्नेही 
लावतात. [वे. इं.; दि नेवार्स - गोपालसिह्‌ नेपाळी, १९६४ ] 


ड् एक भटकी जमात. यांची वस्ती बंगाल, उत्तर प्रदेश, 
बेदिया इ. ठिकाणी आढळते. या लोकांचा वर्ण पिंगट आहे. 
यांच्या स्त्रिया प्रमाणबद्ध अवयवांच्या असून, त्य़ा सडपात 
असतात. यांचे कपडे मात्र ओंगळवाणे असतात. त्यांच्याप न 
काही गोंदण्याचे काम करतात, तर काही चटया विणतात. क 
शिवाय त्या वैदूगिरीही करतात. पुरुष गारुडी, डोंबारी, पंगा क 
यांचे व्यवसाय करतात. भुरट्या चोऱ्या आणि गु*€ 
ठपरवसायही त्यांना वर्ज्य नाहीत. तन 

जाती यांचे व 
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नात. यांच्यांतील काही लोक आपल्याला मुसलमान म्हणवतात 
आणि आपली सृंता करून घेतात. ते ज्या लोकांमध्ये राहतात, 
त्या लोकांचा धर्म स्वीकारतात. काही वेदिय़ा ज्लीख आहेत, 
काही कवीरपंथ्री आहेत, काही मुसलमान आहेत. ते काली 
अथवा ज्वालामुखी या देवीला भजतात. दादजू नामक देवीला 
डुकरांचा बळी देतात. त्याचप्रमाणे पीरांचीही पूजा करतात. 

यांची धर्मक्रृत्ये ब्राह्मण सहसा संपादित नाहीत. जे ब्राह्मण 
त्यांच्याकडे जातात, त्यांना कनिप्ठ समजतात. 

बेदिया ळोकांत हुंडा घेण्याची पद्धत आहे. ज्याने यशस्वीपणे 
अधिक गुन्हेगारी केळी असेल, तो नवरामुलगा उत्तम अशी 
त्यांची समजूत आहे. [ एन्सा. रि. ए.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


(इ. स. चे १९ वे शतक) एक संतकवी. 
गुरू नानकाच्या वंशात याचा जन्म झाला. 
याच्या वडिलांचे नाव हरदास होते पंजाबमधील विलासपूर - 
नरेशाने गणेशसिहाळा आपला धर्माचार्य म्हणून आश्रय दिला 
होता. गणेशसिहाचे वंशज आजही विलासपूरमध्ये राहतात. 

गणेशसिह हा एक रससिद्ध कवी होता. जन्मसाखी श्री गुरू 
नानकदेवजीकी आणि श्रीकृष्णचरित्रचंद्रोदय या त्याच्या दोन 
काव्यरचना प्रसिद्ध आहेत. दोन्ही ग्रंथांची भाषा व्रज व लिपी 
गुरुमुखी आहे. भापादीथिल्याचा अभाव हा या ग्रंथांचा एक 
विशेष आहे. शीख जगतात जन्मसाखी काव्याला विदोष महत्त्व 
आहे. या काव्यात वंशगत संस्कार आणि दंतकथांची रेल्चेल 
आहे. दोहा व चौपाई या छंदांत काव्याची रचना केलेली आहे 
कृष्णचरित्रचंद्रोदयात वृंदावनवासी वालकृष्णाच्या सरस लीलांचे 
निरूपण आहे. [पं. हि. सा. इ. ] 


वेदी गणेशासिंह 


न: मुंबई, कुलावा, ठाणे या भागात प्रामुख्याने 
बन इस्राएह आढळणारी एक जात. बेने इस्राएल या 
शब्दाचा अर्थ बेन्‌ ए इस्राएल >< इस्राएलची मुले असा आहे. या 
लोकांना ज्यू, यहुदी व शनवार तेली अश्ीही नावे आहेत. हे 
लोक पुर्वी तेल गाळण्याचा व्यवसाय करीत आणि शनिवारी 
त्यांचा विश्रांतीचा दिवस असल्यामुळे तेलाचे घाणे बंद ठेवीत. 
त्यावरून त्यांना शनवार तेली असे नाव मिळाले. 

या लोकांच्या प्राचीन इतिहासाविषयी निचित माहिती 
नाही. पण ते एडनहून किवा इराणी आखातातून इ. स. च्या ६ 
व्या हतकात भारतात आले, असे एक मत आहे. त्यांच्या आग- 
मनाविषयी पुढील आख्यायिका सांगतात - 

हे लोक दोन जहाजांत वसून भारताच्या पवचिम किनार्‍या- 
वर आले. त्यांपैकी एक जहाज कोचीन बंदरात लागले व 


२३ बेने इस्राएल 


त्यातील लोकांनी कोचीनच्या आसपास वस्ती केली. दुभरे 
जहाज अल्विागेजवळ नवगाव या ठिकाणी खडकावर आपटून 
फुटले. त्यामुळे त्यातील वरेच लोक समुद्रात वुडून मरण पावले. 
सात पुरुष आणि सात स्त्रिया तेवढ्या वाचल्या. त्यांनी किना- 
र्‍्याला लागलेली प्रेते गोळा करून दोन मोठ्या खडुचांत पुरली. 
या कवरी अजूनही नवगाव इथे आहेत. या वाचलेल्या स्त्री- 
पुरुषांची संतती म्हणजेच सांप्रतचे वेने इस्राएल होत. 

हे लोक शेती, तेळ गाळणे, सुतारकाम, अध्यापन, दवा- 
खान्यांत काम करणे, इ. व्यवसाय करीत. त्यांच्यापैकी बरेचसे 
लोक पूर्वी इंग्रजांच्या सैन्यात होते. सांप्रत पुष्कळ लोक गिक्षण 
घेऊन नोकऱ्या करीत आहेत. 

वेने इस्राएल लोक मध्यम उंचीचे, वळकट व तरतरीत अस- 
तात. त्यांचा रंग उजळ, डोळे काळे किवा तपकिरी व केस 
काळे असतात. त्यांच्या स्त्रिया सर्वसाधारणपणे गोर्‍या व 
सुस्वरूप असतात. 

पूर्वी बेने इस्राएल पुरुष थोडा मुसलमानांसारखा व थोडा 
हिदूंसारखा पोषाख करीत. डोक्याला पागोटे किवा टोपी, 
अंगात कोट, खाली विजार किवा धोतर आणि पायात वहाणा 
असा त्यांचा पोषाख असे. त्यांच्या स्त्रिया पूर्वी नऊवारी साडी व 
चोळी असा पे करीत आणि मध्यमवर्गीय व खालच्या 
स्त्रियांच्याप्रमाणे दागिने घालीत. कालमानाप्रमाणे सांप्रत या 
लोकांच्या पोषाखात फरक पडला आहे. आता ते पाइचात्य पद्ध- 
तीचा पोषाख करू लागले आहेत. 

हे लोक मराठी भाषा बोलतात. पण ते प्रार्थना मात्र हिब्रू 
भाषेत करतात. हे लोक मेंढी, बकरा व कोंबडी यांचे मांस व 
खवळले आणि पंख असलेले मासे खातात. 

बेने इस्राएल लोकांत काळे व गोरे असे दोन भेद आढळ- 
तात. त्यांच्या म्हणण्याप्रमाणे गोरे हे इथे आलेल्या मूळच्या 
लोकांचे वंशज होत व काळे हे एतद्देशीय स्त्रियांची किवा इथे 
बेने इस्राएह बनलेल्या लोकांची संतती होय. काळे व गोरे 
यांचा धर्म एकच असला व आचार-विचार सारखे असले, तरी 
त्यांच्यांत रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. 

विवाहप्रथा - पूर्वी या लोकांत मुलामुलींचे विवाह लहान- 
पणी होत; पण सांप्रत ते मोठेपणी होतात. सर्वसाधारण- 
पणे मुलाचे आईवाप मुलीला मागणी घालतात. साखरपुडा 
मुलीच्या घरी होतो. त्या वेळी तिला अंगठी किवा सोन्याचा 
दागिना देतात. त्यानंतर एखाद्या रविवारी लग्न होते. लग्नाच्या 
आदल्या रात्री वधू-वरांना आपापल्या घरी हळद व मेंदी लाव- 
तात. दुसर्‍या दिव्षी सकाळी वधू-वरांच्या घरी आप्तेष्टांना 
मेजवानी होते. संध्याकाळी सिनेगाँगमध्ये (प्रार्थनामंदिर) 


बेने इस्राएल 


किवा एखाद्या सोयिस्कर ठिकाणी ळग्नसमारंभ होतो. त्या वेळी 
पुरोहित हित्रू मंत्र म्हणतो. नवरामुल्गा वघूच्या समोर उभा 
राहतो. त्या वेळी त्याच्या हातात मद्यपुर्ण चांदीचा पेला असतो 
व त्यात चांदीची अंगठी असते. तो वधूला नावाने हाक मारून 
सांगतो, की * या चांदीच्या पेल्याने तू माझ्याशी विवाहवद्ध 
ज्ञाली आहेस. ! नंतर तो पेल्यातील अर्धे मद्य पितो व अवे 
वधूच्या हातातील काचपात्रात ओततो. मग त्यातील अंगठी 
तिच्या उजव्या तर्जनीत घालतो. त्या नंतर तो थोडे मद्य अस- 
ळेळे दुसरे एक काचपात्र व एक दागिना घेतो. तो दागिना 
तिच्या गळयात वांधतो, थोडे मद्य स्वतः पितो, उरळेळे तिच्या 
तोंडात ओततो आणि काचपात्र फोडून टाकतो. मग दोघेही 
लग्नाच्या करारपत्रावर सह्या करतात. ते करारपत्र वधूपिता 
सांभाळून ठेवतो. पतिपत्नींपैकी कोणी कराराचा भंग केल्यास 
त्यांना घटस्फोट घेता येतो. जातीवाहवेर लग्न केल्यास, अशा 
विवाहाची संतती काळे या विभागात मोडते 
प्रसतिश्र्था - मुल्गा जन्मल्यावर आठव्या दिवक्षी त्याची 
सुंता करतात व त्याचे नाव ठेवतात. मुलीचे नाव केव्हा ठवावे 
त्यावद्दल नियम नाही. पण साधारणपणे, आठव्या दिवशी किवा 
त्यानंतर ठेवतात. नावे बहुधा जुन्या करारातून निवडलेली 
असतात. मलांची अब्राहाम, आयझॅक, जोसेफ, मोझेस, बेंजामिन, 
व मलींची सारा, रेवेका, सेफिरा, हना, इ. अशी असतात. 
मुलाच्या जन्मानंतर चाळिसाव्या दिवशी आणि मुलीच्या जन्मा- 
नंतर ऐशीव्या दिवशी मातेचा सुवेर फिटतो, असे समजतात. 
देवधर्म - हे लोक यहुदी धर्माचे अनुयायी असून, ते एकाच 
देवाला भजतात. त्यांच्या प्राथनामंदिराला सिनेगॉग असे नाव 
त्यात जुन्या कराराच्या हस्तलिखित प्रती ठेवलेल्या 
लोक इतरांना 


आहे 
असतात व त्यांना ते फार पवित्र मानतात 
आपल्या धर्मात आणण्याचा प्रयत्न करीत नाहीत 

सण-उत्सव - हें लोक अनेक व्रते व उत्सव करतात. नव्याचा 
सण, खिरीचा सण, दारफळणीचा सण, सुक्‍कोथ हनुखा, 
सवाबी रोजा, एलिआहू हन्नाबीचा उरूस, होळीचा सण, विर- 
ड्याचा सण, सेलिचोथ, इ. त्यांची प्रमख व्रते व उत्सव होत 
खिरीच्या सणाच्या दिवशी ते नवीन तांदुळाची खीर करतात 
व॒ तिचा देवाला नैवेद्य दाखवतात. नैवेद्य दाखविण्यापूर्वी 
घरातीळ कोणीही काही खात नाही. दारफळणीच्या दिवशी 
ते पांढरा पोशाख करून सबंध दिवस घरात राहतात व बाह- 
रच्या माणसांशी बोलत नाहीत. त्यांचा पुरीम हा सण हिंदूंच्या 
होळीच्या दिवल्ीच येतो, म्हणून त्याला त्यांनी होळी असेच 
नाव दिले आहे. हे लोक आपल्या सणांना सण असेच संवोधतात. 
वरील सण इतर ज्यू लोकांच्या सणांशी तंतोतंत जुळतात. या- 


२२४ भारतीय संस्कृतिकोश 
लिवाय वने इस्तराएळ लोकांत आणखी काही उपवास व सण 
आहेत. त्यांना ते रोजा आणि उरूस म्हणतात. त्यांच्या एका 
उपोपणाचे मसळमानांच्या रमञ्ञानाच्या उपोपणाशी साम्य 
असल्यामळे त्याला वेने इस्राएळ रमञान असेच नाव मिळाले 
आहे. यात सतत वीस दिवस उपवास करायचा असतो. या- 
शिवाय, वर्षातून दोनदा त्यांचे उपवास असतात. पूर्वी हे लोक 
एलळिजा नामक प्रेषिताचा उरूस खंडाळा येथे भरवीत असत. 
पण सांप्रत तो बंद पडला आहे. शि 

य़ा लोकांत सिनेगॉगमधीळ धामिक मेळाव्याच्या वेळी गांतीच 
चंवन देण्याची चाळ आहे. मख्य धर्मोपदेशक प्रथम प्रतिष्ठित 
व्यक्‍तींना द्वे चंवन देतो. हे लोक त्याच्या हातांवर आपला हात 
पाळा ठेवतात व तो त्या हाताच्या बोटांच्या टोकांचे चुबन 


घेतो. हे लोक मग इतरांना चुंवन देतात. हा विधी सतत तीन - 


चार मिनिटे चालू असतो 
याशिवाय सिनेगॉगमधीळ प्राथना संपल्यावर आणीर्वादाचा 

वेला नामक एक विधी होतो. द्राक्षांच्या रसाचा एक पेला मुख्य 

धर्मोपदेशक हातात घेतो. तो त्या पेल्यावर आश्ीरवचन उच्चारता 

व त्यातील थोडा रस पितो आणि उरलेला रस दुसर्‍या एका 


ल मग 
मोठ्या, रसाच्या भांड्यात ओततो. त्या भांड्यातील स्स 


सर्व लोकांना वाटतात कत्या 
बरीच वर्षे भारतात राहिल्यामुळे बेने इस्राएल ल 


आहे* 
आचारांवर हिदंच्या काही आचारांचाही प्रभाव पडलेला “ € 
आपल्याला 


एखाद्या वेने इस्राएल स्त्रीला मुलगा नसेल, तर ती अ 

मलगा व्हावा, असा नवस करते. नवसाने मुलगा झाला, की सहा 
सात वर्षांनी त्याचे जावळ काढतात. त्या जावळाचा सोत्यान 
किवा चांदीने, नवस असेल त्याप्रमाणे तुला करून त्याच्या 
इतके द्रव्य वाटतात. जावळाचे एखाद्या जलाशयात 


लोक धार्मिक समारंभांत सब्जाचा वण 


व कार्ड | 


करतात का 
व बकर्‍्याच्या यकृताचा किवा कोंबड्याच्या क'% 
दाखवतात. बेने इस्राएल लोकांच्या खेड्यात मुकादम 
असे दोन अधिकारी असतात. हे दोघे या लोकांच्या सामार्जिक 
धार्मिक बाबींकडे लक्ष देतात. एखाद्या जातिबहिष्कृत 
पुन्हा जातीत घेताना त्याला गार पाण्याच्या थाळीत बसवतात कोरडे 
आणि पुरोहित त्याच्या पाठीवर सोम्य असे एकोणचाळीस * 
ओढतो 
मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते पुरतात. त्यासाठी तात. 
खड्डा खणतात व मृताचे मस्तक पूर्वेला करून त्यात 
शुक्रवारी सूर्यास्तापूर्वी व शनिवारी सूर्यास्तानंतर मत 
असा यांच्यांत नियम आहे, लहान मुलांच्या बाबतीत 
व मोठ्या माणसांच्या बाबतीत सात दिवस मृताशी 
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खंड सहावा 


आशोचाच्या शेवटच्या दिवशी मृताचे आप्तेष्ट स्म्षानात जाऊन 
व घरीही मृतात्म्यासाठी प्राथना करतात. नंतर त्यांना मृताच्या 
घरी जेवण मिळते. अश्याच प्रकारचा विधी पंधरा दिवसांनी व 
अकरा महिन्यांनी करतात. [ एन्सा. रि. ए.; ट्रा. का. बाँ.; 
पूना गेॅझे.; मुं. व. ] 


च एक जात. प्रदेशपरत्वे या लोकांना वेडर, नाइकवाडी, 
बरड व्याडेरू, तलवारू, नाइकमक्कळू, काटक, इ. नावेही 
आहेत. यांची मुख्य वस्ती बेळगाव, धारवाड, विजापूर व कोकण 
या भागात आहे. (बेडर पाहा) 

हे कोक वाल्मीकी मुनीला आपला जातभाई मानतात व 
स्वत:ला वाल्मीक असेही म्हणवतात. कुठे कुठे ते स्वतःला 
रामोशीही म्हणवतात. त्यावरून मुळात रामोशी व बेरड एकच 
असावे, पण पुढे त्यांची राहण्याची ठिकाणे व भाषा वेगळी 
झाल्यामुळे, या दोन भिन्न भिन्न जाती मानण्यात येऊ लागल्या 
असाव्या. तेलुगू बोया आणि तमिळ वेदान हेही वेरडांश्ी संबंधित 
आहेत. बोया हे शिकारी आहेत. वेदान हेही ज्िकारी असून, 
पूर्वी ते सेन्यात होते व नंतर दरोडेखोर बनले. कन्नय्य या 
नायन्मारापासून हे आपली उत्पत्ती मानतात. मुंबई राज्यातील 
बेरडही कन्नय्य हा आपला मूळ पुरुष मानतात. 

कन्नय्य हा शिकारी असून, शिवाचा परम. भक्‍त होता. 
त्याच्या भक्‍तीने शिवपार्वती त्याच्यावर प्रसन्न झाळे. आपण व 
आपले वंशज हे अचूक शरसंधान करणारे व्हावेत व आपल्या 
आणि आपल्या वंदजांच्या जमिनीत विशेष कष्ट न करता व 
फारसे पाणी न लागता धान्य पिकावे, असे दोन वर त्याने 
मागितले. शिवाने ते त्याला दिले. सव बेरड हे अचूक नेमबाजी 
करण्यात पटाईत असून, ते पशुपक्ष्यांची शिकार करतात. ते कमी 
मेहनत व कमी पाणी लागणारे रब्बी पीक तेवढे काढतात. 

वु्चेननच्या मते बनवासीचे कदंब हे बेरड होते. द. कानडा- 
मधील बेरड फार क्रूर होते आणि त्यांना खुनी असेच म्हणत 
असत. विजयनगरच्या पाडावानंतर या बेरडांनी अनेक दिवसां- 
पर्यंत त्याची लूटमार चालवली होती. धन्याशी किवा प्रमुखाशी 
एकनिष्ठ राहण्याची त्यांची वृत्ती पाहून हेदर अलीने त्यांच्यां- 
तल्या बऱ्याच लोकांना मुसलमान बनविले व त्यांच्या अनेक 
पलटणी बनविल्या. 

पेशव्यांच्या काळात बेळगावजवळच्या चिकोडी येथे बेरडांचे 
केंद्र होते. इ. स. १८१७ च्या सुमारास नाईक नामक प्रमुखाच्या 
हाताखाली त्यांची मोठी संघटना होती. त्या वेळी त्यांनी इंग्रजां- 
विरुद्ध बंडाळी केली; पण इंग्रजांनी तिचा बीमोड करून टाकला. 
पुढे इ. स. १८२९ व १८९५ या वषींही त्यांनी इंग्रजांविरुद्ध 
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ग्ट्ष 


बरड 


मोठा उठाव केला होता; पण त्यातही त्यांना अपयक्ष आले. 

बेरड लोक रंगाने काळे व मध्यम उंचीचे असतात. त्यांचा 
चेहरा गोल, ओठ पातळ, नाक रुंद आणि केस लांब किंवा कुरळे 
असून, त्यांच्या गालांची हाडे वर आलेली असतात. वेरड पुरुष 
धोतर किंवा विजार, कोट किवा उपरणे व वहाणा किंवा बूट 
असा पोषाख करतात. वरेचसे पुरुष केस वाढवतात. ते कमरेत 
साखळी, हातात सोन्याचे किवा चांदीचे कडे आणि कानात 
सुवर्णवल्ये घालतात. स्त्रिया विकच्छ साडी नेसतात व डोक्या- 
वरून पदर घेतात. त्या वाको, टीका, कमरपट्टा, नथ, कर्णफुले, 
बांगड्या, इ. अलंकार घालतात. 

उद्योगधंदे - पुर्वी हे लोक चोर व दरोडेखोर म्हणून प्रसिद्ध 
होते. अजूनही त्यांच्यापैकी काही लोक चोऱ्या करतातच; पण 
आता पुष्कळसे लोक शेती करतात. काही वतनदार व पाठील 
असून त्यांना जमिनी मिळालेल्या आहेत. काही पहारेकरी 
म्हणून काम करतात. सांप्रत त्यांच्यांत शिक्षणाचा प्रसार झालेला 
असून, ते शिक्षक, पोलिस, पट्टेवाले अशा नोकर्‍या करतात. 

बेरड लोक कुरव, कब्बलिंगर, बक्कल, इ. आपल्यापेक्षा 
श्रेष्ठ जातीचे लोक आपल्यात घेतात. पुरुष असेल तर प्रथम 
त्याची हजामत करून त्याला स्नान घालतात. नंतर रुईची 
जळती काडी त्याच्या जिभेला लावतात. त्याचे पुर्वीचे क्रिया- 
कर्म जाळल्याचे ते सूचक असते. नंतर ज्ञातिभोजन घालतात. 
नव्याने जातीत घेतलेल्या पुरुषांना मल्लळव पोटजातीत घालतात 
व स्त्रियांना गुज्जल पोटजातीत घालतात. नव्या लोकांना दीक्षा 


द्यायची म्हणजे गवताची एक झोपडी करून ती जाळतात. त्यांचे 
नवे जीवन सुरू झाळे, असा त्याचा अर्थ होतो. 


बेरड लोकांत नाइक मक्‍्कलू, वाल्मीक किवा खुद बेरड, 
भिल किवा किरात, बिले किवा हल्गे, जस, नस, म्यास किवा 
कवलेट्टू, ककरमुंडी किवा हेसी आणि करे किवा दुर्गामुर्गी असे 
पोटभेद असून, त्यांच्यांत परस्पर लग्नसंबंध होतात. बेरड 
लोकांत अनेक बेडगू असून, एकाच बेडगूत विवाह होत नाहीत. 

हे लोक भ्रष्ट कन्नड भाषा बोलतात. सोलापूर जिल्ह्यातील 
वेरड इतरांशी मराठी व घरात स्वत:ची एक बोली बोलतात. 

यांचे तंटेबखेडे कट्टिमगी हा जातिप्रमुख सोडवतो. प्वी 
व्यभिचार किवा कनिष्ठ जातीतील लोकांबरोबर भोजन करणे 
अशा गुन्ह्यांबद्दल स्त्रीला जातिबहिष्कुत करीत व तिला पुन्हा 
जातीत घेण्यापुर्वी तिचे मुंडण करीत. पण हल्ली तिचे फक्त 
पाच केस कापतात व रुईची जळती काडी तिच्या जिभेला 
लावतात. मग तिला थोडी दारू प्यायला देतात. कारण दारूने 
शरीर शुद्ध होते, अश्ली त्यांची समजत आहे. पुरुषाला अश्याच 
गुन्ह्याबद्दल गुरूसमक्ष दाढी, मिश्या व दोंडी काढावी लागते, 


[_ रद 


गार पाण्याने स्नान करावे लागते व दारू प्यावी लागते. 
विवाहप्रथा - मुलामुलींची लग्ने वहुधा लहान वय़ात होतात. 
मुलाचा वाप मुलीला मागणी घालतो. वधूपित्याला देज द्यावे 
लागते. दोन्ही पक्षांना हा संबंध पसंत असल्यास साखरपुडा 
होतो. त्या वेळी गावातील अधिकारी आणि लिंगायत पुरोहित 
उपस्थित असतात. यानंतर एक किंवा दोन वर्षांनी लग्न करतात. 
विवाहमुहत ज्योतिषी काढून देतो. लग्न मुलाच्या घरी होते. 
विवाहाच्या आधी दोन दिवस ववूपक्षाकडीलळ लोक वरगृही 
जातात. त्या दिवशी वधू-वरांना हळद लावून स्नान घालतात. 
नंतर वधू-वर घरातल्या देवांना नमस्कार करतात. दुसर्‍या 
दिवक्ली पाच विवाहित पुरुप गावावाहेर रानात जाऊन दोन 
खांव घेऊन गावाच्या हद्दीवर किंवा मारुतीच्या देवळात येतात. 
तिथे एक सुवासिनी त्यांना आरती ओवाळते. तिथून ते मिरव- 
णुकीने वरगृही येतात. नंतर ते खांब घरासमोर पुरून त्यावर 
मांडव घालतात. त्याच दिवशी कुंभाराकडून काही गाडगी- 
मडकी मिरवीत आणतात. एका .मडक्‍्यात दोन काटक्यांना 
विड्याची पाने बांधून ठेवतात. त्यांना रामवाण असे म्हणतात. 
तिसर्‍या दिवशी वधू-वर वेळावर बसून गावातील मारुतीच्या 
मंदिरात नमस्काराला जातात. मग वर जात्याच्या तळीवर व 
वधू धान्य भरलेल्या टोपलीत उभी राहते. दोघांच्या मधे अंतर- 
पाट धरतात व मंत्र म्हणून त्यांच्या मस्तकावर अक्षता टाक- 
तात. हा लग्नातील मुख्य विधी असतो. नंतर वराने स्पर्श 
केलेले मंगळसूत्र पुरोहित वधूच्या गळ्यात बांधतो. लग्नात 
ब्राह्मण व लिंगायत असे दोन्ही पुरोहित असतात. 
विधवाविवाहाच्या वेळी लिंगायत मठपती पौरोहित्य करतो. 
नवीन नवर्‍याला वधूच्या आईबापांना सुमारे शांभर रुपये देज 
द्यावे लागते. विधवाविवाहाच्या वेळी सुवासिनींना उपस्थित 
राहता येत नाही. 
पत्नी व्यभिचारी, आजारी किवा कुरूप असल्यास पतीला 
घटस्फोट घेता येतो. क्वचित हे लोक आपल्या मुली यल्लम्माला 
अर्पण करतात. मग त्या जोगती होतात व वेश्यावृत्तीने 
राहतात. देवाला अर्पण केलेल्या मुलींना बस'वी असे नाव आहे. 
प्रसृतिप्रथा - स्त्रीला प्रसूतीच्या वेळी सुईण मदत करते. 
जननाशौच पाच दिवस असते. बाराव्या किवा एकोणिसाव्या 
दिवशी मुलाचे नाव ठेवतात. पाचव्या दिवशी षष्ठीदेवीचे पूजन 
करतात. 
मुलगी प्रथम त्र्तुमती झाल्यावर तिला मखरात वसवून 
तिची ओटी भरतात. त्या वेळी वाजंत्र्यांना बोलावतात. 
देवधर्म - काही बेरड वैष्णव आहेत; तर काही निसर्गपूजक 
आहेत. थोडे [लोक शैव व लिंगायतही आहेत. विजापूरमधील 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वेरडांच्या दुर्गव्व, मल्लिकार्जुन, मारुती, वेकटेश व येल्लम्म या . 


कुलदेवता असून, त्यांच्या धातुमूर्ती ते घरात ठेवतात. धार- 
वाडच्या बेरडांचा मुख्य देव हनमप्पा हा आहे सोलापूरमधील 
बेरड मुख्यतः अंबाबाई, जोतिवा व खंडोवा व पुण्यातील बेरड 
जनाई, जोखाई व खंडोवा यांना भजतात. 

हे लोक दसरा, दिवाळी, नवरात्र, इ. सण साजरे करतात. 
आढिविन व मार्गशीर्पं अमावास्येला ते बेतात डांगोरा नामक एक 
विधी करतात. दर शनिवारी आणि मंगळवारी ते फर्कत संध्या- 
काळी जेवतात आणि श्रावणातल्या प्रत्येक सोमवारी उपवास 
करतात. मंत्रतंत्र, जादूटोणा यांवर त्यांचा विश्वास आहे. 

मततिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात किवा पुरतात. त्प्या 
मुद्रा घेतलेल्या अविवाहितांना आडवे ठेवून व विवाहितांना 
बसल्या स्थितीत ठेवून पुरतात. प्रेताळा स्तान घाढून कपड 
घालतात. पुरुषाच्या कपाळी भस्म लावतात व स्त्रीच्या 
डोक्यावर फुलांची जाळी घालतात. तिसर्‍या दिवशी क 
पुरलेल्या किवा जाळलेल्या जागी भात, कानोळे व पाणी प 
मडक्यात घाळून ठेवतात व कावळा त्यांना शिवण्याची ' 
बघतात. मताशौच तीन दिवस पाळतात. सातव्या, नवव्या किवा 
अकराव्या 'दिवक्ली रक्षा व अस्थी गोळा करून नदीत टाकतात 
आणि आप्तेष्टांना जेवण घालतात. बेळगावच्या बाजूला “- 
बाराव्या दिवशी मृताचा उत्तराधिकारी ब्राह्मणाकडून ी- 
आणून ते घरात शिंपडतो. मृत व्यक्‍ती विवाहित असेल कनक 
चांदीच्या पत्र्यावर तिची प्रतिमा ठोकून आणतो व वियन, 
दिवशी आणि वर्षातून एकदा भाद्रपद, आश्‍विन किवा करीं 
अमावास्येला पितरांसाठी ज्ञातिबांधवांना जेवण घालतात. 
ठिकाणी लिंगायत मठपती त्यांची अंत्यक्रिया करतात. विकणे 

मुसलमान बेरड सोलापुर, बेळगाव, धारवाड व बाटवून 
य़ा भागांत विखुरलेले आहेत. हैदर अलीने त्यांना मी झी 
मुसलमान केले. हैदर आणि टिपू या दोघांच्याही सैन्यात ग न 
होते. सांप्रत ते व्यापार, नोकरी, इ. व्यवसायांत आहेत. धि 
पंथाचे सुत्नी असून, त्यांच्या चालीरीती इतर मुसलमानां 
आहेत. [ ट्रा. का. बाँ.; गु. जा.; कोल्हापूर गॅझे. ] 


रत, 
रे व्यापारी असू 


> -_ ८ द. भारतातील एक जात. € ब्राच्या 
बेरी चेट्टो स्वतःला वैश्य समजतात. कव्यकापुराणार 

उत्व्तीॉ म काभ मुी 
उत्पत्तीविषयी पुढील कथा दिली आहे घलीशी कर्श 


एका राजाला कोमटी जातीच्या एका सुंदर “बसल्यामुळे 
करायचे होते. पण कोमट्यांना हा संबंध पसत ' _ सु 
त्यांनी राजाला नकार दिला. तेव्हा राजाने त्यांच, न गेले, 
केला. छळाच्या भयाने जे कोमटी लोक तो देश सोड 
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वतात. धार- 
गोलापूरमधील 
ण्यातील बेरड 


[जरे करतात. 
रा नामक एक 
- फक्‍त संध्या- 
वारी उपवास 


ऱ 


खंड सहावा 


त्यांना वेरी किवा वेडिरी (२: भय) चेट्टी असे नाव मिळाले. 

यांच्याबहळ दुसरी एक कथा प्रचल्ति आहे, ती अशी- 

कुंभकोणमजवळच्या कावेरीपुरम नामक नगरात बेरी 
चेट्टींची पुष्कळशी वस्ती होती. तिथल्या राजाने त्यांच्या एका 
मळीळा मागणी घातली. पण वेरी चेट्टींनी ती नाकारली 

तेव्हा राजाने त्यांना आपल्या राज्यातून घालवून दिले आणि 
इतर जातींना त्यांच्याशी रोटीवेटीव्यवहार करायला बंदी केली 
ही बंदी इ. स. च्या विसाव्या शतकाच्या सुरवातीपर्यंत तरी 
अस्तित्वात होती. 

बेरी चेट्टी लोकांत अनेक पोटभेद असून, त्यांच्यांत परस्पर 
विवाहसंबंध होत नाहीत. ते राहत असलेल्या गावांच्या नावा- 
वरून हे पोटभेद पडले आहेत. 

यांची जातपंचायत असून, जातीचे सर्व प्रश्‍न तीच सोडवते. 
पंचायतप्रमुखाला पेरिदनक्कारन असे नाव असून, त्याच्या मद- 
तीला एक न्हावी असतो. 

या लोकांना बालविवाह अधिक पसंत आहे. यांच्यांत 
मुलाचा उपनयनसंस्कार लहानपणी किवा लग्नाच्या वेळीही 
करतात. सर्व पुरुष जानवे घालतात. वेरी चेट्टी व कोमटी 
यांच्यांत श्रेष्ठपणाबद्दळ वाद असून, प्रत्येक जात आपण 
दुसऱ्यापेक्षा श्रेष्ठ असल्याचा दावा करते. पण सवेसाधारणपणं 
कोमट्यांना बेरी चेट्टींपेक्षा श्रेष्ठ समजतात. 

यांच्यांत शैव व वैष्णव या दोन्ही पंथांचे लोक आहेत. 
यांच्यापैकी काही लिंगायतही आहेत 

यांच्यांत प्रेते जाळण्याची चाल आहे. लिंगायत बेरी मात्र 
प्रेते पुरतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


च एक मज्र जात. बेल या फारसी शब्दाचा अथ कुदळ 
बलदार असा आहे. त्यावरून या जातीला हे नाव पडले 
बेलाच्या झाडावरून हे नाव पडले असावे, असेही एक मत आहे 
बिहार, ओडिसा, उत्तर प्रदेश, विदर्भ, मध्य प्रदेश, राजस्थान व 
पंजाब या प्रदेशांत हे लोक आढळतात. 
कूर्मी, गुजर, इ. जातींचे पाणी 
ब्राह्मणाकडचे अन्मोदक घेत नाहीत. 
छत्तीसगडमधील बेलदारांत ओडिया, लरिया, कूचबंधिया, 
कारिगर, मत्कूड असे गट आहेत. ओडिया हे स्वतःला राजपूत 
समजतात. 
माती खणणे, विहिरी खणणे, दगडकाम करणे, विटा 
वाहून नेणे, बांधकामाकरिता लागणारी कामे करणे; तसेच 
हातमागाच्या फण्या व शिगांच्या चौकटी तयार करणे, इ. 
कामे ते करतात. ते जाती, उखळे, पाटे, वरवंटे, चौरंग, इ. 


त्यांना चालते; मात्र ते 
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वस्तूही विकतात. वायका-पुरूष दोघेही जात्यांना टाक्या लाव- 
तात. ते भीक कधीही मागत नाहीत. हे लोक खूपच कष्टाळ्‌ 
असतात. उघाडीच्या दिवसात गाढवावर सामान लादून ते 
काम शोधण्यासाठी भटकतात. 

बेलदारी भाषा - वहुतेक वेळदार लोकांनी त्या त्या प्रदे- 
जातील बोलीचा स्वीकार केला आहे. पण तरीही राजस्थान, 
मध्य प्रदे आणि महाराष्ट्र या प्रदेशांतील बेल्दारांची वेलदारी 
नामक बोली आहे. या बोलीत अनेक भाषांचे, मुख्यतः पुर्वी 
राजस्थानी व मराठी यांचे मिश्रण दिसते 

वेलदारांची दहा-पाच विऱ्हाडे एखाद्या धर्मशाळेत किवा 
गावाच्या सीमेजवळ पाले उभारून त्यांत उतरतात. प्रत्येक 
बिऱ्हाडात शेळया, कोंबड्या व गाढवे असतात. 

देवधर्म - या लोकांचे कूलदेवत रेवा संस्थानात आहे. तिथल्या 
झेंड्याला इतर जातीच्या माणसाने स्पर्श केला, तर त्याला 
धोका पोचतो, असे समजतात. दिवाळीच्या दिवशी ते आपल्या 
गाढवापुढे दिवा लावून त्याला नमस्कार करतात 

विवाहप्रथा - यांच्यामध्ये लग्नात वधूचे देज म्हणून १०० 
किवा २०० रूपये द्यावे लागतात. बाकी लग्नविधी सामान्य 
असतो. 
: महाराष्ट्रात परदेशी बेलदार व मराठी बेलदार असे यांचे 
दोन विभाग आहेत. मराठी बेलदार मराठी कुणब्यांसारख 
वागतात. परदेशी बेलदारांची बोलडे, गोंधळी, कुडाळी, नवाले, 
पांडे अशी आडनावे असतात. हे अशुद्ध हिंदी बोलतात. पुरु- 
षांची वेषभूषा मराठी कुणव्यांसारखी असते; स्त्रिया मात्र 
घागरा-चोळी वापरतात. 

प्रसूतिप्रथा - महाराष्ट्रातील बेलदारांच्या बाळंतिणी 
पाचव्या दिवशी पष्ठी देवीची पुजा करतात. त्या वेळी घरातला 
वयोवृद्ध पुरुष बाळंतिणीसमोर बोकड कापतो. बाळंतिणीला 
जननाशौच सव्वा महिना असते मुलीचे नवव्या व मुलाचे 
बाराव्या दिवशी नाव ठेवतात. 

सतिकप्रथा - हे लोक मृताला पुरतात. नंतर मृताच्या घरी 
जातात व तिथे दिव्याला नमस्कार करतात. तिथेच एक लिंबाचे 
पान खाऊन मग आपल्या घरी परततात. दहा दिवस आशौच 

पाळतात. बाराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. [ सु. वि. 


को.; गां. गा.; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; पं. का.; पूना गॅझे. ] 
च एक जमात. यांची वस्ती सामान्यपणे भारताच्या 
बॅलवार 


मध्यभागात, विशेषत: अवध भागात आढळते. यांना 
बिलवार असेही म्हणतात. ओझ्ली वाहणे हा यांचा प्रमुख धंदा 
आहे. हे लोक आपल्या जातीच्या उत्पत्तीसंबंधी कथा सांगतात 


बेलवार 


ती अक्षी - आमचे पूर्वज सनाढ्य ब्राह्मण होते व ते वैलावरून 
ओझी वाहण्याचा धंदा करीत होते. त्यामुळे इतर ब्राह्मण त्यांना 
हळूक्या जातीचे मानू लागले. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


च एक लोकवाद्य. उत्तर प्रदेशातले चांभार आपल्या सामू- 
बला हिक नृत्याच्या वेळी हे वाद्य वाजवितात. याचा आकार 
छोट्या थाळीसारखा असतो. ते काद्याचे बनवितात. त्याच्या 
काठाला दोन छिद्रे पाडून त्यांतून एक दोरी ओवतात आणि 
धनुकलीच्या साहाय्याने ते वाजवितात. [क्रू. जी. ब्र. ग. ] 


च कर्नाटक प्रदेशातील एक प्राचीन नगर. हे स्थान 
बलळूर बंगलोरपासून १३७ मैलांवर आणि वाणावरपासून 
२८ मैलांवर, यगची नदीच्या काठी आहे. याचे पूर्वीचे नाव 
वेल्प्र असे होते. होयसळांची राजधानी द्वारसमुद्र (हळेबीड) 
तिथन ८-१० मैल अंतरावर येते. वेळूरच्या लगतच परिचमेला 
मालनाडचा डोंगरी प्रदेश असल्यामुळे हे स्थान अधिक सुर- 
क्षित होते; म्हणन होयसळ राजांनी तिथे काही काळ तात्पुरती 
राजधानी स्थापली होती. याला ' अभिनव क्षोणिवेंकुंठ व 
* दक्षिण-वाराणसी ' अश्लीही अन्य नावे होती 


हे नगर सुमारे एक हजार वर्षांपूर्वी वसवले गळ असावे 


होयसळ राजा बल्लाळ (पहिला) याच्या वेळी ते समृद्ध व 


प्रसिद्ध झाले. प्रख्यात होयसळ राजा विष्णुवर्धन यानं इ. स. 
१११६ च्या सुमाराला तलकाड येथे चोळसेनेचा पराजय केला 
आणि त्या विजयाचे स्मारक म्हणन वेळ्र येथे विष्णूचे एक 
संदर संदिर निर्माण केले. ते विजयनारायण किवा चेन्नकेशव- 
मंदिर या नावाने प्रख्यात आहे. कर्नाटकातील महान शिल्पकार 
डंकणाचार्य याने हे मंदिर बांधळे, असे म्हणतात. इ. स 
१११७ मध्ये विष्णुवर्धन राजाने या मंदिरात केशवस्वामीच्या 
मर्तीची प्रतिष्ठा केली, असे तिथल्या शिलालेखांवरून कळते 
महंमद तुगलुकाचा एक सेनापती गंगूसालार यान मंदिर 
लटले व त्याचे तोरणद्वार जाळून टाकले. पुढे विजयनगरच्या 
अधिकाऱ्यांनी त्या मंदिराचा जीर्णोद्धार करून त्याच्या महा- 
द्वारावर विटांचे गोपुर बांधळे. त्याच काळात तिथे देवीची दोन 
मंदिरे व नागनायकाचा सभामंडप यांची निर्मिती झाली 
चेन्चकेशवमंदिर हे होयसळ गिल्पशेलीचे एक उत्कृष्ट 
उदाहरण मानले जाते. या मंदिराची लांबी १७८ फूट व उंची 
१५६ फट असून, ते एका उंच दगडी चबुतर्‍यावर बांधलेले 
आहे. या मंदिराचा गाभारा ताराकृती असून, त्याच्या समार 
एक भव्य नवरंग म्हणजे सभामंडप आहे. त्या मंडपात असख्य 
स्तंभ आहेत आणि जाळीदार पाषाणाचे पडदे आहेत. बहुतेक 


२२८ 


भारतीय संस्कृतिकोर 


स्तंभ आणि छते यांवर विपूल नक्षीकाम आहे. त्यांतील नरसिहा 
स्तंभ व मोहिनीस्तंभ यांवरील नक्षीकाम तर अप्रतिम आहे 
मंडपातळे चार मध्यवर्ती स्तंभ त्यांवरील नतिकांच्या सुरख 


चेन्चकेशव मंदिर - वेल्र 


मतींमळे फारच चित्तवेधक वाटतात. या मंडपाच्या छताची 
रचनाही विलक्षण आहे. ते अष्टकोणी असून त्यावर घुमट आहें 
घमटाचा व्यास दहा फट व उंची सहा फूट आ6 त्याच्या 
यभागी एका शिलाखंडावर हिरण्यकशिपूला मारणार्‍या नर 
सिंहाची आकृती कोरलेली दिसते ची 
गर्भगहात एका चवतर्‍यावर पुरुषभर उंचीची विष्णू 
संदर व रेखीव मर्ती उभी आहे. ती जिल्पक्यास्त्रातील नियमा 
नसार घडवलेली असन, विविध अलंकारांनी सुशोभित भा 
विष्णूच्या दोन्ही बाजूंना भूदेवी व श्रीदेवी यांच्या मूर्ती आहेत 
चेन्नकेशवमंदिरावर विमान नसून, त्याच्या भिती ख 
वरपर्यंत सरळ आहेत. त्याच्या बाह्यांगावरही विपुल नर्क 
आहे. नवरंग सभामंडपाळा पूर्व, उत्तर व दक्षिण 
दारे असून, त्यांवरही पुष्कळ नक्षी कोरलेली दिसत, त्रा 
द्वारपालही आहेत. पूर्वेकडील द्वारावर हिरण्यकश्िपूच्य़ा न 
प्रसंग कोरळेला आहे. उत्तरेकडील हाराच्या वर एवा ह मती 
रथाकार शिल्प बनवलेले आहे. चबुतरा आणि मंडपाच्या त 
यांवर नाना प्रकारच्या आकृती व मूर्ती कोरलेल्या आहेत ल 
तळाक्ी गजपट्टी, त्यावर कौतिमुखे त्यावरवेलपत्ती आणि “ 
पौराणिक प्रसंग कोरलेळे दिसतात छताला 
या मंदिराच्या सभामंडपातील बेचाळीस क कर, 
लागन किचित तिरकस अद्या, अत्यंत सुरेख मूर्ती नोहिती' 
त्यांना मदनिका म्हणतात. मोहिनी स्तंभावर अ सलेल्या 
प्रमाणेच या मदनिका अगदी सजीव आणि कमनीय 
आकुतीचे सौंदर्य, कलेचा नाजुकपणा व कामातली 


तिथि 


खंड सहावा २२९ 


सर्वे दृष्टींनी त्यांना कुठे तोड नाही. त्यांतील दर्पणहस्ता, 
धनुर्धारिणी, नतिका, डमरूधारिणी, इ. मूर्ती विशेषच आकर्षक 
आहेत. या सर्व मदनिका कोणत्या तरी भिन्न भिन्न उद्योगात 
गुंतलेल्या दिसतात. त्यामुळे प्रत्येकीला वेगळेच रूप व भावसौंदर्य 


नतिकामूर्ती, चेक्केशव मंदिर - बेलूर 


लाभले आहे. याव्यतिरिक्त रामायण, महाभारत व पुराणे 
यांतील कित्येक प्रसंगांची चित्रे या मंदिरात जागोजागी कोर- 
लेली आहेत. विपुळ, नाजुक व अत्यंत रम्य नक्षी आणि असंख्य 
सुंदर मूर्ती यांमुळे हे मंदिर विलक्षण आकर्षक झाले आहे. 

चेच्चकेशवमंदिराच्या बाह्य प्रांगणात सुमारे वीस लहानमोठी 
मंदिरे आहेत. त्यांच्या भोवती एक वि्याल दगडी प्राकारही आहे. 
प्रांगणाच्या एका कोपऱ्यातील चेत्चिगरायमंदिर सर्वांत प्रसिद्ध व 
प्रेक्षणीय आहे. होयसळ राजा विष्णुव्धेन याची पट्टराणी 
शांतलादेवी हिच्या आज्ञेवरून हे मंदिर चेन्नकेशवमंदिराबरोबरच 
बांधण्यात आले. त्यातील चेत्षिगरायाची मूर्ती प्रसिद्ध शिल्पकार 
जक्कणाचार्य याने बनविली होती. त्याच्याविषयी एक दंतकथा 
प्रसिद्ध आहे, ती अशी- 


बेसाको 


जक्कणाचार्याचा पुत्र डंकणाचार्य याने चेन्निगरायाची ती 
मूर्ती[सदोष व पोकळ आहे असे सांगून, तिला एक ठिद्र पाडले. 
तेव्हा त्यातून एक बेडूक बाहेर आला. आतील पोकळीत थोडें 
पाणीही सापडले. तेव्हा जक्कणाचार्याने आपला उजवा हात 
तोडून टाकला व आयुष्यात पुन्हा मूतिकाम केले नाही. 

वरील दंतकथेमुळे त्या मूर्तीला कप्पे (बेडूक) चेल्चिगराय 
हे नाव मिळाले आहे. ही मूर्तीही भव्य, सुंदर व कलात्मक 
आहे. या मंदिराच्या मंडपात भितीतील कोनाड्यात गणपती, 
सरस्वती, लक्ष्मी-नारायण, लक्ष्मी-श्रीधर व महिषासुरमदिनी 
यांच्या सुंदर मूर्ती बसवलेल्या आहेत. 

याव्यतिरिक्त वेलूर येथे लक्ष्मीमंदिर, आंडाळमंदिर, वीर- 
नारायणमंदिर, शिवमंदिर, इ. अनेक मंदिरे असून, आंडाळ- 
मंदिराजवळ वासुदेवतीर्थ नामक सरोवर आहे. वीरनारायण 
व आंडाळ या मंदिरांत सुंदर भित्तिचित्रे पाहायला मिळतात. 
आंडाळमंदिराच्या एका भितीवर वेणुगोपाळाची एक मूर्ती 
कोरलेली आहे, तीही फार सुरेख आहे. शिवमंदिरात सुमारे 
सात फूट उंचीचे शिवलिंग आहे. [बेलूर की दीपिका - पुरातत्त्व 
विभाग, म्हैसूर; क. द.; कल्याण - तीर्थांक; टे. सा. इं. ] 


भेसतवर्य गुजरातमधला एक सण. कातिक महिन्याचा पहिला 
बसतु दिवस म्हणजे संवत वर्षाचा आरंभ. त्या दिवशी 
हा सण साजरा करतात. या दिवशी नवीन धान्याचे अन्नकूट 
श्री डाकोरजीला वाहतात. या दिवशी सकाळीच पुरुष 
स्नान करून बाजारात मीठ (सबरस) खरेदी करायला जातात. 
हा पदा्थे सर्वे पदार्थांत श्रेष्ठ अशा समजुतीने वर्षाच्या पहिल्या 
दिवसाची खरेदी मिठापासून सुरू करतात. यामुळे सर्वे वर्ष 
चांगले जाते, अज्ली त्यांची समजूत आहे. 

* या दिवशी शेतकरी आपल्या जनावरांना सजवितात, त्यांची 
पूजा करतात आणि त्यांना चांगळे खाऊपिऊ घालतात. व्यापारी 
लोक जमाखर्चासाठी नवीन वह्या आणून त्यांची पूजा करतात. 


रा सिंधी लोकांचा एक सण. हा वैशाखी या शब्दाचा 
बेसाकी अपम्रंश आहे. मेषसंक्रमणाच्या दिवशी हा सण 
असतो. या दिवशी सिंधी लोक नदीवर किवा संगमावर स्नानाला 
जातात. स्नानानंतर नवीन पंचांग, द्रव्य व इतर वस्तू यांचे 
यथाशक्ति दान करतात. त्या दिवशी तांदुळाच्या पिठाचे लाडू 
करून ते इष्ट-मित्रांना वाटतात. यज्ञोपवीतधारणाचा विधीही 
याच दिवशी होतो. दुपारी मिष्टान्नाचे भोजन होते. मग देवदर्शन, 
इष्ट-मित्रांच्या गाठी घेणे, इ. कार्यक्रम असतात. सिंथी लोक या 
मुहूर्तावर लग्नेही लावतात. [ पुरुषार्थ - एप्रिल १९६५ ] 


बेस्ता 


ल एक जातं. या लोकांची वस्ती मुख्यत्वे कर्नाटकात 
बस्ता आढळते. या लोकांना तोरय, अंविग, परिवर, कव्याट 
व गंगेमक्कळू अश्लीही अन्य नावे आहेत. राजू , नायक व भोयी 
या त्यांच्या पदव्या आहेत. ते स्वतःला सूताचे वंशज समजतात. 
मच्छीमारी, चुनखडी भाजणे, पालख्या वाहणे व शेती-मजुरी 
करणे हे त्यांचे व्यवसाय आहेत. हे तेलुगू भाषा बोलतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत बालविवाह व प्रौढविवाह दोन्ही रूढ 
आहेत. बसवीचीही चाल आहे. यांचा विवाहविधी असा - ववू- 
वर एकमेकांच्या कपाळावर जिरेमिश्चित कुकू लावतात. सप्त- 
पदी झाल्यानंतर वधू वराच्या पायाच्या वोटांत एक वळे घालते. 
मग वर तिच्या गळ्यात मंगळसूत्र वांधतो. नंतर त्या दोघांना 
नांगराच्या जोखडावर वसवून त्यांच्या पदरांना गाठ वांधतात. 
मग त्यांना अस्वल दाखवतात. त्यानंतर वधू-वर सकाळ-संध्या- 
काळ एकमेकांवर फुळे उधळतात. 

प्रसृतिप्रथा - अकराव्या दिवक्यी मुलाचे नाव ठेवतात. तीन 
महिन्यांनंतर मुलाच्या कपाळावर गोंदवून घेतात. मूल सारखे 
आजारी पडू लागल्यास त्याचे नाव वदलतात 

देवधर्म - यांच्यांत देव आणि वेष्णव असे दोन्ही पंथ्र आहत 
वेस्तांची मुख्य देवता म्हणजे नदी होय. हनुमान, कामम्म, अक्या 
त्यांच्या अन्यही देवता आहेत. 

सतिकप्रथा - हे लोक मृतांना पुरतात. मृताचा जीवात्मा 
कावळ्याच्या शरीरात राहतो, अद्या समजुतीने ते पाचव्या 
दिवशी कावळ्यांना तिलांजली देतात. [ ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; का. 
ट्रा. स. इं.; मैसोर गॅझे.; म. ज्ञा. को. ] 


र राजस्थानमधील एक देवी. तिथल्या लोककथांमधून 
बहमाता ब्रह्याचे चित्रण बेहमाता या स्त्रीरूपात झालेले 
आढळते. वेहमाता ही एक वृद्ध स्त्री असते आणि जीवमात्रांचे 
ललाटलेख लिहिण्याचे काम करते. तिने ज्या गोष्टी जीवाच्या 
भाळी लिहिल्या असतील, त्या अटळ असतात. * बेह का घाल्या 
ना टळे! च वेहमातेने लिहिले ते टळत नाही, अशी राजस्थानात 
म्हणच आहे. राजस्थानातील बेहमातेचे महाराष्ट्रातील सटवीशी 
बरेच साम्य आहे. पण राजस्थानात ब्रह्मयाचे नारीरूपात दशन 
हा एक विलक्षण भाग मानावा लागेल. शक्तिमान आणि शक्‍ती 
यांच्यांतील हा अभेद समजला गेला असावा. [ श्री. मनाहर 
शरर्मा- वरदा, जुळे १९५९ ] 


बैगा एक आदिवासी जमात. यांची वस्ती मध्य प्रदेशातील 
डोंगराळ भागात आढळते. हे लोक आपल्या उत्पत्ती- 
संबंधी बर्‍याच कथा सांगतात. त्यांतील काही कथा अला - 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


(१) परमेदवराने प्रथम स्त्री-पुरुषांन एक जोडपे निर्माण 
केले. या जोडप्याला दोन मुलगे व दोन मुली अशी चार अपत्ये 
झाली. मुलांनी आपल्या वहिणींश्षीच लग्ने केली. त्यांपैकी एका 
भावाच्या संततीला वैगा म्हणू लागळे आणि दुसर्‍या भावाच्या 
संततीला गोंड म्हणू लागले 

(२) भगवानाचा वसिष्ठ मुनी नावाचा एक गुरू हाता 
काळी नागीण नावाची स्त्री या मुनीची सेवाचाकरी करीत 
होती. एकदा ती वसिष्ठ मुनीचे कपडे धूत असता तिला त्या 
कपड्यांवर रेतस्खळन झालेले दिसले. मग नागिणीने त रत 
पिऊन टाकले. त्यापासून तिला गर्भ राहिला. यथाकाली प्रसूत 
होऊन तिला मुलगा झाला. त्याचे नाव नंगा ठेवळे. हाच वेगांचा 


य. नंगाने ज्या स्त्रीवरोबर विवाह केला, तिला लोक 


पुर्वज 
उगॅण- 


बैगण असे म्हणत. त्यांना एक मुलगा झाला, त्याचे नाव 
वैगा असे ठेवले 

बैगा लोक तांबूस काळ्या वर्णाचे पण देखणे व सशर्कत 
आहेत. यांच्यांत पुरुषांवेक्षा स्त्रिया कमी सुंदर असतात 
लहानपणी मलांचे नाक व 
डोके माठरण्याची पढत 
असल्यामळे त्याचा परिणाम 
त्यांच्या चेहऱ्यावर दिसून 
येतो. वंगा लंगोटी नेसतात 
भगवान देवान आम्हांला 
साडे नऊ हात कापड क 
त्यातील दीड हात €* 
बाकीचे निरुपयोगी म्हणून 
आम्ही परत कॅल, 
एक दंतकथा या 
प्रचलित आहे. ते डोक्‍याला 
एक फडके व गुंडाळतात 
अंगात बंडी थॅ 
वायका लगडं नेसतात 
वरेचसे दागिने घालतात 

बैगा लोक आपल्य 
भूमिपुत्र म्हणवितात व्या 
मुळेच ते शेतात नांगर च 


वीत नाहीत. शेतात नांगर चालवणे म्हणजें आईची आर्त 
बाहेर काढण, अशी त्यांची समजत आहे 

बैगांमध्ये अनेक पोटजाती आहेत. परंतु वगा 
भईया जातीची पोटजात आहे, असे काही विद्वानांचे 
विझवार, कुंडी, कुर्क, सावत अक्षी वैगांच्या पोटजाता 


लोकांत 


बैगा युवती 


हीच जात 
मत आहे. 
ऱ्ची नाव 


खंड सहावा 


आहेत. यांपैकी प्रत्येक पोटजात आपल्याला इतरांहून श्रेष्ठ 
समजते. बेगांची चोदा गोत्रे आहेत, त्यांची नावे अशी - तात- 
रिया, सादिया, दारिया, नादिया, सारारिया, रोठोरिया, मुडा- 
किया, वरारिया, घंगारिया, लामोथिया, चांद्रोनिया, कुशारिया, 
देवाडिया व पंगारिया. समान गोत्रांत विवाह होत नाही. 

बैगा लोकांच्या झोपड्या कुडाच्या असून त्या लंबचौकोनी 
असतात. त्यांची बसायची, जेवायची व झोपायची जागा एकच 
असते. धान्याची कणगी मधोमध ठेवून झोपडीचे दोन भाग केलेले 
असतात. निरनिराळ्या ठिकाणी राहून झाडे तोडण्याचे काम 
त्यांना करावे लागत असल्यामुळे ते पक्की घरे बांधीत नाहीत. 

या लोकांना स्वच्छतेची जाणीव फारशी नसते. पिण्या- 
पलिकडे पाण्याचा उपयोग असतो हे त्यांना ठाऊक नाही. 
शोचशुद्धीसाठीही ते पाण्याचा वापर करीत नाहीत. शौचासाठी 
पाणी वापरले तर साप चावतो, अशी त्यांची समजूत आहे. जे 
लोक अलिकडे शौचासाठी पाणी वापरू लागले आहेत, त्यांची 
एक निराळीच जात बनली आहे. 

कंदमुळे, फळे, शिकार व मासे हे त्यांच्या उपजीविकेचे पदार्थ 
होत. हे लोक मध व टोपल्या विकतात; थोड्या प्रमाणात गायीही 
पाळतात. त्याचप्रमाणे कोंबडी, वकरी, डुकरेही पाळतात. यांना 
मोलमजुरी आवडत नाही. झूमपद्धतीने ते शेती करतात. दर 
तीन वर्षांनी शेतीची जमीन बदलतात. 

बैगा स्त्रियांना गोंदून घेण्याची फार आवड असते. मेल्या- 
नंतर गोंदणेच फक्त आपल्याबरोबर येते, अशी त्यांची धारणा 
आहे. मुलगी जाणती झाली म्हणजे तिच्या छातीवर व हातावर 
गोंदून घेतात. लग्नापूर्वी पायावर गोंदून घेत नाहीत. लग्ना- 
पूर्वीच्या व लग्नानंतरच्या गोंदण्याच्या आकृती भिन्न भिन्न अस- 
तात. बायकोच्या अंगावर गोंदण्याचे काम चालू असता नवऱ्याने 
ते बघता कामा नये, असा संकेत असतो. गोंदल्यानंतर दोन 
दिवस त्या स्त्रीला रजस्वलेप्रमाणे वागवतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत आतेबहिणीशी विवाह करतात. प्रोढ 
विवाहाची पद्धत आहे. मुलीला मागणी घातल्यावर तिच्या संम- 
तीने लग्न ठरवतात. लग्नसमारंभ मुलीच्या घरी होतो. 
मुलाच्या बापाला मुलीसाठी देज द्यावे लागते. देज देण्याची ऐपत 
नसल्यास मुलाला आपल्या भावी सासऱयाकडें काही काल नोकरी 
करावी लागते. अशा मुलाला लामसेन म्हणतात. साखरपुड्याच्या 
दिवक्षी मलाचा बाप दोन बाटल्या दारू आणतो. त्यांतील काही 
दारू तो वडा देवासमोर ठेवतो व उरलेली साखरपुड्याला हजर 
असणाऱया लोकांना देतो. त्यानंतर काही दिवसांनी वरपक्षाकडील 
मंडळी तश्नीच दारू घेऊन वधूगृही जातात. तिथे त्यांना मेजवानी 
मिळते. तिथे विवाहाचा दिवस नक्‍की करतात. या विधीला 
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वारोखी नक ररक ध्चेटमशी धैवैश्था मुल्णाकडची 
माणसे नवरीच्या घरी येतात. या वऱ्हाडाबरोबर बायका नस- 
तात. वऱ्हाड वधूगृही आल्यावर जेवणावळ होते आणि रात्रभर 
नृत्य चालते. दुसऱ्या दिवशी दुपारी मांडवात एक खांब पुरतात. 
मग वधू-वर त्या खांबाला पाच प्रदक्षिणा घालतात. हा विधी 
झाल्यावर नवरीमुल्गी नवर्‍या मुलाच्या घरी जाते. तिच्या- 
बरोबर तिचे आई-वडीलही जातात. तिथेही मांडवात एक खांब 
असतो. तिथे वधू-वरांना त्या खांबाभोवती सात प्रदक्षिणा 
घालाव्या लागतात. नंतर मेजवानी व नृत्याचा कार्यक्रम होतो. 
वधू-वर एकमेकांवर मका उधळतात. मग नवरामुल्गा नव- 
रीच्या हातात एक आंगठी घालतो. मुलीचे आई-वडील नवऱ्या 
मुलाचे पाय धुतात. मग गृहप्रवेश व जेवण होते. याशिवाय 
त्यांच्या पोटजातीत विवाहाचे विविध प्रकार आढळतात. 
लग्नाला ब्राह्मणाची आवश्यकता नसते. 

मुलाचा नामकरणविधी त्याच्या जन्मानंतर पंधरा किवा वीस 
दिवसांनी करतात. नावाची निवड वृद्धांकडून होते. 

नृत्य - या लोकांना नृत्य करणे फार आवडते. त्यांचे नृत्य 
विशेष कलात्मक नसले, तरी त्यात ते खूप रंगून जातात. स्त्री 
व पुरुष समोरासमोर रांगा करून उभे राहतात व पखवाजाच्या 


बेगांचे नृत्य 


तालावर मागे पुढे होऊन नाचतात. स्त्रिया,पायाला घुंगुर बांध- 
तात. नृत्य हे त्यांच्या मनोरंजनाचे एकमेव साधन असते. 

बेलाला हे शुभ प्रतीक मानतात व उत्सवप्रसंगी बैलाचा मुख 
वटी घालून नाचतात. 

हे लोक एक विचित्र छत्री वावरतात. ती बांबूची बनवलेली 
असते. पाण्याचा एक थेंबही तिच्यातून आत येऊ. शकत नाही' 
ती हाताने धरावी लागत नाही, तर तिच्या मध्यभागी खोलगट 
भाग असतो, तो टोपीसारखा डोक्यावर बसवतात. 

देवधर्म - बेंगा लोकांच्या वस्तीत देवांची स्वतंत्र देवळे नस- 
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तात. परंतु घरोध'र देवाच्या मूर्ती असतात. भगवान दव, वडा 
देव, ठाकर देव, वगेरे त्यांचे पुरुष देव असून, धरित्रीमाता ही 
स्त्री-देवता होय. भीमसेन हा त्यांचा पर्जन्य देव आह. मृत पुव- 
जही त्यांचे देव बनतात. त्यांपेकी आजी दादी नावाची एक 
स्त्री-देवता असते. तिचे स्थान चुलीच्या माग असते. नारायण 
देव हा उंबरठ्याचा देव आहे. जातायता त्याला लाथाडण ह 
दशभदायक मानतात. रातमाई ही रात्रीची देवता. घरात राहून 
ती मलांचे रक्षण करते. हे सर्वे देव कल्याणकारी असतात. भूत- 
पित्राचांप्रमाणे ते त्रासदायक नसतात 
दसरा-दिवाळी हे सण ते पाळतात. त्यांचा महत्त्वाचा सण 
म्हणजे चरता हा होय. हा सण पौपात येतो. हा विद्रेपतः 
लांचा सण आहे. त्या सणात मलगे साधूची सांगं घऊन गावात 
भिक्षा मागतात. भिक्षा मागताना * चरता चरता माई मुरगा 
मारता कोठी की धान हरता, ' असे गाणे म्हणतात. वरीच 
भिक्षा जमल्यावर सर्व मळे नदीकाठी जमतात. तिथे मुली त्या 
भिक्षेचा स्वयंपाक करतात. मग एक मुलगा कावळा हाता 
त्याच्या पानावर फार थोडे अन्न वाढतात. प्रथम कावळा जवा- 
यला बसतो. तो जेवत असता एक मुलगी जळते कालीत त्याच्या 
अंगावर फेकते. त्यासरशी कावळा पळून जाता. मग बाकाचा 
मळे जेवण करतात. आई-बाप या दिवशी घरी उपवास करतात 
या लोकांचा शकुनापशकुनावर बराच विदवास असतो 
जंगलात काम करण्यासाठी शनिवार व रविवार ते शुभदायक 
समजतात. ते सोमवारी तेल गाळतात. मंगळवारी प्रवासाल 
निघत नाहीत. लांबचा प्रवास करण्यास बुधवार प्रशस्त मान- 
तात. प्रियकराच्या भेटीला गुरुवार शुभदिन मानतात. शुक्रवार 
हा त्यांचा विश्रांतीचा दिवस असतो. शनिवारी ते लग्ने लावीत 
नाहीत. प्रवासाला निघताना साप आडवा गला, तरत परत 
फिरतात. पाण्यामध्ये एकच कावळा अग धुताना दिसला, तर 
दूरदेशी कोणीतरी आप्त मेला आहे, अस त समजतात 
मतिकप्रथा - मनुष्य मरणार असे दिसू लागल्यावर त्या माण- 
साला अंथरुणावरून उचलून सारवलेल्या जमिनीवर ठेवतात 
त्याच्या तोंडात गोड पदार्थ टाकतात. प्राण गेल्यावर मयत पुरुष 
असल्म व त्याला बायको असली तर ती मयताचे कपड काढून 
त्य़ाला स्नान घालते. वायको नसेल तर ते काम मुलगा करता 
स्त्री मयत झाल्यास तिची आई किंवा बहीण तिला स्नान घालत 
स्नान घातल्यावर मताचे शरीर तेळहळदीने माखतात व काया 
कापडाने झाकतात. मनुष्य एकाएकी किवा थोडक्या आजाराने 
मरण पावला तर त्याला पुरतात; अन्यथा जाळतात. मलल्या 
माणसाने भत होऊन परत येऊ नये म्हणून, प्रेत तिरडीवरून 
नेताना प्रेतवाहक नागमोडी चालीने चालतात. प्रेत पुरताना 
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त्याचे डोके दक्षिणेकडे करतात. प्रेत पुरण्यापूर्वी अगर चितेवर 
ठेवण्यापूर्वी खांदे देणारे लोक प्रेतासकट चितेला अगर खळ- 


बेगांची काष्टकला 


ग्यालळा तीन प्रदक्षिणा घालतात परुषाचे प्रेत पाल 


कांचे उताणे ठेवतात. प्रेत पुरले असल्यास तिथ ली 


बरोबर आणून ती मयताच्या पत्नीला 


किवा आईला 


तिने मातीला स्पर्गा केल्यावर ती माती परत त्या 
थाळी, चकमक! न 


नेऊ टाकतात. प्रेतादोजारी तंबाखू, 


मृताच्या वस्तू ठेवतात. प्रेत जाळले असल्यास दहाव्या 


राख भरतात. तिथल्या क्रिया करणारा माणू 
भांड्यात भरतो आणि' नदीत टाकून देतो. स्तान 
येताना तो भांड्यात नदीचे पाणी आणतो 


मताचे नातेवाईक आचमन करतात 
बगा लोक मत्यपेक्षा मत्यच्या कारणा' 


कशाने मेला हे शोधन काढण्याचा ते प्रयत्न करतात त्य़ा 
नजीकच्या ओढ्यावर नेतात. तिथे एक मनुष्य पा 


तीन थेंब टाकतो. तेलाचा थ्रेंब तांवडा झाला, तर मयतान 
श्रेंब उलट गतीने वर 


]डण्याचे पाप कळ अस समजतात 


तर मप्रताळा भगवानाचे बोलावणं आळ 


न करू 
मग त्या 


ना फार भितात 


ळल असे मानता 


स ती 


थव बार्य' 


देता 


*्ौ 


राख 
त परत 
पाण्यात 


माणूर्स 


साठी प्रत 


ण्यामध्ये तेळा , 
जाति्धर्म 


र गैळी, 
त. पर 


खंड सहावा 


तो थेंव वेडावाकडा गेल्यास पिक्नाचबाधा हे त्याच्या मरणाचे 
कारणं समजतात. [ट्रा. का. सं. प्रॉ. इं.; से. इ. १९३१; 
रज:कण.; एन्सा. रि. ए.; भा. आ. ] 


च्य हेमाद्रीच्या ग्रंथावरून याचे अस्तित्व 
बजवाप गृह्यखत्ल कळते. हे शुक्ल यजुर्वेदाचे असावे. मानव 
गृह्यसूत्राच्या अष्टावक्र या टीकाकाराने व गंगाधर नावाच्या 
धर्मशास्त्रकाराने त्याते काही उतारे दिले आहेत. वैजवाप 
ब्राह्मण व संहिता यांचा अद्यापि पत्ता लागलेला नाही. चरक 
संहितेत लिहिले आहे, की हिमाल्यात एकत्र जमणार्‍या त्रटषीं- 
मध्ये एक बैजवापी नावाचा क्षी होता. बैजवापांच्या स्मृती- 
चाही कुठेकुठे उल्लेख मिळतो. [ इं. वे. क. सू.; वै. वा. इ.] 
बेजू बावरा (इ. स. न रर वे शतक) ग्वाल्हेरचा एक 
प्रसिद्ध गवई. हा तानसेनाच! समकालीन असून, 
स्वामी हरिदास यांचा शिष्य होता. याच्या विषयी एक आख्या- 
यिका सांगतात, ती अशी - 
तानसेन व वेजू बावरा यांची एकदा गायनाच्या वाबतीत 
स्पर्धा लागली. बैजूने आपल्या गायनाच्या प्रभावाने रानातल्या 
हरिणांना मंत्रमुग्ध करून आपल्यापुढे आणले व एका हरि- 
णाच्या गळ्यात एक माळ बांधून त्याला सोडून दिले. त्या- 
नंतर तानसेनाने आपल्या गायनाने त्या मालाधारी मृगाला 
बोलावण्याचा प्रयत्न केला; पण तो मृग परत आला नाही, 
मग बैजू बावराने पुनरच गायन आरंभले. ते ऐकून तो मृग 
परत वैजूकडे आला. वैजूचे हे सामर्थ्य पाहून तानसेनाने आपला 
पराभव मान्य केला. 
बैज्‌ बावरा याचे अनेक शिष्य होते. त्यांपैकी गोपाल नायक 
हा पुढे प्रसिद्ध गायक झाला. बैजू बावराने वरीच ध्र्पदे रचली 
असून, त्यांपैकी बरीच रामकल्पद्रुम या ग्रंथात सापडतात. त्यां- 
पैकी एक ध्रुपद असे - 
आंगन भौर भई न्रजपति के आज नंद महोत्सव आनंद भयो 
हरद दुब दघि अक्षत रोरी ले छिरकत परस्पर गावत 
मंगल चार नयो ब्रह्मा ईस नारद सुर नर मुनि हरषित 
विमानन पुष्प बरस रंग ठयो धन-धन वेजू संतन हित प्रकट 
नंद जसोदा ये सुख जो दयो ॥ 
भावार्थ - व्रजपती नंदाच्या घरी आज नंदलालाचा महोत्सव 
आहे. सर्व अंगण भरून गेळे आहे. दूध, दही, हळद, अक्षता 
|ंची लयलट आहे लोक अक्षता, गुलाल उबळातय आहत, 
ऊन उत करीत आहेत. तो सोहळा पाहुन 


नाचून गाऊन उत्सव साजरा र 
मुनिवर यांना अत्यंत 


आकाशात ब्रह्मा, महेश, नारद, देवगण, 
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हर्ष होत आहे. ते विमानातून पुप्पवृष्टी करीत आहेत. नंद 
यशोदा यांना व भक्तांना सुख देणार्‍या श्रीकृष्णाच्या या लीला 
वर्णन करून बेजू धन्य-धन्य ज्ञाला. 


ब्र एक पंथ. सांसारिक इच्छा, आकांक्षा यातून मुक्‍त 
बैरागी होणे आणि कामक्रोधांचे दमन करणे याला विराग 
म्हणतात. यावरून हा शब्द बनला आहे. बेरागी हा भारतातला 
एक मोठा संप्रदाय आहे. याच्या अनुयायांची संख्या लाखांनी 
मोजावी लागेल. बैराग्यांत देव व वेष्णव असे दोन्ही पंथांचे लोक 
आहेत. शैव बैराग्यांना कानफाटे म्हणतात. (कानफाटे पाहा) 

वष्णव बैरागी बंगाल व राजस्थान या प्रदेशांत आढळतात. 
ते विष्णू किवा त्याचे रामकृष्णादी अवतार यांची उपासना 
करतात. दक्षिण भारतात रामानुजाचार्यामुळे व उत्तर भारतात 


वेरागी 


रामानंदांमुळे वैष्णव बै रागी या पंथाचा प्रसार झाला. त्यांपैकी 
रामाच्या उपासकांना रामानंदी व कृष्णाच्या उपासकांना 
निमानंदी असे म्हणतात. त्यांची चिन्हे, तीर्थक्षेत्र, प्रमाणग्रंथ, 
दीक्षाविधी, या सवव गोष्टी भिक्च असतात. शैव बे राग्यांपेक्षा 
वैप्णव बैराग्यांची साधना सौम्य असते. काही वैष्णव वे रागी 
कृष्णाला मानतात; पण राधेला मानीत नाहीत. [ एन्सा. रि. ए.] 


बेरोंग नृत्य 


ऱै्‌ अंदमान वेटातील लोकांचे एक नृत्य. नव्या 
वराग नृत्य वर्षाच्या प्रारंभी या नत्याचे कार्यक्रम होतात 
या नृत्यात तिथळे ळोक राक्षसांचे व वाघांचे मखवटे घालन 
मोठमोठ्या वाद्यांच्या साथीवर नाचतात. साथीला घेतलेल्या 
वाद्यांतून वेगवेगळ्या जनावरांचे आवाज काढून दाखवणे, हे या 
नृत्यातले वैबिष्टच होग्र. लामा लोकांचे सिहनृत्य आणि हे 
नृत्य यांत बरेच साम्य आहे. [भा. लो. नृ. ] 


>, एक पक्यू. शेतीच्या व इतरही अनेक कामांत उपयुक्‍त 
ठरल्यामुळे तो मानवाला प्रिय व पूजनीय ठरळा आहे. 
संस्कुत वळीवर्द या शब्दापासून वेल शब्द वनला असावा, असे 
म्हणतात. बेलाचे दुसरे संस्कृत नाव वृपभ असे असून, ते वृष्‌ 
वषाव करण या धातूपासून वनळे आहे. वृप्‌ धातूचा अर्थ वीर्यर- 
सक असाही आहे. वेल हा अतिशय वीर्यवान असा प्राणी मान- 
लेला आहे. वीर्य हे वल व पराक्रम यांचेही द्योतक आहे. त्य़ा- 
वरून त्रट्रग्वेदात अग्नी, इंद्र, इ. देवतांचे बलाढयत्व व्यक्‍त 
करण्यासाठी त्यांना वृषभ हे विशेषण दिलेळे आहे 
शेतीच्या कामी वेळाचा उपयोग कोणत्या कालात सुरू झाला, 
हे जरी निडश्‍चित सांगता येत नसले, तरी जेव्हापासून शेतीसाठी 
त्याचा उपयोग सुरू झाला, तेव्हापासून तो शेतकर्‍यांचा जीवन- 
साथी वनला आहे. क्र्ग्वेदात वेलासाठी स्वतंत्र सुकत नसले, 
तरी शेतीच्या संदर्भात त्याचा निर्देश काही ठिकाणी झालेला 
आहे. अथवेवेदात मात्र त्याच्याविषयी स्वतंत्र सकत आहे. त्याचा 
आशय असा - 
बेळ सहस्र शक्‍तींनी युक्‍त आहे. नदीकिनारी त्याची नाना 
रूपे पाहायला मिळतात. तो गायींचा पती आहे. त्याच्या योगे 
आमचे अनेक प्रकारे पोषण होते. तो इंद्राचे रूप धारण करून 
आम्हांला शुभ होवो. त्याच्या ठिकाणी बृहस्पती, इंद्र, वरुण, इ. 
सर्वे देवांची शक्‍ती आहे. तो साक्षात इंद्र आहे. त्वष्टा आणि 
वायू यांचे सत्त्व त्याच्यात आहे. त्याच्या शरीरात अनेक देव- 
तांचा निवास आहे. वेलाचे दान करणार्‍याला देवांच्या क्रुपेने 
गायी, प्रजा व शरीरसामर्थ्ये लाभते. बेळ गोशाळेत राहू दे. 
त्याच्यासह गायी रमू देत, बागडू देत. बेलाने युक्‍त असलेल्या 
गायी आमच्याजवळ राहोत, स्वत: पुष्ट होवोत व आम्हांलाही 
पुष्ट करोत (अथर्वे ९.४) . 
बेलाच्या वयोमानानुसार त्याच्या निरनिराळया अवस्था 
दाखवणारे अनेक शब्द पाणिनीच्या अष्टाध्यायीत आहेत. बेल 
लहानपणी केवळ दुधावरच वाढतो, तेव्हा त्याच्या त्या अवस्थेला 
अतृणाद म्हणत. दूध प्यायचे सोडून तो गवत खाऊ लागला, की 
त्याला प्रासंग्य म्हणत. तो दोन-अडीच वर्षांचा झाला, की 
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त्याला दित्यवाह; छकड्याला जुंपण्यासारखा झाला, की दम्य व 
मोठा झाला, की वलीवर्द म्हणत. पूर्ण तारुण्यात आलेल्या 
वैलाला महोक्ष व म्हाताऱ्या बैलाला वृद्धोक्ष म्हणत. 

नांगराला करिती वेळ जुंपावे याविपयी मतभिन्नता आहे 
अथर्ववेद (६.९१.१), तंत्ति. सं. (१.८.७.१), काठक सं. 
२५.२) यांमध्ये सहा, आठ, बारा व चोवीस वेल नांगराला 
जुंपल्य़ाच उल्लेख आहेत. क्रृपिपरागर नामक ग्रंथात यासंबंधी 
काही नियम दिले आहेत, ते असे - री 

(१) आठ वैलांचा नांगर उत्तम होय. (२) धंदेवाईक 
शेतकर्‍यांनी नांगराला सहा वेल जुंपावे. (३) चार वैलांचा 
नांगर हा निर्दयपणाचा प्रकार होय. (४) दोन वेलांचा नांगर 
म्हणजे गोवंशाचे निर्मळन करणे होय 

हे नियम लोखंडी नांगरासाठी असावे. कारण लाकडी नांगर 
दोन वेलांना सहजपणे ओढता येतो 

शेंतीव्यतिरिक्‍त गाडी, रथ, मोट, रहाट, ओढणे व 
वाहून नेणे अणा कामीही वेलांचा उपयोग करतात दोती व 
अन्य कामांसाठी वापरायचे वेल त्यांच्या वृषणाची शीर बडवून 
खच्ची केले जातात. प्रजोत्पादनासाठी वापरावयाचा बैल खच्ची 
न करता ठेवतात. 

वैलाच्या अंगी उपयुक्त असे अनेक गुण असल्यामुळे गायी 
प्रमाणे वेळही अवध्य मानला आहे. बैलाला मारू नय, 

रय टू शांति. २६२.४७ 
अथर्ववेदात (९.४.१७) व महाभारतात (द्यांति. २६२, 
सांगितले आहे 

पोळ म्हणून एखादा वेळ गावावर सोडन 
प्राचीन काळापासुन आजतागायत चाळू आह 
गायींना गाभण करण्यासाठी त्याला सोडीत. आहिवित व कार्तिक 
महिन्यांच्या पौणिमेला होणार्‍या उत्सवांत मुख्यत्वे पोळ 

डण्यापूर्वी त्याला धुवीत, रंगवीत, सजवीत आणि त्याच्यापु 

तश्याच सजवलेल्या चार गायी आणून उभ्या करीत. मग त्याच्या 
कानात ' तू वासरांचा पिता ' अश्या अर्थाचा एक मत्र 

हा तुमचा पती आहे ' अशा अर्थाचा मंत्र गायींच्या कानात वं 
म्हणत. पोळ म्हणून सोडायच्या बैलाचे वशिंड मोठे, 
व लांब केसांची, गाळ कोवळे, पृष्ठभाग रुंद, डोळे पा 
शिंगे टोकदार, बांधा डौलदार, डरकाळी मेघगर्जंन 
असावी व त्याच्या तोंडात अठरा दात असावे, असे मत्स्य 
णात सांगितळे आहे. | असे अर्थ" 

दहा गायींच्या कळपात किमान चार बैल असावे, 
शास्त्रात सांगितले आहे. वेळ विकत घेताना प्रथम त्य़ा 
विचारात ध्यावे. दात आणि शिगे यांच्यावरून बैलाच्या टी 
अदमास घेता येतो. वेळ चांगला की वाईट ते ठरवण्याची 


गोण्या 


देण्याची प्रथा 
गावातल्या 


खंड सहावा 


लक्षणे आहेत. काळा वेल उत्तम, काळ्या-तांबड्या संमिश्र 
रंगाचा मध्यम व केवळ शुभ्र वर्णाचा त्याज्य समजावा. ज्याचा 


खिलारी जातीचा वेल 


पाइवंभाग रोडावलेला आहे, ज्याचा कान व शेपूट तुटलेले 
आहे असा बेलही अग्राह्यच. ज्याचे खुर बेंगणी वर्णाचे तो बैल 
मजबूत व ज्याच्या खांद्यांचा वर्ण निळा, तो बेल मदे सम- 
जावा. शेपटीचा गोंडा काळा व ज्याच्या कानावर केस असतील 
तो बैल भाग्यवान असतो. लांब शिंगांच्या बैलाविषयी एका 
लोकगीतात म्हटले आहे, ते असे - 
बडसोंगा जनि लोजो सोल । कुएंमे डारो रुपिया मोल ॥। 

अर्थ - मोठ्या शिंगांचा बैल खरेदी करू नये. तसे करण्या- 
ऐवजी ते रुपये विहिरीत टाकावेत. 

आखूड आणि आत वळलेल्या शिंगांच्या वेलाला विष्णुस्वरूप 
मानतात. एक शिंग वर आणि दुसरे खाली वळलेले अशा 
बैलाला कंसासुरी म्हणतात. करड्या रंगाचा बैल अवलक्षणी 
समजतात. 

बेलाची काळजी कशी घ्यावी आणि त्याला दीर्घायुषी कसे 
करावे, याविषयी शेतकऱ्यांमध्ये बरेच संकेत आहेत. एका 
ठिकाणी बेलाच्या मुखानेच ती गोष्ट वदवली आहे. 

ना मोंहि नाधो उलिया कुलिया, ना मोंहि नाघो दाएं । 

बीस बरसतक करों वरदई, जो ना मिलिहें गाए ॥। 

भावार्थ - जर मला उखरपाखर शंतात कामाला जुपल नाही 
नांगराच्या उजव्या वाजला जुंपले नाही आणि जर मला गायी 
दाखविल्या नाहीत, तर मी बीस वर्षे (शेतकर्‍याला ) काम देईन 

वेल ब्रह्मचारी राहिला, तर तो गाडी ओढण्यास समथ बनता 
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असे म्हणतात. तसे अथवंवेदातही म्हटले आहे (११.५.१८). 

शेतकऱ्याच्या व्यवहारात बैलाला कुटुंबातील माणसांच्या 
खालोखाल स्थान असते. शेतकरी आपल्या वेलावर मुला- 
माणसांसारखेच प्रेम करतो. या गोष्टीचे प्रतिविब सर्व भारतीय 
लोकसाहित्यात पाहायला मिळते. शेतीशी वेलाचे नित्य साहचर्य 
असल्यामुळे कृषिजीवनात वेलाविषयी काही संकेत निर्माण 
झाले आहेत, ते असे - 

नांगरताना बेळ बसला तर गावातल्या जनावरांत हग- 
वणीची साथ पसरते. नांगरट चाळू असताना बेल जू मोडून 
पळाला, तर शेत पिकत नाही आणि शेतकर्‍याला आजार होतो. 
नांगराला जुंपळलेला बेल डरकाळ्या फोडू लागला, तर पीक 
चौपट येते. नांगरटीच्या वेळी बेळ एकसारखा हगत राहिला 
तर पीक वाढते. तो मुतू लागला तर शेतावर पुर येतो. 

हडप्पा आणि मोहेंजदडो या ठिकाणी झालेल्या उत्खननात 
वेलाचे चित्र असलेल्या अनेक मुद्रा सापडल्या आहेत. या मद्रां- 
वरील वेलांची शिंगे मोठी असून, ती बाकदार आहेत. या चित्रात 
बेलाचा वृषण पुष्ट दाखवलेला असतो. सिंधू संस्कृतीतले लोक 
वृषभपूजक असावे, असे अनुमान यावरून करता येते. 

वृषभपूजेचा संबंध प्रजननाशी आहे. भारतात कित्येक आदि- 
वासी जमातींत बेलाची शिगे मुकुटासारखी आपल्या डोक्यावर 
बसवून नृत्य करण्याची प्रथा आहे. बेलाच्या शिगात अतिमानवी 
शक्‍ती, प्रजननशीलता, पावित्र्य, यश आणि समृद्धी या गोष्टी 
वास्तव्य करतात अशी त्यांची समजूत असल्यामुळे, धार्मिक 
नृत्यांच्या वेळी ते डोक्यावर शिंगे धारण करून नाचतात. 

शेव संप्रदायात बेल हा शिवाचे वाहून ठरला आहे. शिव- 
मंदिरात शिवाच्या पुढे नेहमी बसलेला बेल असतो. त्याला 
नंदी अशी संज्ञा आहे. त्या नंदीमूर्तीच्या वृषणाला हात लावन 
त्याच्या दोन्ही शिगांच्या मधून शिवदशंन घ्यावे, असा संकेत 
आहे. वीरशेव संप्रदायात नंदीचे माहात्म्य फार आहे. वीरदेव 
लोक नंदीला वसव म्हणतात. म्हैसूरजवळ वसवनगुडी नावाचे 
एक बैलाचेच मंदिर आहे. तिथे त्याची नित्य पुजाअर्चा चालते. 
रद्राला तैत्तिरीय संहितेत गोमृग म्हटले आहे, त्या विशेषणा- 
वरून पुढे बेल हे शिवाचे वाहन कल्पिले असावे. शिवाला 
प्रजापतीकडून वृषभ हे वाहून मिळाले, असा उल्लेख महाभार- 
तात आहे. 

पावसाळ्यातली शेतीची कामे संपल्यानंतर श्रावण किवा 
भाद्रपद अमावास्येला अथवा अन्य कोणत्यातरी दिवशी बेलांचा 
सण साजरा करण्याची प्रथा सवंत्र आहे. त्या सणाला बैलपोळा 
क्रिवा बेंदूर असे नाव आहे. त्या दिवशी वैलांना तेळ लावून 
आंघोळ घालतात, गोडधोड खायळा घाळतात, अनेक प्रकारे 
सजवतात व वाद्ये लावून त्यांच्या मिरवणुकाही काढतात. 


>] 


ओेतकऱ्यांच्या जीवनातला तो एक फार मोठ्या आनंदाचा दिवस 
असतो. कित्येक सणांच्या दिवशी बैलांच्या शर्यती लावण्याची 
प्रथाही भारतात सववत्र आहे. वेलाला सजवून व काही खुणा 
शिकवून दारोदार भटकणारे आणि त्यावर उपजीविका करणारे 
काही लोक आहेत. महाराष्ट्रातले ठाकर व कर्नाटकातले गंगेड्डू 
त्यांपैकीच होत. पाहा-नंदी. [ पृथिवीपुत्र ; अँ. भां. ओ. रि. इं 
१९५५; वे. फू. आ. रा.; प. का. भा.] 
> एक वाहन. या वाहनाला वैल जुंपळेळे असतात. 
बेलगाडी म्हणून याला बैलगाडी असे म्हणतात. मोहेंजो- 
दडो येथील सिंधू संस्कृतीच्या उत्वननात वैल्गाड्यांचे खेळणी 
या स्वरूपातील नमुने सापडळे आहेत. हा भारतातील ब्रेल- 
गाड्यांचा अत्यंत प्राचीन नमुना होय. हडप्पा येथे एका स्मणान- 
भूमीचे उत्खनन करीत असताना बैलगाडीच्या चाकोरीचा रस्ता 
सापडला आहे. यावरून सिंधू संस्क्रतीचे लोक गाडीचा उपयोग 
जाणत होते व त्यांच्या गाड्या वैलांकरवी ओढल्या जात होत्या, 
हे दिसते. इथल्या उत्खननात उपल्ब्ध झालेल्या चाकोरीवरून 
गाडीच्या दोन चाकांमधीळ अंतर सुमारे तीन फूट आणि सहा- 
सात इंच असावे, असे संशोधकाचे मत आहे. अक्षा तर्‍हेच्या 
गाड्या आजही पंजाब व सिंधमध्ये दिसून येतात. शिवाय हड- 
प्पाच्या प्राचीन वस्तूंत तांब्याच्या गाडीचा एक नमुना उपलब्ध 
झाला आहे. ती गाडी एका बलाची आहे. सांप्रत या गाडीला 
आपण एक्का किवा छकडा म्हणून ओळखतो. ती गाडी उघडी 
म्हणजे छप्पर नसळेली असते. पुढच्या वाजूला गाडीवानाला 
बसण्यासाठी उंच वैठक केलेली आढळते. 
क्र्ग्वेदातल्या पुढील त्रचेत रथ या नावाने ज्याचा उल्लेख 
आहे, तो बैलगाडीच असावी - 
स्थिरो गावो भवतां वीळुरक्षो मेषा वि वहिमा युगं वि शारि । 
इन्द्र: पातल्ये ददतां हरीतोररिष्टनेमे अभि नः सचस्व ।। 
(क्र. २५३१७) 
अर्थ - बैल स्तब्ध उभे राहोत. (गाडीचा) आस घट्ट राहो. 
तेच्या दांड्या न तुटोत आणि जू न मोडो. तिचे खिळे मोडा- 
यच्या अगोदर इंद्र तिळा व्यवस्थित राखो. हे रथा, तुझ्या 
कुण्या शाबूत राहून तू आम्हांस वाहून ने. 
त्रद्ग्वेदकालीन सांस्क्रतिक इतिहास या ग्रंथात श्री. चि. ग. 
काशीकर लिहितात - बैलगाडी (अनस्‌ ) व रथ यांच्या रचनेत 
काय फरक होता, हे समजण्यास मार्ग नाही किबहुना फरक 
होता की नाही, हेही निचित समजत नाही. रथाच्या चाकांच्या 
तुंब्यातील छिद्र हे गाडीच्या चाकाच्या छिद्रापेक्षा मोठे होत, 
एवढी माहिती वेदांवरून मिळते. 
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प्राचीन काळी लेतीचा व अन्य माळ वाहण्यासाठी जसा 
गाडीचा उपयोग करीत, तसा युद्धोपयोगी साधने वाहून नेण्या- 
साठीही तिचा उपयोग करीत, असा उल्लेख महाभारतात आहे 
(कर्ण. ६७.६; ७६-१७). मात्र अद्या गाड्यांना सहा किवा 
आठ वैल जृंपळेळे असत. सुतारांकरवी श्रिसवीच्या किंवा 
खैराच्या लाकडाच्या गाड्या तयार करून घेत. प्राचीन बौद्ध व 
वेळ्गाडी हे प्राचीन काळापासून आजतागायत असलेले एक 
अत्यंत गरजेचे वाहन होय. पाहा - रथ. [ त्र. सां. ड.; सि. क्ट 
हि.; म. का. स.; स्ट. इं. क. हि. ] 
जू कर्नाटक प्रदेशातील एक लोकनाटय. बेल ₹_ मैदान 
बलाटम क़्रित्रा पटांगण व आटम > नृत्यनाटच. यावरून 
माळमैदानावरचा खेळ असा त्य़ाचा अर्थ कानडीत होतो. महा" 
राष्ट्रातील तमाद्यासारखे याचे स्वरूप असते. वेलाटम व पारि- 
जातक हे दोन नाटयप्रकार प्राचीन काळापासून कर्नाटकात 
लोकप्रिय आहेत. बैलाटममध्ये नाट्यासाठी ल॑कादहन, कणा" 


जुनयुद्ध, कुरुक्षेत्र, राजा हरिश्चंद्र, भक्‍त प्रल्हाद, इ पौ 
कथाभाग घेतळेळे असतात; तर पारिजातकामध्ये श्रीकृप्णसत्य 


भामा किवा श्रीकृष्ण-रुक्मिणी यांची कथा असते. पारिजातक या 
नाटय-प्रकाराचा प्रचार महाराष्ट्र-कर्नाटकाच्या सीमेवर विशष 
असल्यामुळे त्यात भरपूर प्रमाणात मराठी संगीत आढळत 
वैलाटम हा प्रकार कर्नाटक व तमिळनाडच्या सीमेपर्यंत प्रच” 
लित आहे. त्यामुळे यावर दक्षिणी कथक नृत्याची छाया दिसत. 
बैलाटमचे प्रयोग मारुतीसमोरच्या किवा चावडीसमोरच्या 
मोकळ्या मैदानात होतात. री! 

य़ा प्रयोगात स्त्रियांच्या भूमिका पुरुषच करतात. स्त्रीपा्तरा 
पोषाख भडक रंगाचे असतात. त्यांच्या अंगावर दागिनेही खूर 
असतात. डोक्यावर किरीटही असतो. दुःखी स्त्री कन्हेर 
मोकळे सोडते. पुरुषपात्रे धोतराचा काचा मारतात. त! 
अंगात रेशमी किवा सॅटिनचा गंजिफ्रॉक असतो. ते देवदाराच्या 
लाकडापासून बनविलेली व सोनेरी रंग दिलेली किरीट-कुंड 
घालतात व पायात घुंगरू किंवा चाळ बांधतात. _ 

या खेळात सारथी नामक पात्र फार महत्त्वाचे असते. ह 
विनोदी नट असून, रंगभूमीवर येणाऱ्या नव्या पात्रांची प्रॅकष” 
कांना ओळख करून देणे, हे त्याचे काम असते. सर्कशीतील 
विदूषकाप्रमाणे किवा तमाशातील सोंगाड्याप्रमाणे सारथी सर्व 
कामांत तरबेज असतो. मात्र तो हे सर्व आपण अडाणी अस” 
ल्य़ाचा आव आणून करतो. 

एका प्रदीघं कथागीताच्या आधारे बैलाटम चालते. हे गीत 


खंड सहावा 


सामुदायिक म्ह॒टळे जाते. त्यात सर्वे पात्रे, वादक व इतर साहा- 
य्य़रकही भाग घेतात. त्यामुळे ते गाणे वेसूर होते. या नाट्याची 
भाषा कधी विनोदी, कधी आवेशयुक्‍त, तर कधी भावनाप्रधान 
असते. 

नृत्य व संगीत हे या नाट्याचे वैशिष्टय आहे. त्यात राग- 
दारीवर भर नसला; तरी शंकरा, अडाणा, मालकंस, भूप, 
तिलंग, इ. रागांची छाया त्यात दिसते. स्त्रीपात्रांच्या तोंडी 
ठुमरीवजा पदे असतात. यात कानडीबरोबरच मराठी, हिंदी 
व उर्दू गाणीही गायिली जातात. गाण्याला पेटी, व्हायोलीन व 
मृदंग यांची साथ असते. मृदंग फार मोठा असतो. कथक 
नृत्याचा या नाट्यावर प्रभाव असल्यामुळे *थईतोम्‌ ता ' 
अश्यासारखे बोल म्हणत पात्रे भरपूर नृत्य करतात. स्त्रीपात्रांचा 
नृत्यप्रकार थोडा वेगळा असतो. त्या दोन्ही पाय समांतर 
रीतीने जलद ल्यीत आपटत व डुलत नाचतात. युद्धप्रसंगी 
* घिते घि्त ' असे बोल मृदंगावर व तोंडाने काढतात. युद्ध- 
नृत्यात जोराचे पदाघात व इस्त्रांचे खणखणाट चालतात. नृत्य 
रंगात आळे, की पडद्यामागे उखळी बार काढतात. भरपूर 
विनोद, पौराणिक कथा, मधेच वेदान्ताचे प्रवचन, संगीत व 
नृत्य यांमुळे हा नाटयप्रकार फार मनोरंजक वाटतो. रात्ररात्र 
याचे प्रयोग चालतात. प्रयोगाच्या शेवटी आरती होते. नंतर 
सर्व पात्रे ' सांब शिव, शंभो महादेव ' हे भजन म्हणत गावा- 
तील मंदिरात दर्शनाला जातात. 

यात काम करणारे नट बहुतेक लोहार, सुतार, सोनार, शिंपी 
या जातीचे असतात. हे लोक आपला व्यवसाय सांभाळून हे 
प्रयोग करतात. सांप्रत मात्र ही कला मागे पडत चालली आहे. 
[ श्री. एस्‌. ए. कुलकर्णी- स्वराज्य, १३ मे १९६१. ] 


व्शा मुंड आदिवासींचा देव. हा भूतयोनीपैकीच एक देव 
बागा आहे. मृंडांच्या प्रत्येके वाडीत मूळ वसतिस्थाप- 
काच्या घरासमोर बोंगाचे स्थान असते. त्याच्या नावाने मातीचा 
लहानसा चौथरा उभारून ठेवतात. त्याच्या भोवती मोकळी 
जागा असते. त्या जागेत नृत्ये व ग्रामपंचायतीच्या सभा होतात. 
प्रमुख सणांच्या दिवशी ग्रामप्रमुख बोंगाला बळी देतो. 

परगन वोंगा, सिम बोंगा, बुऱ्हे बोंगा, इकरी बोंगा असे 
बोंगांचे अनेक प्रकार आहेत. बोंगा सुष्ट, तसेच दुष्टही अस- 
तात. मुंड लोक निसर्गेशक्तीलाही बोंगाच म्हणतात. ही शक्‍ती 
प्रत्येक वस्तूत वास करते व माणसांच्या सामाजिक व वैयक्तिक 
आचरणांचे नियमन करते, अशी त्यांची धारणा आहे. पाऊस 
पाडणे; वादळे, महापूर, इ. उत्पात निर्माण करणे व त्यांवर 
प्रतिबंध घालणे हेही काम तिचेच होय, असे ते मानतात. 
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बोंडो 


वेगवेगळे बोंगा हे तलाव, ओढे, रिकामी घरे, झाडांची 
खोडे, इमज्याने, पडक्या विहिरी, जंगले, इ. ठिकाणी राहतात. 
कित्येक ठिकाणी अनेक बोंगांचा एक गटही असतो. जे बोंगा 
दुष्ट असतात, त्यांना मांत्रिक व चेटकी लोक वक्ष करतात व 
त्यांच्याकडून आपणांला हवी ती कृत्ये करून घेतात. 

सिम बोंगा हा सर्वांत भयंकर बोंगा होय. तो महामारी व 
रोगराई उत्पन्न करतो. गावात अश्या रोगांची साथ आली, की 
सिम बोंगाला वलिदान करतात. मृंडांमध्ये कुदुम नायको 
नावाचा एक पुरोहित असतो. सिम बोंगाला बलिदान देण्याचा 
विधी तोच पार पाडतो. [ एन्सा. मुंडा. ] 


गरं एक लोकनृत्य. सातपुडा भागात राहणारे 
बाडानाच आदिवासी लोक हे नृत्य करतात. नाच कर- 
णार्‍या लोकांजवळ राम, सीता, रावण, हनुमान, इत्यादींचे 
लाकडी मुखवटे असतात. सुगीच्या दिवसांत बोंडा नाच करणारे 
लोक ढोल व शिंग ही वाद्ये व मुखवटे घेऊन प्रवासाला निघ- 
तात. ज्या गावात नृत्य ठरते, त्या ठिकाणी एखाद्या टेकडीवर 
जाऊन ते ढोल वाजवतात. त्यामुळे त्या टापूतील सवे लोकांना 
त्यांच्या आगमनाची वार्ता समजते. नृत्याच्या वेळी ते तोंडावर 
मुखवटे चढवितात व त्याला अनुरूप असा पोषाखही घालतात. 
त्यांच्यांतील एक जण नृत्य करतो, दुसरा वाद्ये वाजवितो आणि 
तिसरा नृत्याचा इतिहास सांगतो. नृत्य संपल्यावर तिथे जमलेले 
लोक त्यांना यथाशक्ति धान्य देतात. हे लोक केवळ या नृत्या- 
वरच आपली उपजीविका चालवतात. [म. लो. मा. पुष्प ४थे ] 


बोंडो एक वन्य जमात. हिची वस्ती ओडिसा राज्यात आहे. 
ऑस्ट्रो-एशियाटिक वंशातील ही एक जमात आहे. 
तीन हजार फूट उंचीवरील डोंगराळ व जंगली प्रदेशात यांचे 
वास्तव्य असल्यामुळे सुसंस्कृत जगाशी पूर्वी त्यांचा फारसा 
संबंध येत नसे. खून आणि मारामारी अक्षा गुन्ह्यांबद्दल या 
लोकांची फार प्रसिद्धी होती. 
हे लोक रानावनातील कंदमुळे व फळे आणि शिकार यांवरच 
आपली उपजीविका करीत; पण सांप्रत ते शेतीही करतात व 
आसाममधील चहाच्या मळ्यांत मजुरीही करतात. 
या लोकांचा वर्ण काळा आणि नाक रुंद व बसके असते. 
पुरुष कमरेला लंगोटी लावतात. त्यांच्या हातात चांदीची कडी 
व गळ्यात चांदीचे अलंकार असतात. पुरुष डोक्यावर थोडे केस 
वाढवतात. याउलट त्यांच्या स्त्रिया मात्र डोक्याचे मुंडन कर- 
तात. डोक्‍्याभोवती त्या ताडापासून वनवलेल्या पट्ट्या बांधतात. 
त्यांच्या कानात लोंबणारी कणभूषणे असतात व हातात चांदीची 


बोंडो 


अनेंक जाड कडी असतात. गळ्यात चांदीची अनेक गोल कडी 
व रंगीवेरंगी मण्यांच्या असंख्य माळा असतात. कमरेभोवती 
त्या लहानसे कापड गंडाळतात. क्वचित त्या छातीवरही एखादे 
उत्तरीय पांघरतात. मुदार नामक एका वनस्पतीपासून त्या तंतू 
काढतात लाळ, काळ्या किवा पिवळ्या रंगाने ते रंगवतात व 
त्यांचे घरीच हातमागावर आपल्यापुरते कापड विणतात. 

भात हे यांचे मख्य अन्नच होय. हे लोक उंदीर, मासे व 
शिकारीत मिळाळेळे पपक्षी खातात. मुख्यत्वे त्यांच्या स्त्रियाच 
वेताच्या लांवट टोपल्य़ा घेऊन नदीत मासे पकडतात. धनुष्यबाण 
हे पुरुषांचे प्रमुख हत्यार असून, नेमवाजी करण्यात ते पटाईत 
असतात. पुरुषांचा वराचसा वेळ मद्यपान व शिकार यांत जातो. 


डोंगरमाथ्यावर थोडी जागा साफसूफ करून हे आपल्या 
झोपड्या उभारतात. घराच्या एका बाजूला थोडा आडोसा 


केळेला असतो. तिथ्रे ते स्वयंपाक व जेवण करतात. 
विवाहप्रथा - प्रत्येक गावात तरुण अविवाहित मुलींसाठी 
एक ठायनगृह असते. त्याला सेलानी डिंगो असे नाव आहे. संव्या- 


बोंडो युवती 


काळच्या वेळी सर्व तरुणी तिथे जमतात. आपल्या आवडीचा 
वर निवडणे हा सेलानी डिंगोत येण्याचा मुख्य उद्देश असता. 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


साधारणपणे एका गावातील तरुण दुसर्‍या गावातील सेलानी 
डिंगोत जाणे पसंत करतात. त्यासाठी त्यांना अनेक मैल जंगल 
तुडवीत जावे लागते. जाताना ते आपल्य़ावरोबर अंगठ्या, माळा 

इतर भेटवस्तू नेतात. सेलानी डिगोतील मुली भाजलेले उंदीर 
व ताडी देऊन त्यांचे स्वागत करतात. तिथेच ते आपली संव 
रात्र घालवतात. सर्वजण एकत्र नाचतात, गातात, वेष्टामस्करी 
करतात. दोन-तीन महिने सतत परिचय झाल्यानंतर एखादी 
तरुणी एखाद्या तरुणावर आसक्त होते. तेव्हा तिची परीक्षा 
पाहण्यासाठी तो तिच्या अंगाला जळते कोलीत लावण्याचा प्रयत्न 
करतो.अद्या वेळी ती तरुणी दूर पळाली, तर तिला हा संबंध 
पसंत नाही, असे समजतात. उलट ती जर त्याच्या अंगावर 
थुंकळी किवा आपणही एक कोलीत घेऊन त्याला ते लावायला 
धावली, तर ती त्याच्यावर अन्रक्‍त आहे, असे समजतात 
यानंतर शेवटची परीक्षा म्हणन तो तिच्या हातात कवर] 
घालतो. त्या वेळी तिने प्रतिकार केला नाही तर ता त्याचीच 
आहे, असे ठरते आणि ती दोघे एकमेकांचा अधिक 
करून घेण्यासाठी रानात निघून जातात. त्यानंतर त्यांचा 
पक्का होतो. 

याणिवाय, मुळीचे अपहरण करून लग्न करण्याचीही क, 
बोंडो लोकांत आहे. एखाद्या युवकाला एखादी युवती 
असली, तर त्याचे मित्र तिळा पळवून त्याच्या घरी आणता 
तिथे तिला भात जेवायला वाढतात. त्या तरुणाबरोबर पानतात 
भात खाल्ला, तर तिला हा संबंध पसंत आहे छेलानी 
त्या रात्री ती आपल्या भावी पतीबरोबर तिथल्या 
डिंगोत रात्र घालवते आणि दुसर्‍या दिवशी आपल्या 
परतते. नंतर मलाची' आई मळीच्या घरी जाऊन विवार्द त्री 
करते. लग्न झाल्यावर वधूचे सासूसासरे तिला काही 
सांगतात, तेव्हा ती पळून जाते. वरही कुठेतरी लपून वडी 
तेव्हा गावचे लोक त्यांना शोधन काढून एका रिकाम्या र्‌ 


नेतात, त्यांच्या अंगावर वर्फासारखे थंड पाणी ओतताठ' कर्त 

वस्त्रे काढून टाकतात व झोपडीचे दार बाहेरून हु 

निघून जातात होती” 
देवधर्म -या लोकांची पूर्वी स्वतःची अशी देव ठोकांशी 

महाप्रभू हा त्यांचा श्रेष्ठ देव होय. पण सांब्रत नी रामा” 

संबंध आल्यामुळे ते हिंदू देव-देवतांना भजू यांच्यांत प्र 

यण, महाभारत व पुराणे यांमधील कथांचा _ _ळ आहे 

झाला असून, त्यांच्या मूळ कथांना गौणत्व त्र 

देवतांना बळी देऊन संतुष्ट राखतात गेलावतात. तो 


एखादा माणस आजारी पडला, तर 


त्याच्यावरून कोंबडे उतरून टाकतो 


खंड सहावा 


अंग रगडतो व गवताची वाहुली करून तिचे कुऱ्हाडीने तुकडे 
करतो. मग या सर्व वस्तू लोक गावावाहेर ठेवून येतात. असे 
केल्याने रोग गावाबाहेर जातो, अशी समजूत आहे. 

सण-उत्सव - या लोकांत अनेक सण व उत्सव असतात. 
बहुतेक सणांचे विधी सारखेच असतात. प्रत्येक सणाच्या आधी 
धान्य जमवणे, दारू गाळणे, नृत्याचे खास वेष तयार करणे, इ. 
प्राथमिक कामे असतात. त्यांच्या प्रत्येक सणात नाच असतो. 
तो रात्री जेवणानंतर सुरू होतो व पहाटेपर्यंत चालतो. प्रत्येक 
सणात मुख्य देवतेबरोबर काही क्षुद्र दैवते, भूतपिज्याचे व पितर 
यांना पुजून भात व मद्य यांचा नेवेद्य दाखवतात. 

पीकपाणी विपुल यावे, म्हणून ते दरवर्षी धरित्रीची पूजा 
करतात. त्यासाठी गावातील एका पवित्र शिळेवर व इतर 
देवांच्या दगडी प्रतीकांवर, डुकराचे रक्‍त दिपडतात व गावा- 
तील प्रत्येक घरातून आणलेले मूठ मूठ धान्य भगत त्या पवित्र 
शिळेवर रक्‍तात भिजवतो. मग भोजन होते. दिवाळीत ते पिकांची 
पुजा करतात आणि मगच नवीन धान्य खायला सुरुवात करतात. 

पौष-पौणिमेला त्यांचा गवत कापायचा सण सुरू होतो व 
तो दहा दिवस चालतो. चवथ्या व दहाव्या दिवशी भगत रानात 
जाऊन गवत व सुतासाठी लागणार्‍या झाडाच्या फांद्या काप- 
ण्याचा मुहुते करतो आणि नंतर इतरांना गवत कापायची पर- 
वानगी मिळते. या सणात गावातील पवित्र शिळेजवळ लोक 
जमतात व दोघेजण भगताच्या घरचा ढोल आणून वाजवू लाग- 
तात. मग दोन मुले समोरासमोर उभी राहून एकमेकांना 
छड्यांनी मारायला सुरुवात करतात. ती दोघे दमेपर्यंत हा 
कार्यक्रम चालतो. मग त्यांची जागा दुसरी जोडी घेते. मग भगत 
त्यांना खाऊ देतो व रागाच्या भरात एकमेकांना न मारण्याचा 
उपदेश करतो. एकमेकांची प्रतिस्पर्धी असलेली मोठी माणसेही 
या मारामारीत भाग घेतात आणि शेवटी काठ्या टाकून एक- 
मेकांना आलिंगन देतात. 

बोंडो लोकांचा सर्वांत मोठा सण चेत्र महिन्यात येतो व तो 
पंधरा दिवस चालतो. रोज शिकार करणे, आंब्याचे फळ प्रथमच 
खाणे व प्रत्येक देवतेची व पितरांची पूजा हे या सणाचे विशेष 
आहेत. तिसर्‍या दिवशी भगताची बायको दारू बनवते. सातव्या 
दिवशी ती सर्वांना वाटतात. सहाव्या व सातव्या दिवशी जंगल 
जाळून साफसूफ करतात व दहाव्या दिवक्षी बुरगांगला म्हणजे 
धरतीमातेळा बळी अपंण करतात. त्या दिवसापासून आंबा 
खायला सुरुवात करतात. हा सण चालू असेपर्यंत कुणीही पर- 
गावी जायचे नसते व बाहेरच्या माणसाने गावात यायचे नसते. 
सणाच्या शेवटच्या दिवशी गावातील सर्वे लोकांचे धनुष्य-बाण 
एका टेंभुर्णीच्या झाडाखाली जमवतात व भगत त्यांची पुजा करतो. 


२२९ 


बोंथुक 


सतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. मृताशौच तिसर्‍या 
दिवक्षी संपते. त्यासाठी तिसर्‍या दिवक्षी पुढील विधी करतात- 
गावचा भगत किवा मृताच्या घरचा एखादा इसम पहाटे उठून 
एका द्रोणात अंडे व पाणी यांचे मिश्रण करतो व ते गवताच्या 
काडीने प्रत्येक घराच्या छपरावर शिपडतो. त्यामुळे लोक 
आशौचातून मुक्‍त होतात. मृताच्या अस्थी जर ठिसूळ झाल्या 
असतील, तर त्याचा मृत्यूनेसगिक होता व त्या जर काळ्या 
पडल्या असतील, तर मृत्यू जादुटोण्यामुळे आला, असे 
समजतात. 

दहाव्या दिवशी मृताचे आप्तेष्ट थोडे तांदूळ व ताडी घेऊन 
मृताच्या घरी जमतात. त्या दिवशी सकाळी लवकरच भगत 
भुताखेतांच्या नावे चुलीत थोडी ताडी ठेवतो. ती पिऊन भृतांनी 
संतुष्ट व्हावे व त्या दिवक्लीचा स्वयंपाक बिघडू नये, अक्षी, 
त्यामागची कल्पना असते. त्या दिवशी एक बेल एकाच घावात 
मारून त्याचे मांस शिजवतात. लिजवलेला भात सात द्रोणांत 
घालून मृताचे आप्त तो स्मज्ञानात नेऊन ठेवतात. नंतर भगत 
स्वतः स्मक्षानात जाऊन भुतासाठी काही अन्न ठेवतो. मग सर्वे 
लोकांचे भोजन होते. या दिवशीच्या विधीत भाग घेतलेल्या 
लोकांना भूतबाधा होऊ नये, म्हणून त्याच दिवशी संध्याकाळी 
एक विधी करतात, तो असा - भगत काही मुलांसह विशिष्ट 
झाडांच्या डहाळ्या घेऊन झऱ्यावर जातो व त्याच्यावर पूल 
बांधतो. तो भुताखेतांना बरोबर आणलेले अन्न ठेवतो. गावकरी 
व मृताचे आप्तेष्टही एवढ्यात तिथे जमतात. मृताची मुलगी 
केरसुणी व बांबूचा पंखा घेऊन झऱ्यावर येते. भगत तिच्यावरून 
भात ओवाळून टाकतो व ती पुलाखालच्या पाण्यातून जाते. मग 
भगत आंब्याची साल कुटून भातात मिसळतो व तो भात तिच्या 
डोक्‍यावर ठेवतो. नंतर ती निघून जाते. मग इतरही गावकर्‍यांच्या 
बाबतीत भगत असेच करतो. त्यानंतर स्त्रियांना वगळून सर्वे 
गावकरी झऱ्याच्या काठी भोजन करतात. [ आ. भा.; प्रि.इं.] 


वा एक जात. यांचे वास्तव्य आंध्य प्रदेशातील कृष्णा व 
बाथुक गुंटूर या जिल्ह्यांत आढळते. या लोकांना वोंथुक सवर 
असेही नाव आहे. हे उडिया भाषा बोलतात; पण त्यांची गोत्र- 
नामे मात्र तेलुगू आहेत. पश्ुपतिरेड्री, सिहाट्री, दासपत्री, गेडल, 
कुडुमल, कोनेटी, इ. त्यांची गोत्रे असून, त्यांच्यांत परस्पर विवाह- 
संबंध होत नाही. लग्नप्रसंगी पशुपतिरे्टी गोत्राचे लोक पौरो- 
हित्य करतात व कोनेटी गोत्राचे लोक वाद्ये वाजवतात. 

हे लोक जंगलातून बांबू तोडून आणतात आणि ते विकतात. 
विकण्यापूर्वी ते अग्नीत तापवून सरळ करतात. तसेच ते बैल- 
गाडीत भरण्यापूर्वी सत्यम्म, दोडलम्म, मथ्थयालम्म व पोट्टु- 


बोंथूक 


राजू या देवतांना वकरा व कोंवडी वळी देतात. 

_ विवाहप्रथा - मुलींची लग्ने लहान वयात होतात. एखाद्या 
मुलीचे लग्न रजोदर्शनानंतर करायच झाल्यास ते समारंभपूर्वक 
करीत नाहीत. लग्नसमारंभ पाच दिवस चालतो. पहिल्या 
दिवली एक सुवासिनी हळदीचे पाणी भरळेळी पितळी घागर 
डोक्यावरून वधूगृही नेते. घागरीच्या गळ्याभोवती दोरा गुंडाळ- 
छेला असतो व तिच्यात देजाची रक्‍कम ठेवळेळी असते. 
वघूगृही पोचल्यावर हळदीचे पाणी जमिनीवर ओततात व 
देज ग्रामप्रमुखाकडे देतात. देजाचे द्रव्य वधूचे आई-बाप, मामा, 
ग्रामप्रमुख व ज्ञातिवांधव यांत वाटतात. एक डुक्कर विकत 
घेऊन मांडवात नेतात. त्याच्या गळ्याभोवती दोरा बांधून 
त्याला वराच्या घरी नेतात. तिथे त्याचे दोन तुकडे करतात. 
एक भाग त्याच वेळी वराच्या घरी शिजवतात व खातात. 
वधूच्या घरी मांडव घालायला लागणारे सामान सात स्त्रिया 
आणतात व वराच्या घरी मांडव घाळण्यासाठी लागणारे सामान 
नऊ पुरुप आणतात. दुपारी जेवण झाल्य़ावर. वधू-वरांचे नाते- 
वाईक अंगणात जातात. तिथे ग्रामप्रमुख दोन भांडी व दोन 


वाशिगे घेऊन वसळेळा असतो. वघू-वरांचे वाप त्यांच्याकडे 


वाशिगे मागतात. लग्नात भांडण न करण्याच्या अटीवर तो ती 
त्यांना देतो. लग्न वराच्या घरी होते. वधू-वर बोहल्यावर 
पुरोहित दोघांना बालिंगे बांधतो. नऊ पुरुप व सात 


बसल्यावर पुरोहि 
स्त्रिया वोहल्याजवळ उभ्या राहतात आणि वधू-वरांच्या 


भोवती सात वेळा दोरा गुंडाळतात. पुरोहित हा दोरा कापतो 
व त्याची वधू-वरांसाठी क्रंकणे बनवतो. पाचव्या दिवक्षी हदी 
कंकणे सोडतात व विवाहविधी समाप्त होतो. 

मुळीला प्रथम क्रतुप्राप्ती होते, तेव्हा ती आठ दिवस बाजूला 


बसते. त्यानंतर मुलीचे आई-वाप ग्रामप्रमुखाला थोडी रक्‍कम 
कुटुंबातील लोकही 


भेट म्हणून देतात. मुलीचा नवरा व त्याच्या 
आक्यौच पाळतात. नवव्या दिवशी मुळगी व तिचा नवरा एक- 
मेकांच्या अंगावर हळदीचे पाणी टाकतात व शुद्ध होतात. त्या 
रात्री त्यांचे मीलन होते. 

मुलांना नावे ठेवण्याची या लोकांची पद्धत मजेशीर आहे. 
मुलाच्या जन्माच्या वेळी एखादा अधिकारी त्यांच्या गावात 
किवा जवळपास आला असला, तर त्याचा हुद्दाच मुलाचे नाव 
म्हणून ठेवतात. त्यामुळे कलेक्टर, तहसीलदार कर्नल, गव्हनर, 
आचार्य, इ. नावे त्यांच्यांत आढळतात. काही मुलांना त्यांच्या 
ग्रामांची क्रिवा तीर्थक्षेत्रांची नावे ठेवतात. त्यामुळे हैदराबाद, 
चन्नपट्टम, नेल्लोर, तिरुपती अशीही नावे त्यांच्यांत दिसतात. 

यांच्या प्रत्येक गावाचा एक प्रमुख असतो. तो इतर वृद्धांच्या 
साहाय्याने जातीचे तंटे-बखेडे व अन्य प्रश्‍न सोडवतो. त्याने 


२४० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


उकळत्या 


दिलेली दंडाची जिक्षा ज्याला मान्य नसेल, तो 
त्या वेळी 


लेणपाण्यातून सुपारी काढून दाखविण्याचे दिव्य करतो. 
त्याच्या हाताला काही इजा न झाल्यास तो निर्दोषी ठरतो. 
मतिकप्रथा - मृताला बहुधा डाव्य़ा कुशीवर पुरतात. दुसर्‍या 
दिवक्यी कावळ्यांना अन्न देतात. अकराव्या दिवशी घरात 
जमिनीवर एक चटई अंथरतात व तिच्यावर स्वच्छ कपडा 
अंथरतात. त्यावर पिड ठेवून ते घेण्यावद्दळ मृताला आवाहन 
करतात. नंतर जवळच्या तळ्याच्या काठी लहानशी झोपडी 
उभारून, तिच्यात दोन पानांवर ते पिड ठेवतात. एक पान 
यमदूतांसाठी व दुसरे मृतासाठी असते. [का ट्रा. सः इ.) 


म्हणजे मध्य 


ओडिसातीळ एक जात. मुळात हे लोक 
त्यांना 


> 

बाटरड ऱ्ा न > ७ “_ 

ट्रड प्रदेशात राहणारे मुडिया गोडच हात. तिथून 
ओडिसात स्थलांतर केले. हे मुडिया बोली बोलतात. गर्त 
आणि शेतमजुरी करणे हे त्यांचे व्यवसाय आहेत. 


यांच्या तीन शाखा आहेत, त्या अशा- (१) बोंडे किता 
स्त्री यांची संतती, 


बोटुड- (२) सष्य- बोट्ट्ड पुरुष व बोट्टडेतर 
(३) सकन्नो-मध्य पुर्प व मध्येतर स्त्री यांची संतती. 
बोट्ट्ड किवा बोडो लोकांत कोच्चिमो (कासव) । भाग 


य ६... हण. 


(वाघ), नाग, माकडा, शळा, इ. अनेक देवके आहेत. त्यांच्यांत 


क्क्वा मोठेपणीही 
लाच्या आई- 


, री दारू 
बापांना एखादी मुलगी पसंत असल्यास, मुलाचा बाप थोडी ६ कन 
न लीच्या आई-वापा 


कार करतात! 


रि 


व गूळ हे जिन्नस मुलाकडील लोक मुलीकडे 


श्पये 
माच्या 


पूर्वी नऊ दिवस मळाकडचे लोक साळी व 
जट 
मधल्या 


मुलीकडे जातात व तिथे त्यांना मेजव 
घरच्या लग्नमंडपाला साल वृक्षाचे नऊ खांब असतात. 
खांबाला हळदीच्या पाण्याचे मडके टांगतात. लग्त वरांच्या ळकुंडे 
होते. लग्नात देसारी पौरोहित्य करतो. वधू-वर हातात प्या 
व तांदूळ घेऊन लग्नमंडपाला सात प्रदक्षिणा घालतात. ळा हातांच्या 
त्यांच्या वस्त्रांच्या टोकांना गाठ मारतात हवा क्ररांच्या 
करंगळ्या जुळवतात. नंतर होम होतो. त्यानंतर क्व नव्या 
अंगाला एरंडेल लावतात आणि ती दोघे मडक्यातल्या ळेंद जलात 
पाण्याने स्नान करतात. नंतर दोघेही नवी वस्त्र परि रा 
करतात. मग ज्ञातिभोजन होते व लग्नसमारंभ समा 


आता 
क कळ------:२२>>>--<- 


]- -शशाशिशारशिणाल- 
ददामन्काळममककधीशी 


खंड सहावा 


विधवा बहुधा धाकट्या दिराशी लग्न करते. तिने दुसर्‍या 
कुणाशी लग्न केल्यास, तिच्या नवर्‍याला, ज्ञातीच्या लोकांना 
दारू शेळी किवा मेंढी, तांदूळ अथवा पाच रुपये दंड द्यावा 
लागतो. स्त्रीने घटस्फोट घेऊन पुन्हा लग्न केल्यास, तिच्या 
नव्या पतीला, पहिल्या नवर्‍याला वीस रुपये दंड द्यावा लागतो. 
त्यातळे काही पैसे तो जेवणावळीसाठी देतो. या मेजवानीच्या 
प्रसंगी ती स्त्री व तिचे दोन्ही पती शक्‍यतो उपस्थित असतात. 

म्तिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात. मृताशौच दहा दिवस 
पाळतात व त्या दिवसांत शेतीची कामे करीत नाहीत. मृताच्या 
कुळातील लोक त्या दिवसांत घरी अन्न लिजवीत नाहीत. 
दुसऱ्या दिवशी थोडी वाळू व नव्या मडक्यात पाणी भरून 
स्मशानात नेतात. तिथे मृताला जाळलेल्या जागी वाळू पसरून 
त्यात वडाचे किवा पिपळाचे रोपटे लावतात. मडक्याला छिद्र 
पाडून त्याने रोपाला पाणी घालतात. दहाव्या दिवशी थोड्या 
लाह्या व नवे मडके स्मशानात नेऊन ठेवतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


ी एक कुलाचार. बोडण हा शब्द ब्रह्मोदन किवा बहु- 
बाडण धन याचा अपभ्रंश असावा. वि. का. राजवाडे व 
कर. पां. कुलकर्णी यांच्या मते तो मोटन->वोडन->वोडण असा 
बनलेला असावा. विघ्नांचे मोटन (च चूर्ण, मोडणे) ज्या 
आचाराने होते, त्या आचाराचे नाव बोडण. किवा ज्या आचा- 
रात अन्नादी संभार मोडून त्याचे चूर्ण करायचे असते, त्याला 
बोडण असे नाव आहे. ना. गो. चापेकरांच्या मते वर्धन या 
शब्दावरून बोडण हा शब्द व्युत्पादिणे योग्य ठरेल. 

महाराष्ट्रातल्या कित्येक कोकणस्थ व देशस्थ ब्राह्मणांमध्ये 
हा कुलाचार रूढ आहे. घरात मंगल कार्य झाल्यावर त्याच्या 
सांगतेसाठी कुलदेवतेप्रीत्यथे बोडण भरतात. काही ठिकाणी ते 
घरातील स्त्रीच्या प्रसूतीनंतरही भरले जाते. 

कोकणस्थ किंवा चित्पावन ब्राहाण यांचा कुलाचार असा- 
बोडणासाठी चार सुवासिनी व एक कुमारिका बोलावतात. 
यजमानपत्नीसह त्या एका शुचिभूंत जागी वर्तुळाकार बसतात. 
मध्ये परात ठेवून तीत पुरणा-वरणाचा स्वयंपाक ठेवतात व 
त्यातच देवीची मूर्ती मांडतात. मग त्या मूर्तीला दही, दूध व तूप 
यांचे स्वान घालतात व परातीतले सर्व अन्न त्या सुवासिनी व 
कुमारिका एकत्र कालवतात. या वेळी लक्ष्मीच्या स्तवनाची 
गाणीही गातात. निमंत्रित कुमारिकेला देवी मानतात व ती पुरे 
म्हणेपर्यंत बोडण कालवतात. यानंतर त्या सुवासिनींना भोजन 
घालतात. पुष्कळ वेळा बोडण कालविताना एखाद्या स्त्रीच्या 
अंगात देवीचा संचार होऊन ती घुमू लागते व सर्व मंडळी 
तिला हळदीकुंक्‌ वाहून नमस्कार करतात. जिच्या अंगात 

शा. सको १६ 


र्ड 


बोडण 


संचार झाला असेल, ती दुसर्‍याचे सर्वे मनोगत सांगू शकते, 
अशी समजूत आहे. 

देशस्थ ब्राह्मणांचा बोडणविधी असा - पाच पक्वान्ने बन- 
वतात. त्यांनी दुरडी भरतात. तिच्यात एक कणकीचा दिवा 
ठेवून, ती दुरडी देवीपुढे झाकून ठेवतात. याला बोडण भरणे असे 
म्हणतात. या निमित्ताने पाच सुवासिनी वोलावून त्यांना जेवा- 
यला घालतात व विडा-दक्षिणा देतात. त्या रात्री गोंधळ घाल- 
तात. देवीपुढे झाकून ठेवलेले बोडण दुसर्‍या दिवशी घरातल्या 
सुवासिनींनी खायचे असते. बोडणातला दिवा माहेरवाशिणीने 
पाहायचा नसतो आणि बोडणातले,अन्नही खायचे नसते. 

उपनयन किवा विवाह्संस्कार करण्यापूर्वी अंवादेवीला 
प्रसन्न करून घेण्यासाठी कर्नाटकातील काही कुटुंबांत बोडण 
भरतात. महाराष्ट्रात ते संस्कार उरकल्यानंतर भरतात. 
आरिवन शु. प्रतिपदेच्या दिवशी देवीच्या प्रसन्ततेसाठीही कुठे 
कुठे बोडण भरतात. काही ठिकाणी वर निदिष्ट केलेल्या प्रका- 
रांपेक्षा वेगळ्या प्रकारेही बोडण भरतात, त्याचा विवी असा- 
एका परातीत विघ्तप, बटुक व कुलदेवता किवा अंबादेवी 
यांच्या मूर्ती ठेवतात. त्यांच्यापुढे त्याच परातीत खाद्य, पेय, 
लेह्य, चोष्य, इ. पक्‍्वान्षांचे नेवेद्य वाढतात. नंतर हरभऱ्याच्या 
डाळीच्या पिठात गूळ मिसळून त्याचे दिवे बनवतात व त्या 

दिव्यांनी पाच सुवासिनी त्या परातीतल्या देवतांना ओवाळ- 
तात. मग त्या दिव्यांसह परातीतले नेवेद्याचे अन्न मध, तूप, 
साखर, दूध, दही यांत मिसळून एकत्र कालवतात. मधाच्या 
दुप्पट तूप व तुपाच्या दुप्पट साखर असे या पदार्थांचे प्रमाण 
असते. मग ते सर्व मिश्रण गायीला घालतात व तिच्या तृप्तीने 
अंबाबाईची तृप्ती होते, असे समजतात. 

बोडणाचा मुख्य विधी झाल्यावर बोडणाची कहाणी सांग- 
तात, ती अशी - 

आटपाट नगर होते. तिथे एक गरीब ब्राह्मण राहत असे. 
त्याळा दोन सुना होत्या, एक आवडती आणि दुसरी नावडती. 
आवडतीला सुखात ठेवीत. नावडतीचा विविध प्रकारे छळ 
करीत. पुढे घरात कुळधर्म आला. त्या दिवशी ब्राह्मणाच्या 
बायकोने देवीची पूजा करून बोडण भरले व सर्वांची जेवणे 
झाल्यावर नावडतीला उष्टे अन्न दिले. तिने ते खाल्ले नाही. 
दिवसभर उपास केला. रात्री देवीची प्रार्थना करून झोपी गेली. 
झोपेत तिला एक स्वप्न पडले. स्वप्नात एक सवाष्ण आली. 
तिला नावडतीने आपले दु:ख सांगितले. मग ती सवाष्ण नाव- 
डतीला म्हणाली. उद्या तू गोठ्यात दूध विरजून ठेव. एक खडा 
मांड व त्याची देवी म्हणून पूजा कर. मग तू एकटीच बोडण 
भर. संध्याकाळी ते गायीगुरांना खाऊ घाल. उष्टे अन्न खाऊ 


बोडण 


केळे. देवीपुढे भरलेले 


नको. दुसर्‍या दिवशी नावडतीने तसे के 
वोडण झाकून ठेवळे व दुपारच्या वेळी गुरे घेऊन रानात गेली. 
इकडे तिचा सासरा गोठ्यात आला व ज्ञाकळेळे काय आहे, ते 
पाहू लागला. तेव्हा त्याला नावडतीने ज्यात दूध विरजून ठेवले 
होते, ती लाकडाची काथवट सोन्याची झालेली दिसली. तसेच 
काथवटीतल्या दह्याची हिरे-माणके व वाहेर उडालेल्या थरेंबांची 
मोत्ये ज्ञाळेलळी आढळली. सासर्‍याला मोठे आदचर्य वाटले. एव- 
ढ्यात नावडती तिथे आली. सासर्‍याने हा सर्वे प्रकार तिला 
दाखवला व हे असे कसे झाळे, असे विचारले. नावडतीने आपल 
स्वप्नदृष्टांत सांगितला. मग सासऱ्याच्या मनात तिच्याविषयी 
ममता निर्माण झाली व तो तिला प्रेमाने वागवू लागला. [त्रत- 


राज; चित्पावन; वदलापूर; स. क. सु. वि. को. ] 


-. -. तिवेटो-वर्मन भाषा वोळणार्‍्या लोकांना वोडो हे सर्व- 
बाडा सामान्य नाव देतात. वांशिक दृष्ट्या अस्सल वोडो 
वंशाचे लोक आसाममध्ये ब्रह्ापुत्रा नदीच्या खोर्‍यात, कुच- 
बिहारमध्ये, पदिचिम बंगालच्या उत्तर भागात व पूर्वे वंगाल- 


मधील सुरमा नदीच्या खोर्‍यात पसरळे आहेत. मैदानी प्रदेशात 


राहणारे वरेचसे बोडो हिंदू लोकांत मिसळून गेले असून, आहोम 
आणि इतर वंशाच्या लोकांशी ते ल्ग्तसंबंधही करतात. काही 
बोडो मात्र अद्यापि तिवेटो-वमंन भाषा बोलतात. आपल्या 
प्राचीन निसर्गधर्मी संस्क्रतीचेही त्यांनी काही प्रमाणात जतन 
केळे आहे. वंगालच्या उत्तर भागातील बोडो लोकांना मेच किंवा 
म्लेंच्छ अथवा रानटी म्हणतात. तराईच्या प्रदेशातील अस्सल 
बोडोंना कचारी असे नाव मिळाले आहे. बोडो लोक मात्र 
स्वत:ला बोडो फिसा किवा बोडो पुत्र म्हणवितात. बोडो लोक 
पूर्वी हिमालयाच्या उत्तरेला व चीनच्या परिचिमेला असलेल्या 
प्रदेशात राहत होते. या देशाला ते बोड म्हणजे जन्मभूमी असे 
संबोधीत व स्वतःला बोडो देशाची मुले असे म्हणून घेत. आसा- 
मच्या टेकड्यांत दिमाछा नाव [ची बोडोंची एक शाखा आहे. 
मैदानी प्रदेशातील बोडो लोकांपासून हे पूर्णपणे अलग झाले 
आहेत. एके काळी या शाखेच्या लोकांनी ब्रह्मपुत्रेच्या खोऱ्यात 
दिमापूर येश्रे वलाढय राज्य स्थापन केळे होते. पण आहोम 
लोकांनी त्यांना तिथून हाकळून दिले. गारो आणि त्रिपुरा या 
रेकड्यांमध्ये गारो व त्रिपुरा या बोडोंच्या दोन शाखा वास्तव्य 
करतात. मोरान ही बोडो टोळ्यांची सर्वांत पूर्वेकडील शाखा 
असून, ती सरते शेवटी आसामात स्थायिक झाली. 

देवधम- बोडो लोक हे निसर्गपूजक आहेत. ते नदी-नाल्यांना 
पवित्र मानतात. भुताखेतांची त्यांना फार भीती वाटते, म्हणून 
ते त्यांना कोंबडे किवा बकरे बळी देऊन संतुष्ट राखतात. काही 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


बोडो पौराणिक देवतांना भजतात. कुवेर हा त्यांपेकी एक 
होय. सण-समारंभप्रसंगी हे लोक तांदळापासून केळेली दारू 
व डुकराचे मांस यांचे यथेच्छ सेवन करतात. 
विवाहप्रथा-वोडो लोकांत बहुपत्नीकत्वाची व वालविवा- 
हाची चाल नाही. सर्वसाधारणपणे मुलगी आपल्या प्रियकरा- 
वरोवर पळून जाते किवा तिला पळवून नेळे जाते. अद्या विवाहा” 
नंतर वर आपल्या सासर्‍याला वधूमूल्य देतो. वराची आर्थिक 
स्थिती चांगळी नसल्यास तो आपल्या सासर्‍याकडे नोकरी करतो. 
झतिकप्रथा-हे लोक मृताला नदीकाठी पुरतात किवा जाळ- 
तात. वोडो लोकांचा पुनर्जन्मावर विदववास आह प्रेत पुरल्यावर 
ते त्याच्या तोंडात वांवूची एक नळी ठेवतात. त्या नळीन 
मृताचा आत्मा श्‍वासोच्छ्वास करतो, अशी त्यांची समजूत आहे. 
तसेच मृताच्या आवडीचे पदार्थही त्याच्या थडग्याजवळ ठेवतात” 
[ एन्सा. रि. ए.; लौ. नी.; वॅ. आ. क.] 
च बौद्धांच्या अत्यंत पवित्र तीर्थक्षेत्रांपैकी एक स्था; 
बोधगया ट्राला वद्गगया असे > बिहारमध्ये 
ल्ला वृद्ध पेही म्हणतात. € “८ 
गयेच्या दक्षिणेला ६-७ मैलांवर निरंजना (नीलांजना ) नदीच्या 
तीरावर आहे. या जागी सहा वर्षे खडतर त । गळा 
सिद्धार्थाला दिव्य ज्ञान मिळाळे आणि तो वृद्ध बनला, असे वुड” 
चरित्रावरून कळते. > बिल्व 
या स्थानाला पूर्वी उर्विल्ववन म्हणत, कारण ळ 
वृक्षांचे अरण्य होते. निरंजना नदीच्या तीरावर वाळू वेळा 
उरू वाळू आणि वेला *- तट, यावरून या स्थानाला 


असेही म्हणत. सांप्रत तिथून जवळच उरेल नावाचे 


खेडेगा4 > 


आहे, ते उर्वेलाचे स्मारक ठरते. ठे 

सहा वर्षे उपास-तापास आणि कष्टप्रद तप कम, 
सिदार्थांचा देह अस्थिपंजर झाला, पण तरीही त्याला हिच 
प्राप्त झाले नाही. मग त्याने सुजाता नामक स्त्रीने अपण दीच्या 
पायस भक्षून उपवास सोडला. त्यानंतर तो निरंजना न नत्यिथ 


तीरावर एका अदवत्थ वृक्षाखाली आसनस्थ झाला. पि 
नामक मनुष्याने त्याला 'घोडेसे गवत दिले होते, त्यांचे : त्गीकॅप 
आसन बनवले. मग तो ध्यानस्थ झाला. एवढ्यात क ऱ्वर्यत 
होऊन एक पाषाणखंड वर आला. मग गौतम ज्ञानप्राप्ती हात 
त्या खडकावरच वसून राहिला. त्यामुळे त्या पाषाणाला मठाळे 
पर्यक आणि त्या अश्वत्थ वृक्षाला बोधिवृक्ष असे तात वी 
या स्थानाला महाबोधिमंडप असेही म्हणतात. स्वात त्या 
पवित्र मानळे जाते. आजपर्यंत जितके वुद्ध उत्पन्न क ही. 
सर्वांनी या जागी बसूनच संबोधी प्राप्त केली आणि प्राप्ती 
काळी जे बुद्ध जन्माला येतील त्यांनाही याच जागी नॉर्ति 


खंड सहावा 
होईल, असे वौद्ध ग्रंथात सांगितले आहे. हे आसन अत्यंत स्थिर 
आणि अविनाशी असल्यामुळे त्याला वज्रासन असेही म्हणतात. 

ज्ञानप्राप्तीनंतर गौतम वृद्धाने उरविल्ववनातच सात सप्ताह 
व्यतीत केळे. एक सप्ताह त्याने बोधिवृक्षाखाली वसूनच ज्ञान- 
प्राप्तीचा दिव्य आनंद उपभोगला. त्याच्या वास्तव्यामुळे पुनीत 
झालेली काही स्थाने बोधिवृक्षाच्या आसमंतात आहेत, ती अशी- 

अनिमेष - आठव्या दिवशी गोतम बुद्ध वज्रासनावरून उठला 
आणि ईशक्यान्य दिशेला काही अंतरावर उभा राहून बोधिवृक्षा- 
कडे अनिमिष नेत्रांनी पाहत सात दिवस उभा राहिला. त्यामुळे 
त्या स्थानाला अनिमेष असे नाव मिळाले. वुद्धभक्तांनी त्या 
ठिकाणी कालांतराने चेत्य व मंदिर निर्माण करून बुद्धाची 
लहानशी मूर्तीही स्थापली. 

चंक्रसण - त्यानंतरच्या सप्ताहात गौतम बुद्ध बोधिवृक्ष व 
अनिमेष स्थान यांच्या मधल्या जागेत फिरत राहिला होता, 
म्हणून त्या जागेला चंक्रमण स्थान म्हणतात. त्या जागी आज 
एक पद्म-वेदिका आहे. 

रत्नघर - चौथ्या सप्ताहात बुद्धाने ज्या जागी बसून अभि- 
धर्माचे चिंतन केले, ते स्थान रत्नघर या नावाने ओळखले जाते. 
तिथे एक लहानसे मंदिर आहे. 

अजपाल वृक्ष - पाचव्या सप्ताहात वुद्धाने एका अजपाल 
वृक्षाखाली ध्यानस्थ वसून विमुक्‍तीचा आनंद पुनरच उपभोगला. 
याच वृक्षाखाली त्याने सुजातेने दिलेला पायस भक्षिला होता, 
असे काही जणांचे मत आहे. 

मुर्चालिद ऱ्ह॒द - बुद्धाने सहावा सप्ताह जवळच एका सरो- 
वराच्या काठी ध्यानस्थ बसून काढला. त्या वेळी मोठे वादळ 
होऊन पजंन्यवृष्टी सुरू झाली. तेव्हा त्या सरोवरातील नाग- 
राज मुचलिद याने आपली विज्याल फणा बुद्धावर पसरून त्याचे 
रक्षण केळे. 

राजायतन - सातव्या सप्ताहात गौतम बुद्ध एका राजायतन 
वृक्षाखाली विमकक्‍तीचा आनंद उपभोगीत असता, ओडिसातील 
दोन व्यापारी तपस्सू व भल्लिक हे तिथे गेळे व त्यांनी बुद्धाचा 
उपदेश ग्रहण केला. यावरून असे म्हणायला प्रत्यवाय नाही, 
की धर्मचक्रप्रवर्तन प्रथम उरुवेला येथेच झाले. 

महाबोधी मंदिर - वोधगया येथे जे भव्यसुंदर शिखरयुक्‍त 
मंदिर आहे, ते महाबोधी या नावाने विश्वविख्यात झाले आहे. 
इ. स. च्या ७ व्या शतकात चिनी प्रवासी युआन च्वांग भार- 
तात आला होता, त्याच्या प्रवासवर्णनावरून या मंदिराविषयी 
पुष्कळ विश्वसनीय माहिती मिळते. त्याने या मंदिराला महा- 
बोधी विहार म्हटले आहे. सम्राट अशोकाने तिथे एक स्मारक- 
शिल्प निर्माण केले होते, असे तो म्हणतो. त्याचे अवशेष मात्र 
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बोधघगया 


तिथे मुळीच आढळत नाहीत. काही पंडितांच्या मते, भरहूत 
येथील एका शिल्पात महाबोधी-स्मारकाचे जे चित्र कोरलेले 
दिसते, ते अशोकाने निर्माण केलेल्या शिल्पाचेच असावे. 

युआन च्वांगने महाबोधी मंदिराचे जे वर्णन केले आहे, ते 
सध्याच्या मंदिराश्ी मिळते जुळते आहे. एका शिवभक्त ब्राह्म- 
णाने हा महबोधी विहार बांधला, असे त्याने लिहून ठेवले आहे. 
फाहियान इ. स. ४०० च्या सुमारास भारतात आला होता. 
त्याने बोघगयेच्या विहारांचे वर्णन केळे आहे, पण या मंदिराचे 
वर्णन केलेले नाही. यावरून हे मंदिर गुप्त काळात इ. स. च्या 
५ व्या शतकात निर्माण झाले असावे, असे अनुमान करता येते. 


ह! 


४ १९॥१. 


महाबोधी मंदिर - बोधगया 


त्याची उंची सुमारे १७० फूट असून, ते दोन मजली आ हे. 
पहिला मजला चौकोनी असून, वरचे विमान निमुळते होत गेले 
आहे. त्याच्या माथ्यावर एक आमलकाकार शिखर असून, 
अगदी वर एक स्तूप आहे. विमानाच्या चारही बाजूंवर असंख्य 
कोनाडे असून, त्यांत अनेक मूर्ती बसवलेल्या दिसतात. गर्भ- 
गृहाच्या चारही कोपर्‍्यांवर, विमानाच्या कडेला मुख्य मंदि- 
राच्या लहान प्रतिकृती बांधलेल्या आहेत. त्यामुळे विमानाची 
शोभा फारच वाढली आहे. या मंदिराभोवती अश्वत्थ (पिपळ) 
वृक्षाची एक सुंदर राईच निर्माण झालेली आहे आणि त्या 
वृक्षसमूहात लहानमोठे अनेक स्तूप आहेत. या प्रांगणाच्या पूर्व 


बोधगया 


वाजूला एक भव्य दगडी तोरणद्रार असून, त्यावर हरीण, 
सिह, इ. आक्रती वकोरळल्या दिसतात. 
दिराच्या या गाभार्‍यात पव्चिम बाजूला एका चत्रुतऱयावर 
वद्गाची भव्य मर्जी भमिस्पजञमृद्रत वसवळेली आहे या मर्तीला 
सोनेरी मळामा दिलेला आहे. याव्यतिरिक्त तिथे मायादेवीची 
एक मर्ती व चार-पाच वोविसत्त्वांच्या मूतीहो अडळतात 
बोधिवक्ष - महाबोधी मंदिराच्या पटिचिमेला जा पिपळ आहे, 
तोच वोधिवक्ष या नावाने प्रसिद्ध आहे. य़ा वृक्षाच्या जव- 


ळच ज्या स्थाना सिद्धार्थाला संबाची प्राप्त झाला, त्या जागा 


बोवधिवृक्षाची पूजा 


वज्ययासनाचे प्रतीक म्हणन एक विस्तीर्ण लाल शिलाखंड एका 
चवतर्‍यावर वसवळेला आहे. अशोक बुद्धाचा अन्‌यायी झाला 
व नित्यनियमाने वोधिवक्षाचे दर्शन घेऊ लागला, तव्हा त्याची 
राणी तिप्यरक्षिता हिने मत्सरग्रस्त होऊन तो वक्ष उपटून 
टाकला. पण अश्योकाने तो पुन्हा लावला अशोकाची कन्या 
संघमित्रा हिने त्याची एक शाखा लंकेत नली व अनुराधपुरात 
तिचे आरोपण केले गेले. इ. स. ६०० च्या सुमाराला गौडाधि- 
पती शक्यांक याने पुन्हा बोधिवृक्षाचे मूलोच्छंदन केळे. पण 
मगधराज पूर्णवर्मा याने त्या वृक्षाची काही मुळें वाचदून ती 
पुन्हा त्या जागी लावली, असे युआन च्वांगच्या प्रवासवणंनात 
म्हटले आहे. त्यानंतर हा वृक्ष अनक वेळा पडला व पुन्हा 
लावला गेला, असे म्हणतात 

वौद्ध लोक या वृक्षाला अतिशय पवित्र मानून त्याची पूजा 
करतात. भरहूत व वोधगया येथील शिल्पकामात नागराज व 
गजराज ठे बोधिवक्षाची पूजा करीत आहेत, अशी चित्रे कोर- 
छेली दिसतात. त्यांवरून ही परजा-परंपरा प्राचीन काळापासून 
चालत आलेली असावी, असे वाटते. 

बौद्ध लोकांप्रमाणेच हिंदू लोकही बोधिवृक्षाला पवित्र मानून 
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गय्राळा वंदन करतात. गयामाहात्म्य अग्नी पुराण, वायू 
पुराण, इ. ग्रंथांत वद्धगया व बोधिवृक्ष यांचा पृष्कळ महिमा 
गायिळेला आहे. या वृक्षाच्या पद्चिमेला दोन वृद्गपदचिन्हां- 
करित अगा गिला पडलेल्या आहेत 

डावोधी मंदिराच्या भोवती एक उंच दगडा भित बांध- 
ळन पडलेली आहे. मंदिराच्या 


ळळी होती, पण ती आता ढास 
तात. त्यांतील 


आवारात असंख्य भग्नावदेष विखुरलेले आढळ 
दगडी कठडे व स्तंभ विशेष उल्लेखनीय आहेत. त्यांवरील शिला- 
ळेखांवरून कळते, की काही कठडे शुंगकालातले असून, काही 
गप्तकाळीन आहेत. या कठड्यांच्या स्तंभांवर जातककथांतीळ 
व वद्गजीवनातीळ कित्येक प्रसंगांची सुरेख चित्र कोरलेली 
दिसतात; त्याचप्रमाणे विविध पशुपक्षी, फुले, इ 

संदर नक्षीकामही आढळते. या सर्व शिल्पकामांत कमलाक्ृतीला 

विशेष स्थान मिळालेले दिसते 


मंदिराच्या आसमंतात अनक लहानमोठी मंदिरे, स्तूप य 
अगणित वुद्धमूत 


स्मृतिस्तंभ यांचे अवशेष आढळतात. त्यांवर 
कोरलेल्या असून 
त्या अत्यंत क" 
त्मक वाटतात 
णेला एक 
तलाव 
त्याला बु द्ध क्र 
म्हणतात. 
टत घ्राग्बोधी-बोरच 
कत य टं तीन मैलांव 
कट व्य कल्ग नदीच्या प 
र कः र) "य ८* तेल _, डो 
| त्र) र तीरावरी” क. 
28232 स्ट रात एर्क £ 
धे । *_ गर्ठेत 
क्र न्य आहे. त्या > 
| जळ भक € नाळ | राहू न न्‌ 
। ॥| नप्व्च्च्चस्त्त्ध मनीने सहा 
23332 
स्स्स. कठोर तप 
महाबोधी मंदिराच्या प्रांगणातील एक स्तूप होते, म्हणून ह... 
प्राग्बोधी गुटी 
म नावात त्य़ा 
म्हणतात. य़॒आन च्वांगच्या प्रवासवणेतनात याच इंग” 


लाड 
थानाचा उल्लेख आहे. स्थानिक लोक मात्र त्या गुढे 


ःवरी देवीची गुंफा म्हणतात. 


प वंक्षार्थ्यी 
महाबोधी मंदिराचा जीर्णोद्धा शि 


र.- बंगालच्या पा 


2-2. आट व. 


कड 


खंड सहावा 


राजवटीत बोधगर्येला पुष्कळ बौद्ध यात्रेकरू जात होते आणि 
त्या काळात मंदिराची चांगली व्यवस्था ठेवळी जात होती. 
इ.स. च्या ११ व १२ व्या दातकांत ब्रह्मदेशाच्या राजाने 
आपले दूत पाठवून या मंदिराचा जीर्णोद्धार केला. इ. स. च्या 
१२ व्या शतकाच्या अखेरीस कनोजचा राजा जयचंद्र यानेही 


महाबोधी मंदिराच्या कठड्यावरील एक शिल्पकाम 


एकदा मंदिराचा जीर्णोद्धार केला, असे एका शिलालेखावरून 
कळते. इ. स. च्या १४ व्या शतकाच्या अखेरपर्यंत ब्रह्मदेश व 
लंका या देशांचे राजे आणि तिथले वौद्ध लोक या मंदिराच्या 
सुस्थितीविषयी दक्ष होते. मुसलमानांची सत्ता प्रस्थापित झाल्या- 
नंतर मात्र हे मंदिर दुलंक्षित झाले. 

इ. स. १५९० च्या सुमारास गोसाई घमंडी गिरी याने 
महाबोधी मंदिरापासून एक कोसावर आपला आखाडा सुरू 
केला. त्याने तिथे एक होव मठही स्थापला. त्या वेळी तिथे 
सवंत्र जंगल माजलेळे होते आणि बौद्ध लोकांची वस्ती मुळीच 
नव्हती. क्वचित काही बौद्ध यात्रेकरू बुद्धाच्या दर्शनाला येत. 

इ. स. १७२७ साली शेव मठाचा महंत लाल गिरी याने 
मोगल बादशहाकडून मुस्तिपूर व तरहिद या गावांची जमीन- 
दारी-सनद मिळवली. महाबोधी मंदिर तरहिद गावात असल्या- 
मुळे तेही त्या महंताच्या ताब्यात गेळे. 

गेल्या शतकाच्या पूर्वार्धात ब्रह्मदेशच्या राजाने आपले दुत 
पाठवून बोधगया येथील मंदिराचा शोध केला. त्या वेळी 
स्थानिक लोक त्या स्थानाला भूतगया या नावाने ओळखत होते, 
असे त्याला कळले. तिथे भर दिवसाही जायला कोणी धजत 
नसे. ब्रह्मी दूतांनी महाबोधी-मंदिर पाहिले तेव्हा त्याचा खालचा 
भाग मातीत गडप झालेला असून, वरच्या भागाची बरीच पडझड 
झाली आहे, असे त्यांना दिसले. मग त्यांनी मंदिराची थोडीशी 
साफसफाई केली. राजाने पाठविलेले बहुमोल पूजा-साहित्य आणि 
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विपुल धन महंत शिवगिरीला देऊन ते निघून गेले. 

त्यानंतर इ. स. १८७४ मध्ये ब्रह्मदेशचा राजा मिदोमिन 
याने ब्रिटिश सरकारच्या अनुज्ञेने जीर्णोद्धाराचे काम सुरू केले. 
पण पुढे ते काम भारत सरकारने आपल्याकडे घेतले व ते पूर्ण 
केले. तिथे केलेल्या उत्खननामुळे महावोधी मंदिराचा २५ फूट 
उंचीचा गाभारा मातीतून मोकळा ज्ञाला. मंदिराच्या आवारात 
असंख्य मूर्ती व स्तूप सापडले. 

मंदिराच्या द्वारासमोर तीन मोठाल्या खोल्या आहेत. त्यांतील 
मधल्या खोलीत एक शिवलिंग असून, बांजूच्प़ा दोन खोल्यां- 
मध्ये बोधिसत्त्वांच्या व बुद्धाच्या मूर्ती आहेत. या खोल्या सांभ्रत 
पंचपांडवमंदिर या नावाने ओळखल्या जातात. त्यात एक 
शिवलिंग आहे, ते गौोडाधिपती शक्षांकाच्या आज्ञेनुसार प्रस्था- 
पित केले गेले असावे. महंताचे शिष्य तिथल्या बोद्ध मूतींनाच 
पंचपांडव म्हणतात. तिथेच आद्य महंताची समाधी आहे. 
[ बोधगया-श्री. लाल, डायरेक्टर ऑफ पळ्लिक रिलेशन्स,बिहार, 
१९५६; गया गॅज्ञ; वृद्धगया - भिक्षु शीलाचार, १९५८; प्ले. 
बु. इं; भा. क. बि. दे.; बौ. ध. बि.] 


न एक कल्पसूत्रकार. हा कृष्णयजुर्वेदी होता. गृह्य- 
बावापन सूत्रांत याचा प्रवचनकार आणि काण्वायन म्हणून 
निर्देश केलेला आहे. याची सर्व सूत्रे उपल्ब्ध नाहीत. बर्नेलने 
त्याची पुढील सहा सूत्रे उपलब्ध असल्याचे सांगितळे आहे - 
(१) श्रौतसूत्र - यात एकोणीस प्रश्‍न आहेत. (२) कर्मातसूत्र - 
याचे वीस अध्याय आहेत. (३) दंधसूत्र - यात चार प्रश्‍न 
आहेत. (४) गृह्यसूत्र - यात चार प्रश्‍न आहेत. (५) धमंसूत्र - 
यात चार प्रश्‍न आहेत व (६) शुल्बसूत्र -याचे तीन अध्याय 
आहेत. बौधायन शाखेचे लोक सांप्रत क्ृुष्णेच्या मुखाजवळच्या 
प्रदेशात जास्त आढळतात. 

बोधायन धर्मसूत्रांत गौतमवर्मसूत्रांतील उतारे दोन ठिकाणी 
आले आहेत. त्यावरून बोधायन हा गोतमाच्या नंतरचा पण 
बराच जुना म्हणजे अदमासे सनपूर्व ५०० ते २०० या काळात 
होऊन गेला असावा. [ हि. ध.; प्रा. च. को. ] 


पदिबंवी दुद्धपदाच्या प्राप्तीसाठी महायान ग्रंथांत सांगित- 

लेली एक विशिष्ट साधना. बोधिचयेंचा प्रारंभ 
बोधिचित्तग्रहणापासून होतो. बोधी म्हणजे ज्ञान. सर्व जीवांच्या 
उद्धारासाठी सम्यक संबोधीत चित्त प्रतिष्ठित होणे याला 
बोधिचित्तग्रहण, असे नाव आहे. बोधिचित्ताचे बोधिप्रणिधी चित्त 
व बोधिप्रस्थान चित्त असे दोन प्रकार आहेत. सर्व जगाच्या 
परित्राणासाठी मी बुद्ध बनेन, अशी भावना जेव्हा प्रार्थनेच्या 
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स्वरूपात व्यक्‍त होते, तेव्हा वोविप्रणिवी चित्ताचा जन्म होतो. 
ही व्रताची पूर्वावस्था आह्‌ जेव्हा साधक आणखी प्रगती करतो 
व शुभकार्ये करीत राहतो, तेव्हा वोधिप्रस्थान चित्ताचा उदय 
होतो व अंती त्याला वृद्धपदाची प्राप्ती होते. [ वो. द. मी. ] 


गगिंपकवीचं धे गौतम वृद्धाने निर्वाणप्राप्तीचा उपाय 
वाधपक््खार स्स म्हणून सांगितलेळे धर्म. हे सदतीस 
असून, सात वर्गात विभागळेळे आहेत. निर्वाणाची इच्छा अस- 
णार्‍्याने यांपैकी एका किवा दोन वर्गांतील धर्माचे पालन केळ 
तरी पुरते. कारण प्रत्येक वर्गात निर्वाणाला आवच्यक अस- 
णाऱ्या सर्व धर्मांचा समावेश आहे 

धर्मांच्या प्रथम वर्गाचे नाव सतिपट्ठान (सं. स्मृत्युपस्थान च्च 
जागरूकता असे आहे. या वर्गातील धर्माची वुद्धाने, निर्वाणाचा 
एकमात्र उत्तम मार्ग अली प्रशंसा केळी आहे. सतिपट्ठानाचे 
पुढील चार प्रकार आहेत - 

(१) काय सतिपट्ठान - याचा अभ्यास करताना साध- 
काला इवासनिःच्वासाच्या वेळी, उठताना, वसताना, झोपताना, 
हात पाय पसरताना किवा आखडताना शरीरांतर्गत काय 
क्रिया होते, याकडे लक्ष द्यावे लागते. आपल्या शरीरात कोण- 
कोणते पदार्थ आहेत आणि मेल्यावर त्यांची काय अवस्था 
होते, यावर त्याने विचार केला पाहिजे. यावरोवबरच, दरीर 
उत्पत्तिविनादशील आहे, हे त्याने सतत ध्यानात ठेवळे पाहिजे. 

(२) वेदना सतिपट्‌ठान - याचा अभ्यास करताना साध- 
काने आपल्याला येणारा अनुभव सुखात्मक आहे की दुःखात्मक, 
का त्या दोहोंहून निराळा आहे; तसेच तो शुद्ध आहे कौ अशुद्ध 
आहे, यांकडे बारकाईने लक्ष दिले पाहिजे. त्याचबरोबर आपले 
अनुभव हे उत्पत्तिविनाशणीळ आहेत, हेही त्याने सतत लक्षात 
ठेवले पाहिजे. 

(३) चित्त सतिपट्ठान - याचा अभ्यास करताना साधकाला 
की नाही, तसेच त्याचे उत्थान 
लक्ष ठेवावे लागते. 
हे अवधान 


आपले मन रागद्वेषरहित आहे 
झाले आहे, का पतन झाले आहे, याकडे 
त्याचबरोबर, मन हे उत्पत्तिविनादक्ील आहे 
त्याला सतत बाळगावे लागते. 

(४) धम्म सतिपट्ठान - याचा 
आपण विध्नापासून मुक्‍त झालो आहो कि 
स्कंधांची उत्पत्ती व विनाश कह्या प्रकारे होतात, इ. 
कडे लक्ष द्यावे लागते. 

घर्मांच्या द्वितीय वर्गाला *सम्मप्पथान (सं. सम्यक प्रहाण) 
असे नाव आहे. पापनाश आणि पुण्यवृद्धी करणारी कर्तव्ये यात 
सांगितली आहेत. 


अभ्यास करताना साधकाल 
वा नाही, शरीराच्या 
गोष्टीं- 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


धर्मांच्या तृतीय वर्गाला इद्विपाद (सं. क्र्ढ्धिपाद) असे 
नाव आहे. त्यात विविध सिद्धी प्राप्त करून घेण्याचे उपाय 
सांगितले आहेत. 
धर्मांचा चौथा वर्ग इंद्रिये असा असून, त्यात श्रद्धेंद्रिय, 
वीर्येंद्रिय, स्मृतींद्रिय, समाधींद्रिय व प्रज्ञेंद्रिय यांचा समावेदा 
होतो. या इंद्रियांच्या शवती निरनिराळचा साधकांत निर- 
निराळया असतात व त्यावरून साधकांच्या श्रेणी ठरवल्या जातात. 
घर्मांचा पाचवा वर्ग वळ किवा आंतरिक शक्‍ती असा आहे; 
तर सहावा वर्ग संवोज्झंग (संबोध्यंग) या नावाचा आह 
यांच्या द्वारे साधकाला पूर्ण ज्ञान प्राप्त होते आणि तो अहत 
वनतो. [ उ. प्र. बौ. वि. ] 
बोधिसच्व एक बौद्ध कल्पना. ज्याच्या अंगी बोधी म्हर्णर्ज 
पूर्ण ज्ञान प्राप्त करून घेण्याची पात्रता न 
त्याला बोधिसत्त्व म्हणतात. या शब्दाच्या व्याख्या अद्या “ 
(१) ज्याचे सत्त्व (स्वभाव) ज्ञानपूर्ण आहे असा पुर्रष” 
(२) दश पारमितांच्या अभ्यासाने पूर्ण ज्ञान आत्मसात 
करण्याच्या मार्गावर असणारा पुरुष, अर्थात भावी वुड, 
(३) ज्याचे सत्त्व (विचार, व्यवसाय, निश्‍चय 
ज्ञानाच्या ठिकाणी केंद्रित झाळे आहे, असा पुरून. ने 
(४) ज्याची इच्छा वुद्धत्वाच्या प्राप्तीवर केंद्रित झालि 
असते, असा पुरुष. गवि 
अदवत्थवृक्षाखाली बोधी प्राप्त होण्यापूर्वी गौतम दाती 
सत्त्वच होता. तो एका फार मागच्या पूर्वजन्मात सुमेथ '_ तव 
ब्राह्मण होता व मोक्षमार्ग शोधण्यासाठी हिमालयात , 
करीत होता. त्या तपाच्या प्रभावाने सुमेधाला गगतसं वाट 
सिद्धी प्राप्त झाली. त्या सिद्धीच्या सामर्थ्याने तिथे 
असता एके दिवशी तो अमरावती नगरीत आला य 
त्याला दीपंकर बुद्धाचे दर्शन झाले. सुमेधाला पाहून ६ 
जाणले, की हा सांप्रत वुद्धवीज किवा वुद्धांकर असूत, री 
काळात बुद्ध होणार आहे. मग दीपंकराने तशी घोषणा भावी 
तो आशीर्वाद मिळाल्यानंतर सुमेधाने निर्धार केला, बी क्या 


काळात बुद्ध बनून मी जगाला निर्वाणाचा मार्ग दाखव". 

निर्धाराने सुमेध हा बोधिसत्त्व झाला आणि पुढे अ र 

जन्म घेत घेत, साधना करीत करीत अखेर शुद्धोदनाच तता 

गौतम म्हणून जन्माला आला. पुढे त्या जन्मी अविश्रांत 

करून त्याने बुद्धत्व मिळविले. मातांनी 
बोधिसत्त्व अनेक असतात. ते जगतातल्य प्राणि ती 


धर्माचा उपदेश करण्यासाठी स्वत:च्या इच्छन जगदेव टे 
जातककथांवरून या गोष्टीचा प्रत्यय येतो. आचार्य * 


आ 


खंड सहावा 


आपल्या धर्मचर्यावतार या ग्रंथात सांगतात - मातेच्या गर्भात 
भ्रूणत्वाच्या ज्या अनेक अवस्था असतात, त्या बोविसत्त्वांना 
भोगाव्या लागत 
नाहीत. ते शुभ्र 
हत्तीच्या रूपाने 
मातेच्या गर्भात 
प्रवेश करतात व 
त्याच रात्री उजव्या 
कुक्ीतून वाहेर पडून 
जन्म घेतात. पुढे 
दद भूमिका पार 
करून व दहा पार- 
मिता आत्मसात 
करून ते वोधी 
मिळवतात. 

बोधिसत्त्व ही 
कल्पना महायान 
पंथाची आहे. त्याच 
पंथाने त्या कल्प- 
नेचा स ्वांगीण 
विकास केला आणि 
बोधिसत्त्वाच्या रूपाने सात्त्विक, प्रज्ञावान, लोकोपकारक आणि 
महाकारुणिक अक्या लोकोत्तर गुणांचा एक आदर्श पुरुषश्रेष्ठ 
लोकांच्या पुढे उभा केला. 

बोधिसत्त्व हा शब्द पाली निकायात अनेक ठिकाणी मिळतो. 
दीधनिकायात ' बुद्ध होण्याच्या पूर्वी मी बोधिसत्त्व होतो ' अशी 
वाक्ये मिळतात. महायान मतानुसार श्रावक, प्रत्यकवुद्ध व 
बोधिसत्त्व अश्या साधकांच्या तीन श्रेणी आहेत. प्रत्येकाच्या 
बोधीही भिन्न असतात. स्थविरवादी बौद्ध अहंत्‌पद श्रेष्ठ मान- 
तात व निर्वाण हे त्याचे लक्ष्य ठरवितात; तर महायानी बौद्ध 
अहेतापेक्षाही बोधिसत्त्व श्रेष्ठ मानून अनुत्तरा सम्यक संबोधी हे 
त्याचे लक्ष्य ठरवितात. बोधिसत्त्व हा निर्वाणासाठी प्रयत्नशील 
असतो, पण तो स्वतःच्या निर्वाणासाठी नव्हे; तर मानव- 
मात्राच्या निर्वाणासाठी. या दुःखपूर्ण संसार-सागरात बुडत अस- 
लेल्या जीवांचा उद्गार करण्यासाठी मी स्वतःचे निर्वाण तुच्छ 
मानून प्रयत्नशील राहीन, असे तो ठरवतो. विशवातले सवे प्राणी 
मुक्त झाल्यावाचन मी परिनिर्वाणात प्रवेश करणार नाही, 
अशी त्याची धारणा असते. आचार्य शांतिदेव यांनी बोधि- 
सत्त्वांच्या या धारणेचे निरूपण पुढीलप्रमाणे केले आहे - 

अनाथानामहं दासः सार्थवाहरच यायिनाम्‌ । 


बोधिसत्त्वाची मूर्ती - त्रिपुरी 
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बोधिसत्त्व 


पारेप्सूनां च नोभूतः सेतुः सडक्रम एव च ॥ 
मुच्यसानेष्‌ सत्त्वेषु ये ते प्रामोद्यसागरा: । 
तेरेव ननु पर्याप्तं मोक्षेणारसिकेन किम्‌ ।॥। 
अर्थे -मी अनाथांचा दास, प्रवाद्यांचा पुढारी व भवसागरा- 
तून पार होऊ इच्छिणार्‍यांची नौका, सेतू व वाहून नेणारा 
होईन. सर्वे प्राणी विमुक्‍त होत असता अंतःकरणात जे आनं- 
दाचे सागर उचंबळून येतात, तेवढेच सुख मला पुरे आहे. रस- 
हीन अशा मोक्षाची मला त्याहून अधिक किमत नाही. 
जातककथा या सगळया बोविसत्त्वांच्याच कथा आहेत. त्या 
कथा बोघिसत्त्वांच्या दया-दाक्षिण्यादी गुणांनी उज्ज्वल झालेल्या 
आहेत. परोपकार, लोकसेवा, अडल्या पडल्यांना मदत करणे, 
संकटातून तारणे इ. कार्यासाठी हे बोधिसत्त्व अंत:प्रेरणेने पुढे 
होतात. प्रसंगविशेषी ते प्राणत्यागालाही प्रवृत्त होताना दिसतात. 
केवळ बोधिसत्त्वांचीच नव्हे, तर सगळ्या महायान पंथाचीच 
हो ध्येयदृष्टी आहे. ज्या काळात महायान पंथाचा उगम झाला, 
त्या काळातले थेरवादी वोद्ध भिक्षू अधिक आत्मकेंद्रित झाले 
होते. प्रत्रज्येचा अथे त्यांनी स्वत:च्या उद्धारापुरता संकुचित 
केला होता. त्याची प्रतिक्रिया म्हणूनच महायान पंथाचा आवि- 
र्भाव झाला असण्याची शक्‍यता आहे, असे श्री. भरतसिह्‌ 


बोधिसत्त्वाची मूर्ती - चीन 


उपाध्याय यांचे मत आहे. महायानयंथियांनी एकांतातल्या आंत- 
रिक साधनेला गौण लेखून, परोपकार व लोकसेवा यांना अधिक 


बोधिसत्त्व 


महत्त्व दिळे. याच कारणामुळे महाय्रानात आध्यात्मिकतेऐवजी 

सामाजिकता अधिक आली व तो संप्रदाय अंतमुख हाण्याच्या 
ऐवजी वहिर्मखच अधिक ज्ञाला. महायान पथ्चाचा हा सामा- 
जिक भावना चीन, जपान, इ. दात प्रभावितयणे दिसली 
लोके्वर बोधिसत्त्व हा तिकडचा परम उपास्य दव ठरला आ 
तो लोकानकंपी आहे, या भावनेने त्या द्यात त्याच्या नावाने 
घर्मशाळा व रुग्णाल्ये प्रस्थापित जाळी भिक्षधर्मात सेवाधम 
मिसळन महायान वोद्धांनी फार माठा मानवसेवा केली आहे 
असे त्या देशांच्या इतिहासावरून कळून यत [वौ 
एन्सा. रि. ए.; आजकल वाषिक अक, डिसेंबर १९५६] 
महायान पंथालाच हे ताव दिलेळे आह 
या यानात वोधिसत्त्वाचा आदर्श लाकापुढ 
उभा केला आहे. हीनयानाच अंतिम लक्ष्य अ्हतपदाची प्राप्ती 
हे आहे, तर वोविसत्त्वयानाच लक्ष्य वद्धत्वाची प्राप्ती हे आहे 
'नयानी विचारसरणी अशी को, * मा एकटाच धर्मसाधना 
करून निर्वाण मिळवीन '; याउलट बोधिसत्त्वयान म्हणते, की 
: मी स्वतःला परमाथसत्यामच्य स्थापित करीन; पण त्याच- 
बरोबर सर्वे प्राण्यांनाही परमाथसत्य लाभावे म्हणन प्रयत्न 
करीन. त्यासाठी मी प्रज्ञा व करुणा यांची साधना करीन 
शधिसत्त्व. [वो. द. मी. ] 


बोधिसच्त्वयान 


| 
पाहा - महायान; 


(१२६०-१३३५ ) एक विद्वान ग्रंथकार. हा 
बापदून ल्विदर्भातील वरदा नदीच्या काठी वेदपद नावाच्या 
गावी राहत होता. याच्या वडिलांचे नाव केदाव वैद्य. कोण्या 
एका धनेक्ष नावाच्या वंद्याकडून याने वैद्यकशास्त्राचे संपूर्ण ज्ञान 
मिळवले होते 

बोपदेव हा हेमाद्रीचा परम स्नह्‌ 
सांगण्यावरून याने व्याकरणावर दहा वैद्यकावर नऊ, ज्योतिषा- 
वर एक, साहित्यक्षास्त्रावर तीन भागवतावर तीन, असे एकदर 

सव्वीस ग्रंथ लिहिले. परंतु त्यांपैकी फारच थाड प्र थ उपलब्ध 
आहेत. मात्र बोपदेवाच्या नावाचा उल्लख व्याकरणावरील पुष्कळ 
ग्रंथांत येतो. हरिलीलामृत, मुक्‍ताफल आणि परमहंसप्रिया हे 
त्याचे तीन ग्रंथ भक्‍्तिरसाचे माहात्म्य विशद करणारे आहेत 
[ प्रा. म. वा. स्व.; हि. वि. को.; म. च. को] 


होता. हेमाद्रीच्याच 


बोयार एक जमात. यांची वस्ती बिहार प्रदेशातील पाला- 
माऊ जिल्ह्यात व लिरगुजा, सिंग्रेळी, भरवर आणि 


त्याच्या आसपासचा भाग, यांत आह. याचा वणे सावळा व 
शरीरयष्टी प्रमाणबद्ध असते. उंची कमी, कपाळ लहान, नाक- 


२ड्ट 


भारतोय संस्कृतिकोश 
पुड्या रुंद, नाकाचे हाड माठ जिवणी रुंद, ओठ जाड व हतु- 
वटी निमळती, अशी सामान्यपणे त्यांच्या शरीराची ठवण असते 

जंगळे तोडून तिथली जमीन लागवडीखाली आणण हा यांचा 
प्रमख व्यवसाय आहे. हे प्रामुख्याने कडधान्यांचा लागवड कर- 
तात. जंगली प्राण्यांपासून स्वसरक्षण करण्यासाठीच ते हत्यार 
बाळगतात. या लोकांच्या वाड्या अगदी लहान लहान असतात. 
क्वचित त्यांची एक किवा दोनच घरे असतात. त्यांची भाषा 
विक्रत हिंदी आहे. 

जर्वद आणि वाकेक्वरी या बोयारांच्या दोन प्रमुख देवता 
होत. काही लोक दुल्हा देवालाही भजतात 

विवाहप्रथा - य़ा जमातीत वाळलविवाहाची 

मलीसाठी पाच सूपयापर्यंत देज द्यावे लागते. विवाहात सिंदूर 

लावण्याचा विधी मुख्य असतो. विवाहसमारभात भोजन व 
नत्य़ यांचा समावेश असतो 

दवा. तेरीहा आणि कर्म ही यांची प्रमुख तीन तृत ढत 
या सर्व नत्यांतून स्त्री-पुरुष भाग घेतात. पुरुष स्त्रियांसमोर उभ 
राठन ढोल वाजवतात आणि गाणी म्हणतात स्त्रिया 
भेकींच्या हातात हात घाळून व खाली मान करून नाचतात 

मततिकप्रथा - हे लोक प्रेते पुरतात. पुरुषाच्या प्रेताबरोब 
त्याची हत्यारेही पुरतात. [ इं. स्ट. पा. प्र जानेवारी १९६ 


वळ जन्मा' ल्ला आल्या 


दिवशी 


प्रथा आहे. 


एक कोटंबिक णिदसंस्कार. मू 
नंतर प्रथम येणाऱ्या मकर संक्रांतीच्या 


बोलावन हा समारंभ करतात त्यासाठी 
डी काढतात 


क्क 
बारन्हाण 
आप्तेष्टांच्या मुलांना 


मलाला काळे झवले शणिवतात आणि त्यावर ख चत्या 
किवा हळव्याचे दाणे बसवतात. मुलाच्या भँगोवर 6... 
लाच्या मस्त 


दागिने घालतात. प्रथम औक्षण करून स 
वोरे, उसाचे करवे, भुईमुगाच्या दोंगा व चुरम« हे सव न. 


एकत्र करून ओततात. यालाच बोरन्हाण म्हणतात दीकुर्व 
पडलेले हे पदार्थ वेचून खातात. मग सुवासिनींना डवा 
देतात. बोरन्हाण घातल्याने मुलाला पुढच्या उन्हाळा र“ 
होत नाही व त्याचे आरोग्य चांगळे राहते, असे समजतात 

संस्कार मुख्यत: महाराष्ट्रात प्रचलित आह 

बोला एक जात. या लोकांची वस्ती राजस्थानात योक] 

र बोळ म्हणजे कांती कतावणांचाः हे लॉन ळे... 

कमावण्याचा व्यवसाय करीत असल्यामुळे यांना € नावं मि डू 

आहे. कातडी कमावण्याव्यतिरिकक्‍त जोडे बनवण, होती क. । त्र 

जोडव्यवसायही ते करतात. माळव्यातील मांडवगड 

राजस्थानात 


मूळ ठिकाण असून, चार-पाच शतकांपूर्वी ते 


खंड सहावा २४९ 


स्थायिक झाळे आहेत. भक्‍त रेदासापासून आपल्या जातीची 
उत्पत्ती ज्ञाली, असे हे समजतात. म्हणून ते त्याला आपला गुरू 
मानतात. याशिवाय धुलिलाल नावाचाही त्यांचा दुसरा गुरू 
आहे. पौणिमा, अमावास्या व एकादश्ली या यांच्या पवित्र तिथी 
असून, बुधवार, शनिवार हे पवित्र वार होत. ह 

माळी, धनगर, लोहार, खाटिक, वंजारी, काची, इ. लोकांच्या 
हातचे अन्न हे खातात; पण सुतार, छिया, तेली, भंगी व 
पिजारी यांच्या हातचे खात नाहीत. री 

विवाहप्रथा - यांच्यांतील मुल्गा पोटापुरते मिळवीत नसेल 
तर त्याचे लग्न होणे कठीण असते. मुलींची लग्ने लहान वयातच 
करतात. लग्न निड्चित झाळे, की नियोजित वराला टिळा 
लावून त्याला नारळ-मिठाई देतात. देज देण्याची प्रथा आहे. 
लग्नाला ब्राह्मण पुरोहित लागतो. ब्राह्मण मिळाला नाही, तर 
त्या घरचा जावई पौरोहित्य करतो. काही ठिकाणी मुलगी 
सासरी जाताना तिला हुंडा देण्याची प्रथा आहे. लग्न झाल्या 
पासून तीन ते पाच वर्षांनी वधू पतीवरोबर त्याच्या घरी जाते. 
विधवाविवाहाला संमती असून, या जातीत तो विवाह प्रतिष्ठित 
समजला जातो. स्त्री दुराचारी निघाल्यास तिला सोडचिठ्ठी 
देतात; पण पतीला तिचे दुराचरण पंचायतीपुढे पुराव्यानिक्षी 
सिद्ध करून द्यावे लागते. पती जिवंत असताना पत्नीने दुसऱ्याशी 
संबंध ठेवला, तर पंचायत तिला कडक दंड करते. 

प्रसुतिप्रथा - वाळंतिणीला नव्या बांगड्या भरतात. जनना- 
शौच एक महिना पाळतात. पहिला मुलगा झाल्यास ज्ञातिभोजन 
घालतात. मलाची जन्मपत्रिका करतात. शती अ 

मलगा दत्तक द्यायचा झाल्यास दत्तक घेणाऱ्याच्या ले 
थोडे रक्‍त काढन ते दत्तक मुलावर शिपडतात. या वेळी दत्तक 
बाप देवाचे मंदिर बांधण्यासाठी यथाशक्ति रक्‍कम समाजाच्या 
स्वाधीन करतो. 

म्तिकप्रथा - हे लोक मोठ्यांचे दहन करतात व लहान 
मुलांना पुरतात. प्रेताला अग्नी देण्यापूर्वी त्याच्यावर कोणताही 
संस्कार करीत नाहीत. तिसर्‍या दिवशी नातेवाइकांना जेवण 
देतात. नवव्या दिवशी सर्वे नातेवाईक मुंडन करतात- या दिवशी 
अंत्ययात्रेला गेलेल्या लोकांना भोजन देतात. बाराव्या दिवशी 
गाव-जेवण असते. मृत्यूनंतर त्य़ा घरात एका वर्षाच्या आत 
कोणाचे लग्न करीत नाहीत. [सो. ला. रा. ] 


वि 0. ॥_ (इ.स. १८९७-१९४५) भार- 
बास, नेताजी सुभाषचंद्र ताच्या अंतिम स्वातंत्र्यसंग्रामाचे 
सेनापती आणि थोर देशभक्त. यांचा जन्म ओडिसा प्रांतातील 
कटक या गावी झाला. त्यांच्या वडिलांचे नाव जानकीनाथ व 


बोस, नेताजी सुभाषचंद्र 


आईचे नाव प्रभावतीदेवी असे होते. जानकीनाथांना एकूण चौद 
अपत्ये ज्ञाली. सुभाषबाबू हे त्यांतले नववे होत. 

प्रारंभापासूनच सुभाषला ईऱवरी साक्षात्कार, अध्यात्म आणि 
योग या शास्त्रांची ओढ होती. त्यामुळे कॉलेजमध्ये त्याने तत्त्व- 
ज्ञान हा विषय अभ्यासायला सुरुवात केली. तथापि तेवढ्याने 
समाधान न होऊन तो गुरूच्या शोधार्थ काही दिवस हिमा- 
ल्यातही जाऊन आला. परंतु तिथेही मनःशांती लाभली नाही 
म्हणून तो कलकत्त्याला परतला. घरी येताच प्रवासातला शीण 
असह्य होऊन तो विषमज्वराने आजारी पडला. त्यातून उठल्या- 
वर त्याने व्यायाम आणि लष्करी शिक्षण या दोहोंवर लक्ष 
केंद्रित करून बी. ए. च्या अभ्यासाला प्रारंभ केला. याच काळात 
त्याने वक्‍्तृत्वकलाही आत्मसात केली. 

इ. स. १९१९ मध्ये बी. ए. ची परीक्षा उत्तीर्ण झाल्यावर 
वडिलांच्या आग्रहासाठी सुभाषवावूंनी आय्‌. सी. एस्‌.ला बसायचे 
ठरवले व त्यासाठी ते इंग्लंडला गेले. आय्‌. सी. एस्‌.ची परीक्षा 
उत्तीण झाल्यावर त्यांनी सरकारी नोकरी करावी, अशी त्यांच्या 
वडिलांची इच्छा होती. पण सुभाषबाबू त्या गोष्टीला अनुकूल 
नव्हते. देशाच्या स्वातंत्र्यलढ्यात त्यांना उडी घ्यायची होती. 
त्यासाठी त्यांनी आपले थोरले वबंधूं शरदवावू यांचा सल्ला 
घेतला. त्यांनी त्यांच्या इच्छेला संपूर्ण पाठिबा देताच त्यांनी 
आपला निर्धार वडिलांना कळवून टाकला. 

इ. स. १९२१ मध्ये सुभाषवावू मुंबईला उतरले व त्यांनी 
स्वातंत्र्यळढ्यात सामील होण्यासाठी म. गांधींची भेट घेतली. 
संधी मिळताच सरस्त्र संग्राम करूनही स्वातंत्र्य हस्तगत केले 
पाहिजे, अज्ी सुभाषवाबूंची विचारसरणी होती. तथापि प्राप्त 
परिस्थितीत गांधीप्रणीत चळवळीशी विरोध न पत्करता तीत 
सामील व्हायचे व आपल्या विचाराला अनुकूल वातावरण 
निर्माण करायचे, असे ठरवून सुभाषबावू कलकत्त्याला परतले. 
तिथे त्यांनी देशबंधू चित्तरंजन दास यांच्याशी प्रदीर्ध चर्चा 
केली. पुढे त्यांनी दासबाबंच्या आज्ञेवरून कलकत्त्याच्या 
राष्ट्रीय महाविद्यालयाचे प्राचार्यपद स्वीकारले. त्याच वेळी ते 
तिथल्या काँग्रेस सेवादलाचेही काम पाहू लागले. मध्यंतरी 
बंगालमध्ये मोठा पूर आला. त्या वेळी सुभाषबाबंच्या नेतृत्वा- 
खाली स्थापन झालेल्या स्वयंसेवक दलाने पूरग्रस्तांना महत्त्वपूर्ण 
साहाय्य केले. त्यामुळे सुभाषबाबूंच्या सामाजिक कार्यामागच्या 
तळमळीची व कुशल नेतृत्वाची लोकांना ओळख पटली. पुर- 
ग्रस्तांच्या मदतीचे काम आटोपताच बंगाल प्रांतिक काँग्रेसचे 
प्रचारक म्हून सुभाषबाबूंची नेमणूक ज्ञाली. 

इ. स. १९२१ च्या शेवटी कलकत्त्याला प्रिन्सि ऑफ वेल्स 
यांचे आगमन होणार होते. त्यांच्या स्वागतावर कडक बहिष्कार 
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टाकावा, अशी योजना सुभापवावूंनी आखळी. सरकारला 
या योजनेचा सुगावा लागताच सरकारने काँग्रेस सेवादल 
बेकायदा ठरविले. या घटनेच्या निपेव्वार्थ वंगालभर सविनय़ 
कायदेभंगाला प्रारंभ झाला आणि सुभापवावूंना पकडण्यात येऊन 
त्यांना सहा महिन्यांची 
सजा ठोठावण्यात आली. 
दासवबावूंनाही अटक 
झाली. तुरुंगामध्ये दास- 
वावूंच्या समवेतच सुभाप- 
वावूंना ठेवण्यात आले. 
भावी चळवळीच्या अनक 
योजना इथल्या चर्चेतूनच 
आखल्या गेल्या. 

इ. स. १९२४ च्या 
सुमारास वंगालमधील 
क्रांतिकारकांच्या आंदो- 
लनाला पुन्हा जोर 
चढला. या क्रांतिकार- 
कांचा आणि सुभाप- 
वावूंचा निकट संबंध 
आहे, असा सरकारला 
फार दिवस संशय होता. 
१९२४ च्या ऑक्टोबरात 
सरकारने क्रांतिका र- 


कांच्या धघरपकडीसाठी 
एक वटहुकूम काढला 
आणि प्रथम सुभाप- 


बावूंनाच पकडून तुरुंगात 
डांबळे. अलिपूर, बेहेराम- 
पूर, कलकत्ता अक्षा 
विविध तुरुंगांत थोडथोडा काळ ठेवून शेवटी सरकारने त्यांना 
मंडाळेला पाठवले. 

मंडालेचा तुरुंग म्हणजे लो. टिळकांच्या गीतारहस्याची 
जन्मभूमी ! लो. टिळक आणि गीतारहस्य या दोहोंविषयी 
सुभाषवाबूंच्या मनात असीम आदरभक्ती वसत होती. सरकारने 
त्यांना मंडाळेला पाठविले ते स्वदेशापासून दूर हद्दपार करावे 
या हेतूने ! पण सुभाषवावूंना त्या हद्वपारीतही एक आगळे 
समाधान मिळाले. मंडालेच्या तुरुंगात त्यांनी इतिहास, 
वाडमय, धर्मशास्त्र, मानसशास्त्र, इ. भिन्न भिन्न विषयांचे 
शेकडो ग्रंथ अभ्यासले. त्यामुळे त्यांच्या मनाला स्थिरता व 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


शांती लाभली आणि त्यांची बौद्धिक उंची वाढली. 

सुभाषवावू मंडाळेतून मायभूमीला परत आले ते एक नवा 
उत्साह, नवी शक्‍ती संपादन करूनच. पुढे चार - पाच महिने 
त्यांनी देशातील वातावरणाचा अभ्यास केला. नोव्हेंबरमध्ये 
त्यांची प्रांतिक काँग्रेसच्या अध्यक्षपदावर निवड झाली. त्यामुळे 
बंगालच्या राजकारणाची सूत्रेच त्यांच्या हाती आली 

इ. स. १९३० च्या प्रारंभापासून देशात सविनय कायदे- 
भंगाची चळवळ चाल्‌ झाली व त्यात सुभाषवावूंना अटक कर- 
ण्यात आली. तुरुंगातून मुक्‍त झाल्यावर लगेच ते कलकत्त्याचे 
महापौर वनले. पुढे सरकारविरोधी निदशंनांवद्दल दि. २ 
जानेवारी १९३१ या दिवश्ी सुभाषवावूंना पकडण्यात आले, 
परंतु तुरुंगवासात त्यांची प्रकृती विघडल्यामुळे दि. ११ फेब्रुवा 
१९३३ रोजी त्यांची सुटका झाली. मात्र उपचारांसाठी त्यांनी 
हेदुस्थानात न थांबता युरोपात गेळे पाहिजे, असे बंधन त्यांच्या” 
वर॒ लादण्यात आले. त्यामुळे सुभाषवावू लगेच व्हिएथ्ाला 
रवाना झाले. 

तिथून त्यांनी युरोपातल्या अनेक 
तिथल्या राज्यकर्त्यांची भारतीय स्वातंत्र्यलढ 
समजावून घेतली. हिंदुस्थानने ब्रिटिश राजवटीविरुद्ध सददस्त् 
क्रांतीचे रणशिंग फुंकळे, तर वाहेरची कोणती राष्ट्रे १ व 
ल्याला किती व कसे साहाय्य करू शकतील, यांचा अंदॉर 
घेणे हा त्यांच्या या भेटींमागचा प्रधान उद्देश होता. 
१९३३ ते १९३६ या चार वर्षांच्या काळात त्यांनी युरोपा टी 
तल्या वहुतेक सर्वे राष्ट्रनेत्यांच्या व विचारवंतांच्या 
घेतल्या आणि त्यावरून आगामी काळात जगात युद्धार्च ीँ 
मोठा डोंब उसळणार अक्षी खूणगाठ वांधून ते मायदेशी न 
तळे; परंतु त्यांनी या वेळी भारतात प्रवेश करू नय, होक- 
सरकारने हुकूम काढला होता. सुभाषवावूंनी तो अर्थातच » 
रला. त्यामुळे भारतात उतरताच सरकारने त्यांना क. 
तुझुंगात टाकले. थोडे दिवस नजरकैदेत ठेवल्यावर 
मार्च १९३७ रोजी त्यांना मुक्‍त करण्यात आले. ___.पसवे 

इ. स. १९३८ च्या डिसेंबर महिन्यात हरिपुरा य निरव 
अधिवेशन भरले व त्याच्या अध्यक्षपदावर सुभा पवावूंची हताच 
झाली. अध्यक्षीय भाषणात त्यांनी विविध राष्ट्रीय तर त्यांनी 
ऊहापोह केला. पण त्या वेळी ते आजारी जॉय ग म. 
सवंध अधिवेशनात काहीच काम करता आले नाही. सरणी 
गांधी व त्यांचे अनुयायी यांना सुभाषवाबूंची वचार र 
पटल्यामुळे त्यांनी सुभाषबावूंना कोणत्याच बाबतीत्र दट 
दिळे नाही. अश्या स्थितीत काँग्रेसचा अध्यक्ष राहून ठिव्या ह्म त्याग 
पडण्यास कारणीभूत होण्यापेक्षा काँग्रेसच्या अध्य 


राष्ट्रांना भेटी दकत 
इयासंबंधीची भू 
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पत्र दिलेले वरे, अद्या विचाराने त्यांनी तसे केले. 

यानंतर महिन्याभरातच त्यांनी पुरोगामी गट या नावाचा 
पक्ष स्थापन केला. काँग्रेसमधील व देशामधील सरव समाजवादी 
विचारसरणीच्या लोकांना एकत्र आणावे व त्यांच्या द्वारा 
देशात क्रांतिकारक स्वरूपाची उठावणी करावी, हा त्यांचा 
हेत्‌ होता. परंतु याही प्रयत्नात त्यांना यश आले नाही. एका 
पाठोपाठ मिळत राहिलेल्या या अपयश्याच्या फट क्‍यांनी सुभाष- 
वाबू अगदी संत्रस्त होऊन गेले. तथापि स्वस्थ बसणे त्यांच्या 
रक्‍तात नव्हते. त्यामुळे त्यांनी आता काँग्रेसबाहेरील अखिल 
भारतीय कीर्तीच्या नेत्यांनाभेटून त्यांच्याशी राष्ट्रीय व आंतर- 
राष्ट्रीय प्रदनांविषयी चर्चा करण्याचे ठरविले. 

ते ज्या अनेक नेत्यांना भेटले त्यांत स्वातंत्र्यवीर सावरकर 
हे एक होते. सावरकरांनी सुभाषवावूंची तळमळ जाणून घेतली 
आणि त्यांना म्हटले. मला नुकतेच जपानमधून रासविहारी 
बसूंचे पत्र आळे आहे. त्यावरून जपान या वर्षाच्या अखेरपर्यंत 
युद्ध पुकारील असा संभव दिसत आहे. तसे जर झाले, तर 
आपल्या देश्याच्या स्वातंत्र्यासाठी जर्मनी-जयानच्या अद्ययावत 
शस्त्रास्त्रांनिशी आणि लढाईत मुरलेल्या सहस्रावधी भारतीय 
सेनिकांनिक्षी हिंदुस्थानवर चाल करून येण्याची यापूर्वी कधीही 
न लाभलेली संधी साधता येण्यासारखी आहे. अद्य वेळी इथें 
सापेक्षतः क्षल्लक वाटणार्‍या चळवळी करून वंदीगृहात अडकून 
पडण्यापेक्षा रासबिहारी बसूंश्रमाणे ब्रिटिशांच्या हातांवर तुरी 
देऊन आपणही हिंदुस्थानाबाहेर पडावे आणि तिकडे जर्मनीच्या 
हाती पडलेल्या सहस्रावधी भारतीय सैनिकांचे नेतृत्व करून 
हिंदुस्थानातील ब्रिटिश सत्तेवर बाहेरून प्रहार यी 

सावरकरांच्या या उपदेशाने सुभाषबावूंच्या विचारांना योग्य 
दिशा मिळाली आणि पुढील योजना आखण्याच्या दृष्टीने ते 
कलकत्त्याला परतले. वा 

पुढे कलकत्त्याला हॉलवेलचे स्मारक उखडण्याच्या प्रयत 
ते पकडले गेळे; परंतु तुरुंगात त्यांनी प्राणांतिक उपोषण 
आरंभल्यामळे लौकरच त्यांची मुक्‍तता झाली. मुक्‍ततेनंतर त्यांनी 
स्वत:ला आपल्या घरातच बंदिस्त करून घेतले. आप्त - स्वज- 
नांच्या आणि सहकार्‍यांच्या भेटी घेणेही त्यांनी बंद केले. आपण 
अध्यात्मसाधना करणार आहोत, असे सर्वांना भासवून त्यांनी 
पूर्णपणे एकांतात राहण्यास सुरुवात केली आणि अशा एकांताच्या 
काळातच एके दिवशी ते एकाएकी घरातून नाहीसे झाले. 

त्यांचे हे गुप्त होणे आकस्मिक नव्हते. बर्‍याच दिवसांपासून 
ते त्याची सिद्धता करत होतें. जानेवारी १९४१ च्या प्रारंभी 
केव्हातरी ते हिंदुस्थानातून नाहीसे झाले. दि. २६ की 
सुमारास ही वार्ता बाहेर पडली. पण तोपर्यंत सुभाषबाबू '५ 
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हेरांना चकवून भारतातून बाहेर पडून काबूलला पोचले होते. 

काबूल्पर्यंतचा सुभाषवावूंचा प्रवास हे एक दिव्य होते. ज्या 
अफगाण प्रदेशातून ते कावूलकडे निघाले होते, तिथली पुडतू 
भाषा त्यांना मुळीच येत नव्ह्ती. त्यांचा सहकारी भगतराम 
यालाही नाममात्रच पुदतू येत होते. अशा स्थितीत सुभाषबाबूंना 
वहिर्‍्या-मुक्‍याचे सोंग वठवून वाटचाल करावी लागत होती. 
त्यांनी पठाणाचा वेष घेतला होता आणि झियासुद्दीन या 
नावाने ते आपली ओळख करून देत होते. खिज्यात फारसे पैसे 
नसल्यामुळे आणि पाठीवर ब्रिटिशांचे हेर वावरत असल्यामुळे 
त्यांना कोणत्याही वाहनातून जाता येत नव्हते, की राजरस्त्याने 
चालता येत नव्हते. तथापि काबूलला सुखरूप पोचल्यावर मात्र 
त्यांच्या आयुष्यातले वनवासपर्वे जवळ जवळ संपले. 

कावूलला ते लाला उत्तमचंद नावाच्या एका भारतीय 
व्यापाऱ्याकडे सुमारे दीड महिना राहिले. या मुक्कामात त्यांनी 
प्रथम रशियाशी संधान बांधायचा प्रयत्न केला; परंतु तो 
अयदास्वी झाल्यावर त्यांनी ज्मंनीशी संपर्क साधला. हिटलरने 
आपल्या हस्तकांकरवी त्यांना बर्लितला नेण्याची व्यवस्था केली. 

हिटलरने त्यांना प्रथम भेटीतच सांगितळे, को ' तूते तरी 
जमनी तुमच्या मदतीला गय्रेऊ शकत नाही. भारताकडे 
जाण्यापूर्वी मार्गातला रशियन प्रदेश पादाक्रांत करणे हे आमचे 
सध्याचे साध्य आहे. ! हिटलरच्या या स्पष्टोक्तीपुढे सुभाषबाबूंचे 
बोलणेच खुंटले. तथापि ते निराश झाले नाहीत. 

मग त्यांनी मुसोलिनीशी संधान वांधले. त्याने हंगामी 
भारत-सरकार स्थापण्याची सूचना त्यांना केली. मुसोलिनीची 
ही सूचना सुभाषबाबूंना पसंत पडली; परंतु हंगामी सरकारच्या 
स्थापनेची पूर्वतयारी झाली नसल्यामुळे त्यांनी तो विचार बाजूस 
ठेवला व तसे मुसोलिनीला कळवून ते दुसर्‍या प्रयत्नाला लागले. 

सर्वप्रथम त्यांनी हिटलर-मुसोलिनीच्या ताब्यात असलेल्या 
भारतीय सैनिकांच्या गाठीभेटी घेण्यास सुरुवात केली व मातू- 
भमीच्या मुक्ततेसाठी स्वतंत्र सेना उभारण्याचा आपला मनोदय 
त्यांनी त्या सैनिकांना सांगितला. ज्या सैनिकांना त्यांचा हा 
विचार पटला, त्यांना हिटलर-मुसोलिनींच्या संमतीने बालिनला 
एकत्र करण्यात आले. ड्रेस्डेनजवळच्या अँनावर्ग या गावी या 
सैनिकांची छावणी उभारण्यात आली. सुभाषबाबू अष्टोप्रह्र 
त्यांना मार्गदर्शन करू लागले. 

याच सुमारास जपानने महायुद्धात उडी घेतली व प्रशांत 
महासागरातील ब्रिटिश आणि अमेरिकन नौदलांवर हल्ले चढ- 
वायला प्रारंभ केला. ' शत्रूचा शत्रू तो आपला मित्र! या राज- 
नीतिनुसार त्यांनी आता जपानशी मेत्री जुळविण्याचे ठरविले. 
परंतु यापूर्वीच हिंदुस्थानच्या स्वातंत्र्याला पाठिबा देण्याविषयं 
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जमनी, इटली व जपान यांना आवाहन करणारी एक सूचना 
जपानचे प्रधानमंत्री जनरल टोजो यांनी केली 

लौकरच जनरल टोजो यांच सुभापवावूंना चर्चेसाठी बोला- 

वणे आळे. जपानला जाण्यापूर्वी सुभापवावूंनी हिटलर-मुसो- 
लिनींची पुन्हा भेट घेतली व टोजोच्या सूचनेला त्यांनी मान्यता 
द्यावी अशी विनंती केली. परंतु या दोघांनीही त्यांना सांगितले 
की, अद्याप तक्षी वेळ आलेली नाही. 

जपानमधील भारतीय्र क्रांतिकारकांचे अध्वर्यू रासविहारी 
वसू यांनी याच सुमारास वँकॉक येथे एक स्वातंत्र्यपरिषद 
भरवली होती. तिला शुभसंदेश घाडताना सुभापवावृंनी आपल्या 
कल्पना स्वच्छ शब्दांत मांडल्या. त्यांनी लिहिळे. ' आता अशी 
वेळ आळी आहे. की जगभर पसरलेल्या सर्व भारतीय नाग- 
रिकांनी एकत्र येऊन स्वातंत्र्ययुद्ध पुकारळे पाहिजे. केवळ 
इतरांवर विसंबून आपला कार्यभाग सिद्धीस जाणार नाही. 
हिंदुस्थानला स्वातंत्र्य मिळवून देग्यासाठी आता आपले आपणच 
कटिवद्भध ज्ञाळे पाहिजे.' 

सुभाषवावूंच्या डोक्यात आता एकसारखे जपानला जाण्याचे 
विचार येत होते; तरी त्यांना एकदम युरोपातून बाहेर पडणे 
शक्‍य नव्हते. युरोपातल्या प्रचारयंत्रणेची नीट व्यवस्था लावणें 
आवद्यक होते; युरोपात त्यांनी स्त्रतंत्र नभोवाणी केंद्र चालू केले 
होते. त्या नभोवाणीवरून ते आपल्या ध्येयाचा वारंवार उद्‌ घोष 
करीत होते. त्यांच्या स्वतंत्र भारत केंद्राचा ध्वज तिरंगीच 
होता; फक्त त्यावर चरख्याऐवजी झेप घेणार्‍या वाघाचे चित्र 
होते. सुभाषबावूंच्या सार्‍या जीवनाकांक्षेचे ते प्रतीक होते. 

१९४३ साली ते जपानच्या टोकियो बंदरात उतरले. दुस- 
ऱ्याच दिवशी त्यांनी प्रधानमंत्री टोजो यांची भेट घेतली. प्रथम 
भेटीतच टोजोने त्यांना स्पप्टपणे सांगितले, की “आम्ही हिदु- 
स्थानवर स्वारी करून ब्रिटिशांना हाकळून दिल्य़रातंतर युद्ध 
संपेपर्यंत हिंदुस्थानने आमच्या बाजूनेच उभे राहिले पाहिजे. 
आमची ही अपेक्षा युद्धकाळापुरतीच मर्यादित आहे, हे मी 
मुद्दाम सांगू इच्छितो. युद्ध संपल्यावर हिंदुस्थान अर्थातच पुर्ग- 
पणे स्वतंत्र होईल. आपले भवितव्य ठरविण्यासाठी आम्ही गक्‍्य़ 
ती सर्व मदत आपल्याला देऊ. 

त्यानंतर सुभापबावृंनी रासबिहारी वसूंची भेट घेतली. रास- 
बिहारींनी चालविलेल्या इंडियन इंडिवेंडन्स लीगची व त्यांच्या 
आझाद हिंद सेनेची त्यांनी पूर्ण माहिती करून घेतली. 

त्यानंतर रासविहारींनी आपल्या स्वातंत्र्य-संघाची व स्वातंत्र्य- 
सेनेची सूत्रे सुभाषबावूंच्या हाती दिली. इथून पुढे सुभाषवाबू 
नेताजी या अभिधानाने गौरवळे जाऊ लागले. अशा प्रकारे 
स्वातंत्र्यसमराचे सर्वांगीण सूत्रचाळकत्व हाती आल्यावर 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


रान उठविले. सभा, दौरे, 


सुभाषवावूंनी प्रचाराचे अक्षरश: 
या गोष्टींत ते गर्क होऊन 


बेठको, भाषणे, लप्करी संचलने, 
गेळे. महिन्या दीड महिन्याच्या काळात त्यांनी जवळ जवळ 
सवध पूर्व आज्ियातील प्रत्यक्ष यृद्धकाळीन अवस्थेचे निरी- 
क्षण केळे व प्राप्त परिस्थितीत भारतातल्या इंग्रजी साम्याज्या- 
वर आपल्याला कुठून व कशो झेप घेता येईल याचे आडाख 
मनाशी वांधळे. मलाया व ब्रह्मदेश या दोन देशांतच त्यांना १४ 
लाख भारतीय नागरिक आथ्विक दृष्ट्या संपत्न असल्याचे दिसून 
आले. आपल्या नव्या सेनेसाठी व सरकारसाठी सुभापवावूंनी 
त्यांना मोठ्या प्रमाणावर अर्थसाहाय्य करण्याविषयी आवाहन 
केले. सयाममवधल्या पंचावन्न सहस्र भारतीग्र मजुरांनी आपल्या 
सेनेत सामील व्हावे, यासाठीही त्यांनी प्रयत्न आरंभिले. 

दि. ८ ऑगस्ट १९४३ रोजी त्यांनी लष्करी पद्धत'> 
आझज्नाद हिंद सेनेचे सरसेनापतिपद स्वीकारले. दि. २९ ऑक्टो” 
वर रोजी सिंगापूर येथे आझाद हिंद सरकारची प्रस्थापना १7 
झाली. या सरकारचे प्रमुख म्हणून नेताजींनी पुढील प्रतिज्ञा 

* परमेदवराला स्मरून मी सुभाषचंद्र बोस अशी पतित 
शपथ घेतो, की हिंदुस्थानची आणि माझ्या देशवांधवा' यी 
तंत्र्यातून मुक्‍तता करण्यासाठी मी माझ्या जीवनाच्या अ कते. 
क्षणापर्यंत स्वातंत्र्ययुद्धाची पुण्यशील ज्वाला प्रज्वलित नदी 
हेटुस्थानचा सेवक म्हणूत माझ्या देशवांधवांची आणि भगि वा 
सेवा करणे हे मी माझे परमपवित्र कर्तव्य मानीन. कुक, 
मिळाल्यावर त्या स्वातंत्र्याचे रक्षण करण्यासाठी मी 
रक्‍ताचा प्रत्येक थेंब खर्ची घालीन. र की नीही 

नेताजींच्या प्रतिज्ञावाचनानंतर त्यांच्या अन्य सहका, ३१ 


ह रि > 2 कार 
अश्यीच शयथ घेतली. या आझाद हिंद सरकारच पदावि 
पुढीलप्रमाणे होते - संत्री 
ड र य्‌द्ध 


सुभाषचंद्र बोस- सरकारप्रमुख, प्रधानमंत्री, 8 
परराष्ट्रमंत्री. 

कॅ. श्रीमती लक्ष्मी- महिलाशाखाप्रमुख, 
प्रचारमंत्री; ले. क. ए. सी. चतर्जी- अर्थमंत्री. नगर 

लष्कराचे प्रतिनिधी- अझीझ अहमद, एन्‌- एम. न 
जगन्नाथराव भोसले, गुळझारासिंग, एम्‌. झेड. किआन', 
डी. ळोकनाथन्‌, एहसान कादिर व शहानवाझखान. 

सल्लागार- करीम घनो, देवनाथ दास, डी- 
ए. येल्लाप्पा, एफ्‌. थिवी व सरदार ईशवरसिह. 

सर्वोच्च सल्लागार- रासबिहारी वसू. 

सचिव- ए. एम्‌. सहाय. 

कायदेशीर सल्लागार- ए. एन्‌. सरकार. व. 

आझाद हिंद सरकारला जपान, ब्रह्मदेश, क्रोआटिआ, 


ऐसू- ऐ- नस्य 


खंड सहावा 


फिलिपाईन्स, नानकिंग चीन, सयाम, मांचुकुओ आणि इटली 
या नऊ राष्ट्रांनी मान्यता दिली. 

या नव्या सरकारच्य़ा स्वतंत्र नोटा टोकियो येथील टांक- 
साळीत छापल्या जाऊ लागल्या. हिदुस्थानी ही राष्ट्रभाषा, 
जय हिंद हा परस्पर अभिवादनासाठी शब्द व तिरंगी हा 


कॅ. लक्ष्मी स्वामिनाथन 


राष्ट्रध्वज, असे महत्त्वाचे निर्णय पहिल्याच दिवशी घेण्यात आले. 
यानंतर दि. २३ ऑक्टोबर १९४३ च्या मध्यरात्री आझाद 
हिद सरकारने ब्रिटन व अमेरिका यांच्या विरुद्ध युद्धाचे रणशिंग 
फुंकले आणि ज. टोजोची भेट घेऊन जपानी सेनेबरोबर आझाद 
सेनेच्या पळटणीही आघाडीवर पाठवण्याची संमती मिळविली. 
जिकलेल्या भारतीय प्रदेशावर यापुढे आझाद हिंद सरकारचा 
अंमल राहील, असेही सुभाषबाबूंनी टोजोला बजावले व टोजोने 
ते मान्य केले. त्या दृष्टीने पहिले पाऊल म्हणून अंदमान-निकोबार 
ही बेटे टोजोने सुभाषबाबूंकडे देऊन टाकली. | 
जपानी सेनेसमवेत रणांगणाकडे निघालेल्या आझाद हिंद 
सेनेच्या पहिल्या तुकडीला निरोप देताना सुभाषबाबू म्हणाले - 
रक्‍त रक्‍ताला आवाहन करीत आहे. सिद्ध व्हा. आता 
आपल्याला एक क्षणही गमावून चालणार नाही. शस्त्र हाती 
घ्या. आपल्या पूर्वीच्या स्वातंत्र्ययोद्धघांनी बांधलेल्या रस्त्या- 
वरून आता तुम्हांला वाटचाल करायची आहे. एक तर आपण 
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बोस, नेताजी सुभाषचंद्र 


शत्रूला चोपून काढू किवा हुतात्म्याला साजेसे बलिदान करू 
तसे झाले, तर दिल्लीला जाणार्‍या रस्त्यावरच आपला देह 
पडला, हे समाधानही काही कमी नाही. दिल्लीचा रस्ता 
हा स्वातंत्र्याचा रस्ता आहे. म्हणून आता आपणां सर्वाचा 
पुकार एकच असला पाहिजे “* चलो दिल्ली '! 

मोहिमेच्या पहिल्याच फेरीत आझाद सैनिकांनी कित्येक 
ठिकाणी अतुल पराक्रम गाजविला. त्या वेळी नेताजींची कचेरी 
रंगूनला होती. दि. १९ मार्च १९४४ रोजी जपानी सेना व 
आझाद हिंद सेनेची पथके हिंदुस्थानच्या सीमेत येऊन ठाकली 
आणि एक-दोन दिवसांतच टोजोने घोषणा केली, कौ जिकलेल्या 
भारतीय प्रदेशावर आझाद हिंद सेना स्वामित्व गाजवील. 

यानंतर जपानी सेनेने इंफाळच्या मोहिमेला प्रारंभ केला व 
आझ्ञाद हिंद सेना तिला साथ करू लागली. परंतु पहिल्या अनेक 
लढायांपेक्षा आताच्या लढाया अधिक कठीण अवस्थेत लढाव्या 
लागत होत्या. प्रदेश डोंगराळ होता. पाऊस कोसळू लागला होता. 
रसद पोचवणे अशक्य झाले होते. आणि सगळ्यांत दुर्दैवाची 
गोष्ट म्हणजे जागतिक युद्धाचा रंग पालटत होता. जमंनी, 
इटली, जपान या राष्ट्रांना जागोजाग मोठा पराभव पत्करावा 
लागत होता. सुभाषबाबूंना हे सारे दिसत होते आणि मातृ- 
भूमीच्या उंबरठ्यावरूनच आपल्याला अयशस्वी होऊन परतावे 
लागणार, असे त्यांना वाटू लागले. 

लवकरच जपानी सेनेची विलक्षण जोमाने पीछेहाट सुरू झाली 
आणि त्यामुळे आझाद हिंद सेना व नेताजी सुभाषचंद्र बोस 
यांचे मनोरथही धुळीस मिळाले. अखेर दि. १५ ऑगस्ट १९४५ 
या दिवशी जपानने अधिकृतरीत्या आपली शरणागती जाहीर 
केली. त्यानंतर सुभाषबाबृंनी आपल्या सेनिकांसाठी अखेरचे 
आदेशपत्र लिहुन रशियाला जाण्यासाठी प्रस्थान ठेवले. पूर्व 
आशियातल्या आपल्या भारतीय बांधवांचा निरोप घेण्यासाठी 
त्यांनी नभोवाणीवर भाषण केले, ते असे - 

* हिंदुस्थानच्या स्वातंत्र्यसंग्रामातील एक गोरवश्याली अध्याय 
नुकताच पुरा झाला आहे. त्या अध्यायातले तुमचे कार्य अमर 
आहे. मायभूमीच्या स्वातंत्र्यासाठी तुम्ही केळेला त्याग अतुल- 
नीय आहे. मला या त्यागाचे कधीही विस्मरण होणार नाही. ' 

दि. १६ ऑगस्टच्या सकाळी सुभाषबाबू बँकॉकला गेले व 
दि. १७ ऑगस्टला संध्याकाळी सव्वापाच वाजता ते टोकियोला 
जाणार्‍या विमानात चढले. परंतु दुसर्‍याच दिवशी म्हणजे दि. 
१८ ऑगस्टला दुपारी दोन वाजता त्यांचे विमान अकस्मात 
पेटले व त्यात सुभाबाबूंचे निधन झाले. 

सुभाषबाबूंच्या निधनाने एक श्रेष्ठ श्रेणीचा देशभक्त आणि 
धाडसी स्वातंत्र्यवीर अस्त पावला. स्वदेशाच्या दास्यमुक्‍तीसाठी 
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आणि त्याच्या स्वातंत्र्योत्तर प्रगतीसाठी मोठमोठ्या योजना 
आखून त्यांची कार्यवाही करण्याकरिता त्यांनी केलेळे प्रयत्न 
अविस्मरणीय होत. आपल्य़ा ईप्मिताच्या प्राप्तीसाठी उपोपण- 
निदर्लनांपासून प्रत्मक् वास्त्राचारी क्रांतियुद्धापर्यंत कोणत्याही 


मार्गाचा अवळंव करण्याची त्यांची सदैव सिद्धता होती. त्यामुळेच 


त्यांनी म. गांधींपासून स्वातंत्र्यवीर सावरकरांपर्यंत सर्व नेत्यांचे 
प्रसंगपरत्वे साहाय्य स्वीकारले. त्यांचा स्वभाव काहीसा तायट 
असला, तरी वागणूक सौजन्याची व सौहार्दाची अस ते वृत्तीने 
अध्यात्मवादी असले तरी, वुद्गिवाद व विज्ञान यांच्या सामर्थ्या- 
वरही त्यांचा पुरेपूर विदवास होता. दूरदृष्टी, आत्मविद्वास, 
घडाडी, योजकत्व, निर्भयपणा व गूरपणा ऱ्ति सेनापतीचे गुणही 


त्यांच्या अंगी वसत होते. त्यामुळे नेताजी ही उपाधी त्यांना 
८; 


सर्वस्वी साजून दिसते. | गरुडेप-श्री. वि. स. वाळिवे १९६ 
सुभाष- श्री. भा. द्र केळकर, १९४६] 
बोसंतिया ओडिसाच्या गंजाम जिल्ह्यातील एक जात. हे 
व तलाक मुळात बसता रंगाचा व्यापार करीत होत. 
एका विषणिष्ट झाडाला गुलावी फळे बेतात व त्या फळांवर 
लाल चूणं असते. याच चर्णापासून ते लाल रंग तयार करीत. 
गंजाम जिल्ह्यात ही झाडे मोठ्या प्रमाणावर लावळेली आहेत. 
सांप्रत हे लोक शेती करतात. 
यांच्यांत नागलिर (नाग ), कोचिमो (कासव), ई- देवके 
परस्पर विवाहसंबंध होत नाही. 
त्याच्या मदत- 


जातीचा एक 


असून, त्यांच्यांत 

यांच्या प्रमुखाला विस्सोयी असे म्हणतात. 
निसाला भोलोभाय असे नाव आहे. याशिवाय 
निरोप्या असतो, त्याला जाति-नाईक म्हणतात. 

यांच्यापैकी बरेचसे लोक शैव किवा वैष्णव आ हेत. त्याशिवाय 
ते निरनिराळ्या ग्रामदेवतानाही भजतात. [का. द्रा. स- इं.] 
_ > लग्नमंडपात वधू-वरांना विवाहहोमासाठी बसण्या- 
बोहल॑ करिता जी चौकोनी वेदी तयार करतात, तिला 
वोहळे किवा वहुले असे नाव आहे. अग्नीला बहुल असे एक 
नाव आहे. त्यावरून अग्नीसहित बसण्याची जी वेदी, तिला वहुले 
असे नाव मिळाले असावे. एक हात उंच व चार हात लांब- 
झुंद बोहळे तयार करावे, त्यावर चढण्यासाठी पायर्‍या कराव्या, 
त्याच्या चारही कोपर्‍यांत सु्लोभित स्तंभ क्रिवा केळीचे खांब 
लावावे, चारही कोनांवर रंगविलेल्या, मातीच्या घड्यांची अथवा 
बोळक्यांची उतरंड रचावी आणि बोहल्यावर गणपती व 
स्वस्तिकादी शुभ चिन्हे रेखाटावी, असे सांगितले आहे. 

बहुले हे ब्रतबंधासाठीही घालतात. बदूच्या हाताने चार हात 


रप 


भारतीय संस्कृतिकोर 


औरस-चौरस व हातभर उंच असे ते असावे, त्याला पायर्‍या 
असाव्या आणिते पूर्वेस व उत्तरेस उतरते असावे, तसच तोरणं 
व पुष्पमाला यांनी ते सुशोभित करावे, असे सांगितले आहे. 


ब्रतवंधतिथीच्या आदल्या दिवशी ते तयार करतात. [सं. कौ. ] 


बोहाड एक नृत्यनाटय़. महाराष्ट्रातील खानदेश व नासिक 
बोहाडा ग्रा भागांत हे प्रचलित आहे. चैत्रापासून आपाढा 
पर्यत म्हणजे जेव्हा शतीच्या कामाची विश्ेप गर्दी नसते, अशा 
काळात मनोरंजनार्थ हे नृत्यनाट्य साद ९ केले जाते. प्रत्यक्ष 
वोहाड्याचा कार्यक्रम सुरू होण्यापूर्वी दोन-दोन महिने त्याची 
पूवंतयारी चालते. या नृत्यनाट्याचे कथाप्रसग रामायण-भारता" 


वर आधारित असल्यामुळे यातील नटांना रावण, कुंभकर्ण! 
देवदैत्यांच्या 


व्रिभीपण, राम, कृष्ण, भीम, अर्जुन, मारुती, इ. द 
हालचालींचा, हावभावांचा अभ्यास करावा लागतो. या 
देत्यांची भापणे आणि विनोद यांची उभारणी कोण्यातरी 
अनुभवी नटाने कल्पनेनेच केलेली असते. बोहाडा ठे नृत्यनाट वि ग 
असल्यामुळे त्यात नृत्याला प्राधान्य असते आणि पशूंचे, १९ १ 
राक्षसांचे व देवांचे नृत्य वेगवेगळ्या प्रकारे दाख 
त्या त्या नटाला आपापली निरीक्षणशक्ती पणाला लावून क्त 
मेहनत करावी लागते. ी 
वोहाड्याचा मुख्य कथाभाग वौराणिक असला, तरी ना 
परत्वे त्यात वैदू, वाळंतीण, बोहारीण, राजकीय पुढा 
नानाविध माणसांची सोंगे आणली जातात. त्यामुळे बोहाड 
स्वरूप निव्वळ दशावतार ते खेळासारखे राहिले नाहा. त्याच्या 
प्रथम कागदाचा लगदा व उडदाचे वीठ एकत्र करून वटे 
लळुकणापासून देवदैत्यांचे मुखवटे तयार करतात. द्वा यशा 
दांत सात्त्विक भाव दर्दोविणारे व देत्यांचे मुखवटे यी 
भाव व्यक्‍त करणारे असतात. या मुखवट्यांना ण टिकतात. 
दिला, कीमग ते वर्षानुवर्षे वापरात राहिले त्री तांसाठी | 
यानंतर गणपती, सरस्वती, शंकर, खंडोबा, ई' क य़ा 
उंदौर, मोर, नंदी, घोडा, इ. वाहने तयार ही आद तूर 
वाहनांचे मुखवटेही कागदाचा लगदा व उडदाचे पीठ न लोखंडी 
वनवतात. त्यांचे बाकोचे शरीर मात्र पोलादी कमरेईतकी 
तर्ष्पर 


पत्र्याचे करतात व त्याच्या पाठीला, एक _” उदा? महादिर 
आत उभा राहू शकेल एवढे मोठे छिद्र ठेवतात. १ असलेल्या 
क मिलत माच्या पॉट त्याव 

होणारा नट नंदीच्या पाठीवर न बसता त्य़ा स्वाति त्य़ा वेळी 


छिद्रातून आत उतरतो व मग नाचू लागती आहे | 
त्याचे पाय दिसू नयेत व तो नंदीवरच १ रबणारी मोठी अल 
यासाठी नंदीच्या पाठीवर जमिनीपर्यंत य दोन्हीकडे लोब | 
घाळून त्यावर महादेवाचे दोन कुर्विर्न | 


खंड सहावा 
सोडतात. महादेवाचे काम करणार्‍या नटाला, आपल्या भोव- 
ताल्चा नंदी सुटू नये म्हणून कमरेभोवती व खांद्यावरून पोलादी 
पट्ट्यांनी तो आवळून वांधावा लागतो. असले हे अवजड वाहन 
तोलीत नाचणे म्हणजे त्या त्या नटांच्या ताकदीची परीक्षाच 
असते. 

मुख्य कार्यक्रमाला प्रारंभ होण्याअगोदर काही दिवस गावा- 
तली वृद्ध मंडळी बोहाड्यात काम करणार्‍या नवागत तरुणांची 
कसून परीक्षा घेतात; विश्षेषतः त्यांच्या नाचण्याची तयारी 
पाहतात. महादेवाची भूमिका करणार्‍या नटाला नंदीसारखे आणि 
सरस्वतीचे सोंग वठवणाऱ्याला मोरासारखे तासन्‌तास न दमता 
नाचता येणे आवश्यक असते. इतकेच नव्हे तर त्या त्या नटाला 
त्या त्या प्राण्याचे ओरडणेही साधावे लागते. या कसोट्यांना 
जे उतरतात, त्यांनाच कार्यक्रमात भाग घेता येतो. 

प्रत्यक्ष बोहाड्याच्या दिवशी नटांना वावरण्यासाठी सडकेचा 
लांबलचक पट्टा आखून घेतात. या सडकेच्या दोन्ही बाजूंना 
प्रेक्षक दाटीवाटीने बसतात. रात्रीच्या वेळी पलिते पेटवून त्यांच्या 
प्रकाशात बोहाड्याचा खेळ सुरू होतो. प्रथम सूत्रधार नमन 
करतो. मग संबळ आणि पिपाण्या यांच्या तालावर विदूषक 
उड्या मारू लागतो. त्यानंतर भाळ्दार-चोपदार गणपतीच्या 
आगमनाच्या ललकाऱ्या देतात आणि पाठोपाठ उंदरावर बस- 
लेला गणपती नाचत नाचत पुढे येतो. गणपती गेला, की सर- 
स्वती येते व नाचून आणि आशीर्वाद देऊन परत जाते. 

एवढे झाल्यावर बोहाड्याचे मुख्य कथानक सुरू होते व ते 
ओळीने पाच पाच रात्री चालते. लोकही न कंटाळता, न थकता 
ते पाहतात. यात एका वेळी दोन-दोनशे नट भाग घेतात. [ श्री. 
भा. दो. पाटील- सा. स्वराज्य, ३ फेब्रु. १९६८ ] 


४ एक व्यापारी जात. हे लोक धर्माने मुसलमान 
भाहारा असून, मख्यत्वे व्यापारी आहेत. गुजरातेतील सुरत, 
भडोच; महाराष्ट्रातील मुंबई; तसेच राजस्थान, मध्य प्रदेश 
आणि भारतातील इतर प्रदेशांतील व्यापारी शहरांत यांची 
वस्ती मोठ्या प्रमाणात आढळते. व्यवहार या संस्कृत शब्दापासून 
बोहोरा हा शब्द निघाला असावा, असे म्हणतात. 

सवे बोहोरा लोक हे इस्माइली पंथाच्या शिया धर्मप्रचार- 
कांकडून इ. स. च्या ११ व्या शतकात बाटवल्या गेलेल्या 
हिंदू व्यापाऱ्यांची संतती आहेत. फय त्यांच्यापैकी काहीजण 
यमनी अरब व इजिप्तमधील अरब यांना आपल पवेज मान- 
तात. शहरांतील बोहोरा हे व्यापारी असून शिया आहेत, तर 
खेड्यांतील बोहोरा शेतकरी असून सुत्नी आहेत. इ. स. च्या 
११ व्या शतकात यमनमधील हरासमधून अबदुल्ला नावाचा 
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११३३ लदाशणिब बंठ. तडे वाडा, 


शुन्य बुरजीकर कोक, ुन-४१६ ० दे 
एक धर्मप्रचारक खंवायत येथे आला. त्याने काही चमत्कार 
करून तिथल्या लोकांना आपल्या भजनी लावले व अनेकांना 
बाटवून मुसलमान केले. तेव्हापासून गुजरातेत इस्माइली 
पंथाचा प्रचार निर्वेधपणे चालू झाला. पण पुढे इ. स. च्या 
१४ व्या शतकात गुजरातेत मुज्ञफरशहाची सत्ता स्थापन 
झाली. त्याने सुच्ची पंथाला उत्तेजन दिल्यामुळे बोहोरा व 
इतर शियापंथी लोक यांचा छळ सुरू झाला व भारतात 
इंग्रजी राजवट येईपर्यंत तो चालूच राहिला. इ. स. १५३९ 
मध्ये बोहोरांच्या मुख्य धर्मगुरूचे केंद्र यमनमधून गुजरातेत 
आले. तोपर्यंत गुजरातेतील बोहोरा यमनच्या धर्मंगुरूच्या आधि- 
पत्याखाली होते. 


बोहोरा 


बोहोरा पुरुष 


बोहोरा लोकांचे व्यापारी किवा जिया आणि शेतकरी 
किवा सुन्नी असे दोन मुख्य भेद आहेत. 

शिया बोहोरा - यांचे अल्या, दाउदी, जाफरी, नागोशी व 
सुलेमानी असे पाच पोटभेद आहेत. त्यांची माहिती अशी- 

अल्या बोहोरा - इ. स. १६२४मध्ये अली नामक पुरु- 
याने या पंथाची स्थापना केली. म्हणून या लोकांना अलिया 
असे नाव मिळाले. 

दाउदी बोहोरा - हे लोक अत्यंत श्रीमंत, संघटित व भारत- 
भर पसरलेले आहेत. त्यांच्या पागोट्याचा आकार लोट्या- 
सारखा दिसतो; म्हणून त्यांना लोटिया असेही म्हणतात. या 


बोहोरा 


ळोकांचा वर्ण तांबूस गोरा असतो. त्यांचे नाकडोळे रेखीव 
असतात. त्यांच्या स्त्रिया गोऱ्या, नाजूक व सुंदर असतात. त्या 
डोळ्यांत सरमा घालतात आणि दातांना मिस्री लावतात. पुरूष 
डोक्याला पांढरे पागोटे वांधतात आणि अंगरखा, विजार व जोडे 
असा पोपाख करतात. स्त्रिय्रा घागरा, चोळी, जाकिट व ओढणी 
असा वेष धारण करतात. वाहेर जाताना त्या वुरखा घेतात. 
हे लोक गुजराती भाषा वोल्तात हे धामिक वृत्तीच 
असून नियमितपणे नमाज पढतात, मक्केच्या यात्रला जातात 
आणि नत्य, गायन व मद्य यांपासून दूर राहतात. ते पृत्र- 
प्राप्तीनंतर अकीक नावाचा य़ज्ञासारखा प्रकार मुल्लाच्या 
घरी जाऊन करतात. लग्नाच्या वेळी वधू-वर ल्हान असतील 
तर वली त्यांचे प्रतिनिधित्व करतात. यागिवाय त्यांचे वाकीचे 
आचार मुसलमानांसारखेच असतात. 

दाउदी वोहोरा फार संघटित असतात. इतर 
मानांशी त्यांचे पटत नाही. सुरत येथील प्रमुख मुल्ला हा त्याचा 
घामिक व सामाजिक वावतींत पुढारी असतो. सवे लाक 
त्याला फार मान देतात. धार्मिक वावतीत हलगर्जीपणा 
केल्यास किवा व्यभिचार, मद्यपान, इ. गुन्हे केल्यास, मुल्ला- 
कडन त्यांना शिक्षा मिळते 

निराधार व दरिद्री वोहोरांना प्रमुख मुल्ला आर्थिक 
मदत करतो. या मुल्लाचा खर्च भागविण्यासाठी लोक आपल्य़ा 


मसल- 


उत्पन्नाचा पाचवा भाग त्याला देतात. 

जाफरी बोहरा - गुजरातेत यांची 
जाफर शिराजी नामक पुरुषाने त्यांना सुन्नी पंथाची दीक्षा 
दिली, म्हणून त्यांना हे नाव मिळाले. त्याला ते अजूनही 
पौर म्हणन भजतात. हे दाउदी बोहययांपेक्षा थोडे वेगळे 
असून, मेनन आणि सुक्नी मुसलमानांशी त्यांचे बरेंच साम्य 
आठे. जाफरी फक्त आपसांतच लग्नसंबंध करतात. लग्नात 
मिरवणका काढीत नाहीत. ते धार्मिक प्रवृत्तीचे असून 
त्यांच्या बायकांनाही कुराण वाचता यंत 

नागोशी बोहोरा - इ. स. १७८९ नंतर यांचा पथ उदयाला 
आला. प्राण्यांचे मांस खाणे, हे निषिद्ध मानतात. हे लोक आता 
जवळजवळ नामशेष झाले आहेत 

सुलेमानी बोहोरा - सुरतेच्या एका बोहोराने इ- स च्य़ा 
१६ व्या शतकात एक सुल्ला अखबस्थानात पाठविला व त्यान 
तिथल्या अनेक लोकांना या पंथाची दीक्षा दिली. त्यांचेच 
वंशज होत. त्यांच्या मल्लाच्या विझाई या उपाधीवरून त्याना 
ब्रिझाई बोहोरी असेही नाव मिळाले आहे. सुलेमान नामक 
अरबस्थानातील मल्लाला यांनी आपला प्रमुख मानले, म्हणून 
त्यांना सुलेमानी हे नाव मिळाले. यांची संख्या थोडी आहे 


वरीच वस्ती आहे. 
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दाउदी बोहोरा आणि सळमानी बाहीारा यांमध्ये फारसा करप 
नाही; पण ते परस्परांशी विवाहसंबंध करीत नाहीत. ते गजराती 
बोटोरांसारखा वेष न करता पाइचात्यांप्रमाणे करतात 

सुक्नी बोहोरा-इ. स. च्या १४व्या व १५व्या शतकात 
जे हिंद बोहोरा वनले, त्यांचे हे वंशज होत. हे लाक धिप्पाड 
व गोरे असून, त्यांचे नाकडोळे रेखीव असतात. पुरूष लाव 
दाढी वाढवतात. त्यांच्या स्त्रिया उंच, अंगापिडाने मजबूत 
आणि संदर असतात. 

उत्तर ग॒जरातमधील सुन्नी बोहोरा 
असे मोठे पागोटे, अंगात वंडी, काठी लोकांसारख 
व कमरेला शेला वांधतात; तर मध्य गुजरातेतील सुक्नी वो 
डोक्याला मोठे पागोटे, कोट व विनकासोट्याचे धोतर कड; 
पोषाख करतात. द. ग॒जरातच्या गहरांतील बोहोरा, गै 
ळोकांसारखा वेष करतात. गहरांतील व त्याच्या आ 

भागांतील बोहोरा मुसलमानी वेष करीत असले, तरी 

पाड्यांतील शेतकरी बोहोरा स्त्रिया हिदू स्त्रियांसारखा 
चोळी, ओढणी असा पोषाख करतात. पुरुष गळ्यात चांद 
साखळ्या, हातात चांदीची कडी व बोटांत अंगठ्या 
त्यांच्या स्त्रियांचे दागिने फार जड व वेणिष्ट्यपूण असतात 

हे लोक घामिक वृत्तीचे असून, नमाज पढण्यात दक्ष असतात 
पीरजादा हे त्यांचे आध्यात्मिक गुरू होत. हे अजनही टि 9 
काही चालीरीती पाळतात. लग्नापूर्वी दोन-तीन दिवस त्याव 
देवाप्रीत्यथ॑ ते दोन प्रकारच्या डाळी एकत्र शिजवून 
पदार्थ वाटतात. घरात एखाद्याचा मृत्यू ज्ञाल्यास स्त्र्या ति 
पिटून रडतात. हिंदूंग्रमाणे ते घरात मतिक झाल्यावर 
भोजनही देतात त. 

जवळजवळ सर्व सुन्नी बोहोरा जमीनदार व हेतकरी आ 
गरीव बोहोरांच्या स्त्रिया शेतात काम करूत त्यांना ऱ 
करतात. श्रीमंत शेतकरी पदरी गुलाम बाळगतात. ८ 
मांस-मासे खातात; पण दारू पीत नाहीत. 

सर्वबोहोरा लोक प्रेते पुरतात. [ हि. वि. 
वि. मुं. रा. प.; रजःकण ] 


डोक्याला सैलसर 
वी विजार व 
होरा 


खेड्या 


घागरा 
दीच्या 


को.; द्वा, का वा. ! 


> बौद्ध धर्माने अनुप्राणित अश्या कठेला बौड़ क्ला 
बाधू कला म्हणतात. भारताच्या कलासंभारात बौद्ध नन्ही 
एक स्वतंत्र स्थान आहे. मर्ती, स्थापत्य व चि मागि य़ा ब्र 
प्रकारांनी भारतात आणि भारताबाहेर बोद्ध १" 
ष्कार झाळेला दिसून येतो. 

स्थापत्यकला - सनपूर्व तिसर्‍या शतकापासून बोर्ड यी 
दर्शन सुरू होते. बुद्धाच्या अनुयायांत व्यापारी वर्ग ४ 


सयचिभ 


" अस्या 
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होता. त्यांनी बौद्ध भिक्षूंसाठी सांची, भरहृत, अमरावती, कार्ले, 
भाजे, नागार्जुनकोंड, इ. ठिकाणी विद्याल स्तूप आणि चेत्य 
निर्माण केले. स्तूप हे उपासनेसाठी व विहार हे निवासासाठी 
असत. प्रेताचे दहन झाल्यानंतर जे भाग न जळता बिल्लक 
राहतात, त्यांना बौद्ध साहित्यात शारीरिक धातू म्हटले आहे. 
वुद्धाच्या महापरिनिर्वाणानंतर त्याचे अस्थी, रक्षा व दंत असे जे 
धातू शिल्लक राहिले, ते त्याच्या भक्तांनी राजगृह, वैद्याली, 
कपिलवस्तू, अल्लकप्प, पावा, कुशीनगर, रामग्राम व वेठट्वोप 
या ठिकाणी नेळे आणि तिथे त्या अवशेषांवर स्तूप बांधले. 

वुद्धाप्रमागेच प्रत्येकवुद्ध व अहत यांच्या धातूंवरही स्तुप 
उभारण्याची प्रथा होती. सारनाथ येथे ५०० प्रत्येकवुद्धांनी 
निर्वाण प्राप्त केळे होते. तिथे त्यांच्या नावांनी दोन स्तुपांची 
स्थापना केलेली आहे. स्तूपांवैकी सांची व भरहूत येथील स्तूप 
प्राचीनतम समजळे जातात. विटांचा वनविलेला प्राचीनतम 
स्तूप नेपाळच्या सीमेवर पिपरावा या ठिकाणी आहे. सनपूर्व 
४५० वर्षे हा त्याचा निर्माणकाळ समजतात. 

सांचीच्या स्तूपाला बौद्ध कलेत एक आगळे स्थान आहे. हा 
अशोकाने निर्माण केला. हा स्तूप सुमेरू पवंताचे प्रतिनिधित्व 
करतो. अशा प्रकारचे स्तूप नेपाळ, ल॑का व जावा या ठिकाणींही 
पाहायला मिळतात. 

मध्य प्रदेशातल्या भरहूत या गावचा स्तूप चुनारच्या लाल 
दगडांनी बनविलेला होता. सांश्रत तो जाग्यावर नाही. त्याचे 
काही अवशेष कलकत्ता येथील संग्रहालयात पाहायला मिळतात. 
वोद्ध धर्मात नत्य-गायनाला स्थान नाही. पण सांची व भरहृत 
या ठिकाणच्या कलाकारांचा लोकजीवनाशी घनिष्ठ संबंध 
असल्यामुळे, त्यांनी धर्माधिष्ठित कलेतही नृत्य-गायनाला स्थान 
दिले. भरहूतच्या अर्धचित्रांत काही ऐतिहासिक विषयांचे चित्रण 
झाले आहे; जातककथाही खोदल्या आहेत. कमलांचे भिन्न 
भिन्न प्रकार हे भरहृतकलेचे वैशिष्ट्य होय. तिथल्या शिल्प- 
कारांनी कमलनि्मितीत मौलिक प्रतिभा प्रकट केली आहे. 
कमळांचे इतके विविध प्रकार अन्यत्र कुठेही आढळणार नाहीत. 
सांची व भरहूत येथील स्तूप निर्माण होण्याच्या काळात बुद्धाची 
साक्षात पूजा प्रचलित नव्हती. बुद्धाच्या मूर्तीऐवजी त्याची प्रती- 
केच पूजिली जात होती. 

आंध्यातल्या अमरावती येथील उत्खननात एक स्तूप आढळला 
आहे. या स्तुपाच्या आतल्या व बाहेरच्या कठड्यावर ह्जारो 
चित्राकुती कोरलेल्या आहेत. अमरावतीचे हे आकृतियुक्‍त कठडे 
म्हणजे शिल्पकलेतले एक महदारचर्येच होय. 

नागार्जुनकोंड हेही आंध्यातळेच ठिकाण होय. इथल्या कला- 
निभितीत स्तूप, चैत्य, विहार, स्तंभ, कमल्स्थ बुद्धमूर्ती, पूर्णघट, 

भा. सं. को. ... १७ 
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इ. दिल्पक्कती आहेत. या कारागिरीत वुद्धजीवनातील चिशोंष 
प्रसग व जातककथा यांचे चित्रण आहे. 
विहार हा वौद्ध कलेचाच एक प्रकार आहे. शुंगराजांच्या 
काळात सह्याद्रीच्या अनुषंगाने काही वौद्ध विहार निर्माण झाले. 
या विहारांनाच गुहा-मंदिरे किवा लेणी असे म्हणतात. भाज, 
काळे, बेडसे, कोंडिण्यगुंफा, इ. लेणी प्रसिद्ध आहेत. या सर्वात 
भाजे येथील लेणे अधिक प्राचीन आहे. भितीवरच्या विज्लाल 
प्रतिमा हे भाजे येथील लेण्यांचे वेशिष्टय होय. भाज्याचे गिल्प- 
विधान सांची व भरहूत यांच्याही आधीचे असावे, असे वाटते. 
भाज्याच्या समोरच काले येते. कार्ल्याची गुहा-मंदिरे ही सर्व 
लेण्यांत अग्रगण्य मानली जातात. त्यांतला स्तूपही विलाल आहे. 
विहाराच्या प्रवेशद्वारापासून स्तूपापर्यंत मोठे मोठे खांब दोन्ही 
वाजूंनी हारीने उभे आहेत. त्यांच्यावर हत्ती, घोडे आणि 
त्यांच्यावर स्वार यांच्या आकृती सजीवपणे कोरल्या आहेत. 
दुमजळी-तिमजली लेणी किवा गुहा-मंदिरे निर्माण करण्याची 
प्रथा कार्ल्यापासूनच सुरू ज्ञाली, असे म्हणतात. 
नाशणिकजवळच्या बोद्ध लेण्यांना पांडवलेणी म्हणतात. स्थाप- 
त्याच्या विकासाच्या दृष्टीने या लेण्यांतील खांबांना महत्त्व आहे. 
त्यांच्या मुळाशी दगडांना जलकल्शाचा आकार दिलेला आहे. 
मृतिकला - वौद्ध लेण्यांत मूतिकारीने आपला फार मोठा 


" विकास साधला आहे. बुद्धाच्या धातुमय व पाषाणमय अश्या मूर्ती 


बौद्ध धर्माच्या उत्कषेकालात हजारोंनी निर्माण झाल्या आहेत- 


गोतम शाळेला जात आहे -गांधार शैली 


बुद्धाची पहिली विशालकाय मूर्ती गांधार देशातल्या कलावंतांनी 
निर्माण केली, असे मानतात. अशा मूर्तींची शरीरयष्टी, मुद्रा आणि 


बौद्ध कला 


एकण आविर्भाव ग्रीक पद्धतीचा आहे. त्या मूतिकळेला गांधार 
खेळी असेच नाव आहे. गांधार बेलीचे वहुतेक सर्वे विषय वृद्ध 
आणि वद्गधचरित्र हेच आहेत. या शलोत वृद्ध आणि वोधिसत्त्व 
यांच्या मखमंडलाच्या मागे प्रभामंडळ निर्माण केलळल आढळत 
मर्ती अलंकृत नसन साध्याच असतात. त्यांच त साध्रपणच उठन 
दिसते. गांधार जिल्पात वृद्धांचे गरीर पुप्ट व मासल बनविले? 
असते. एक दीर्घ वस्त्र वृद्धाच्या खांद्यावरून खाळी आळल असतं 
त्याच्यावर वारीक चण्या दिसतात. कित्येक वळा या चुण्या 
इतक्या पातळ दाखविळेल्या असतात, को जणू त वस्त्र भिजन 
वद्धाच्या गरीराला चिकटून वसळे आहे. गांधार अंळोतला वद्ध 
म्हणजे एखादा योगिराजच वाटता | 

गांधार अळीच्या समकाळीन अक्ल दुसरी थळी मथुरा हेली 
या नावाने ओळखली जाते. सनपूर्व दूसर्‍या शतकातल्या य़ा 
झेळीच्या काही मर्ती आढळतात. यक्ष-यक्षिणींच्या मूता हा मथरा 
येथील कलाकारांचा आवडता विषय आहे थरायेलीतला वृद्ध 
दा वेगळ्या धर्तीचा असतो. त्याच्या मस्तकी केस नसतात 
असलेच तर कृरळे असत्तात. त्याचा डावा हात माडावर ठेवळेला 
असतो व उजवा हात अभयमुद्रेत असतो. जेव्हा वृद्ध उभा असतो 
तेव्हा त्याचा डावा हात कमरेवर असता. त्या स्थितीत त्याच्या 
दोन पायांमध्ये सिंहाची आक्रृती असते. ता वसळला असला, तर 
त्याच्या आसनाखाळी सिंह असतो. प्रभामंडल असत पण ते 
साधे असते. ग॒प्तयग हे संपूर्ण भारतीय कलच सुवर्णयुगच 
मानळे जाते. मथरा, सारनाथ आणि बिहार मधील कित्येक 
नगरे या ठिकाणच्या वृद्धमूर्ती त्य़ा युगाच्या प्रतिनिधी ठरतात 
या मूर्तीचे मुखमंडल आध्यात्मिक तेजाने प्रकाणित झाल्य़ासारख 
वाटते. त्याची खाली वळळललो अर्धोन्मीलित दप्टी प्राणिमात्रांवर 
करुणेचा वर्षांव करीत आहे, असे दिसते 

अमरावती व आसपासचा भाग या ठिकाणी बृद्धाच्या धातु- 
मर्ती बर्‍याच मोठ्या प्रमाणात उपलब्ध झाल्या आटेत. ही मृति- 
शैलीही इ. स. च्या पूर्वीचीच आहे. इ- स. च्या व्या गतका- 
पासून धातुमूर्ती अधिकाधिक लोकप्रिय होऊ लागल्या. पाल 
राजांच्या कारकीर्दीत (वे ते १०वे शलक) नालंदा, कुकिहार, 
इ. ठिकाणी ज्या धातुमूर्ती बनल्या, त्यांच्या मंखांवर आध्या” 
त्मिक भाव स्पष्टपणे दिसतात. या कालखडात ज्या धातुमूर्ती 
बनल्या, त्यांचा प्रभाव जावा, सुमात्रा, नेपाळ व ब्रह्मदेश 

थल्या कलांवरही पडला. आग्नेय आशियाई देशांतल्या सार्‍याच 

बौद्ध मतिकळेवर नालंदा आणि अमरावती येथील कलादेलीचा 
प्रभाव आ 

चित्रकला - बौद्ध चित्रकलेचे प्राचीनतम अवदाष अजंट्याच्या 
केण्यांत पाहायला मिळतात. ही बहतेक चित्रे भित्तिचित्रे आहेत 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


पद्मपाणी 


बौद्ध आणय डोळयापुढे ठेवूनच ती चितारळेली आहेत. 
अत्यंत प्रसिद्ध चित्र होय. त्याच्या 


वोघिसत्त्व हे खया रण्यांतल 
जोडीने वज्रपाणी व अवळोकितेव्वर हे येतात. तिथले मार. 
विजय हे चित्र कलामर्मज्ञांनी उत्क्र्ट ठरविर आठे. तिथल्या 


भितींवर जातकांतल्या कित्येक कथाही चित्रित झाल या आहेत 
अजंट्यातील चित्रांच्या तीन श्रणी आहेत पहिल्या श्रेणीत 
वद्धाचा जन्म, त्याचे महाभिनिप्क्रमण मारविजय, वर्मचर्क्र- 
प्रवर्तन, इ. चित्रांचा समावेज् होतो. जातककश्राताल प्रसंगांची 
चित्रे दुसर्‍या श्रेणीत येतात. नाग, यद गंधवव. विद्यावर, किन्नर, 
राक्षस व देवगण यांची चित्रे ही तिसरी श्रणी हाय 
परदेशांतील बोद्वकला-वोलध कळचा समस्त भआालियावर इतका 
प्रभाव आहे, की त्याची तुलना कुठल्याही इतर कला बैलीली करती 
येत नाही. सम्राट आणोकाच्या शिलळाळखांवरून त्याचा विदेशा 
राजांशी संवंध असल्याच कळते. अ्याकाच्या स्तभ 
प्रभाव दिसतो तो त्यामुळेच. मथुरेच्या क्षत्रप राजांच्या कालात 
आणि कृद्याणांच्या कालात भारतीय कलाशला आणि विदेशी 
कलादेली यांचे संमिश्रण माळ. कुशाण क ळेवर गांधार दैलींचा 
जसा प्रभाव दिसतो, तसाच अफगाणिर तानातल्या कलाबीली 
मरा शैलीचा प्रभाव दिसतो. ग्रीक व रोमन परंपरांचा > 
गांधार शेलीवर पडला आणि त्याचा परिणाम म्हणूनच > 
बोधिसत्त्व यांच्या कलापूर्ण अषा विलालकाय मर्ती निमाण झाल्या, 
ठारीती हौ एक वोद्ध देवता आह चिनीतुर्कस्तान ब - 
या ठिकाणी तिचे मर्तीकरण झाल आह मातवात्सल्याच पर 
म्हणन त्या मूर्ती दाखविता यतात तिवेटमधला _ की; 
स्तूप हा बोरोबुदूरच्या स्तूपाच स्मरण करून देता ग्र पी 
तिवेट या देशांत ध्यानी वृद्ध, मानुषी वृद्ध मैत्रेय ठ£/ हवे 
मारीची, लोकपाल, जभल अवळोकितेश्‍वर, इ. “ 
चित्रण व मर्तीकरण फार मोठया प्रमाणावर आढळ 
व तिवेटी कळेवर नालंदा येथील कळेचा विशेष प्रभाव ' हा 
बौद्ध कळेचे काही विस्मयजनक आविष्कार ल॑केतही , यात 
मिळतात. अनुराधपूर येथे एक प्राचीन वुद्धसूता असून, '_ ब्वा 
मद्रेत आहे. इ. स. च्या ९२व्या दातकातली महारा गहूती 
मद्रेतली वृद्धमर्ती ही सिहळी ळोककालची एक अद्भुत _ आर्णि 
समजली जाते. ब्रह्मदेशातळे प्राचीनतम बो स्तूप सा श्लटि 
भारतीय ढंगाचे आहेत. पेगन येथील गक्‍य़' नदात तूप हू 


गर्म 
नाथच्या धमेख स्तूपाची आठवण करून देतो. कका . 


वगापाठ 


ज्ञा 
दुसरा स्तूपही सांचीच्या स्तूपाची प्रतिठठ ती वाटत 1. अर्सती 
नंतर भगवान बद्ध एका माठ्या वादळात सा? प्रसंगात 
मरचलिद नावाच्या नागाने त्याचे संरक्षण सि. यि 
ने माल आह 


चित्रण सयाममध्य़े फार सुंदर रात 


खंड सहावा 


स्वर्गातून वृद्ध सांकाऱ्य येथे उतरतो, ते दृद्यही सयामच्य 
कलाकारांनी मोठ्या उत्साहाने चित्रित केळे आहे 

इ. स. चे आठवे ते दहावे शतक या कालात जावामध्ये बोद्ध 
कळेचा सर्वाधिक विकास झाला. जावाची कलाही भारतीय कलेने 
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बुद्धाचे स्वर्गातून सांकाइ्य येथे अवतरण 


अनुप्रेरित असली, तरी तिने स्वतः विकसित होऊन नालंदा व 
नागपट्टिनम येथील कलाकारांवरही आपला प्रभाव पाडला. 
तिथल्या चंडीमेंदुत या मंदिरात बोधिसत्त्वांनी घेरलेल्या बुद्धाचे 
एक चित्र आहे. हे चित्र जावाची एक अनुपम कलाकृती सम- 
जली जाते. दुसरी श्रेष्ठतम कलाक्रृती प्रज्ञापारमितेची होय. ह 
मूर्ती इ. सं. च्या १९-१३ व्या शतकातील असूत, तिला बिश्‍वातली 
एक श्रेष्ठ कलाकृती मानतात. 

भारतात सवंत्र बौद्ध कलेचा विकास झाला हे आश्‍चर्य नव्हे; 
पण भारताबा हेरही बौद्ध कला समृद्ध स्वरूपात अभिव्यक्‍त झाली 


हे खरे आश्‍चर्य होय. भारतावाहेरच्या कलावंतांनी निर्माण 
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बोद्ध दर्शन 


केलेल्या वस्तू भारतीय वस्तूंशी तुलना करता श्रेष्ठतर ठरतात. 
जिथे जिथे वृद्धाचा धर्म गेला, तिथे तिथे स्थानिक कलावंतांनी 
त्याला आकरृतिबद्ध केले. त्यांची कल्पनाशक्ती विलक्षण होती 
आणि हातही सिद्धहस्त होते. म्हणूनच जगातल्या सर्वे विद्वानांनी 
आणि कलासमीक्षकांनी वोद्ध कलेविषयी आदराने आणि गोर- 
वाने लिहिले आहे. [भा. सं. क.; प्रा. भा. सां. के.; आजकल 
वाषिक अंक, डिसेंवर १९५६; क. प्रा. बृ.; श्री. गेरोला, 


इलस. वीकली, १० जून १९५६] 
बौद्ध ढर्यन प्रत्येक धर्माची आचार व तत्त्वज्ञान अणी दोन 
अंगे असतात. बौद्ध धर्म मुख्यतः आचारबर्म 
आहे. वृद्धाचा सिद्धान्त होता, कौ माणसाचे वरे-वाईट होणे, 
तसेच त्याला सुख किवा दुःख होणे, हे त्याचे कर्म व चारित्र्य 
यांवर अवलंबून आहे. मनुष्याचे लक्ष आपण काय करतो आणि 
काय जाणतो या दोहोंमध्ये पहिल्या गोष्टीवर असले पाहिजे. 
करणे आणि जाणणे या दोहोंमध्ये बुद्धाने कर्मालाच प्राधान्य दिले 
आहे. जे विषय बुद्धीला ग्रहण होत नाहीत आणि ज्यांच्या- 
विषयी केवळ तक आणि अन्‌मानच करावे लागते, अशा विष- 
यांवर त्याने कधीही जोर दिला नाही. 
बौद्ध धर्माचे नेमके दर्शन काय, याविषयी जगातल्या पंडितां- 
मध्ये मतभेद आहेत. ही सृष्टी कुठून उत्पन्न झ्ञाली ? मनुष्य- 
प्राणी कुठून आला आणि तो मेल्यानंतर कुठे जाईल ? मनुष्य 
मरणोत्तर जिवंत राहतो की नाही ? बुद्धाने ज्याला निर्वाण 
म्हटले ती चीज काय आहे? निर्वाणाचा अर्थ मृत्यू आणि 
विनाश हाच आहे का दुसरा काही ? हे बौद्ध दर्शनाविषयीचे 
काही प्रश्‍न होत. या प्रश्‍नांविषयी विद्वानांत कडाक्याचे वाद- 
विवाद होतात. 
कोणत्याही दर्शनात आत्मा, परमात्मा आणि सृष्टी या 
त्रयींचा विचार प्रामुख्याने असतो. काहींच्या मते बुद्ध हा 
नास्तिक होता आणि तो आत्मा आणि परमात्मा यांपैकी 
कोणालाच मानीत नव्हता. दुसऱ्या काहींचे म्हणणे असे, की 
जीवनाच्या पलिकडे काय आहे, हे बुद्ध जाणत नव्हता. तिसर्‍या 
काहींचे मत असे, की बुद्धाला सगळे माहीत होते; पण इंद्रियां- 
तीत विषयांत काही सांगणे किंवा जाणून घेणे या गोष्टींची 
त्याला जरुरी वाटली नाही आणि म्हणून तो अशा प्रश्‍नांविषयी 
मूक राहिला, 
आत्मा, परमात्मा, इ. बाबतींत त्याचे हे मूक राहणे त्याच्या 
ज्या काही शिष्यांना आवडले नाही, त्यांपैकी मालुंक्‍्यापुत्त हा 
अग्रेसर होता. आत्मा आणि विश्‍व, तसेच मृत्यूनंतरची माण- 
साची स्थिती यांविषयी बुद्धाने स्पष्टीकरण दिलेच पाहिजे 
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आणि ते जर त्याने दिले नाही तर आपण त्याला सांडून जायच 
असे त्याने ठरविले. तो एकांती वुद्धाकडे य्रेळन म्हणाला. 'महा- 
राज, मला या प्रश्‍नांची उत्तरे हवीत, अन्यथा मी तुमचा 
शिप्य राहणार नाही. ' त्यावर वृद्ध मालक्‍्यापुत्ताला म्हणाडा, 
* बाबारे. मी तुझ्या प्रश्‍नांची उत्तर देईन असे कधी आद्वासन 
दिले होते काय ?' मालुंक्यापुत्त म्हणाला. * नादी. भगवंताने 
तसे आदवासन दिले नाही. ' त्यावर वृद्धान प्र तिप्रचश्‍न केला 
“ मग तू धाक कुणाला दाखवतास ? अरे, जो मनप्य़ अक्षा 
प्रश्‍नांची उत्तरे मिळेपर्यंत वाट पाहील, ता ता उत्तर मिळण्या- 
पूवाच मरून जाइल मालळलंक्‍्यापत्ता, एखाद्या मनुप्याला 
विषलिप्त वाण लागावा, तो काढण्यासाठा त्याच्या नातेवाद- 
कांनी दास्त्रकृशळ अद्या वैद्याला वोळ्वाव, वेद्यान पुढ यावे, पण 
वाणहत मनप्याने त्याला थांववून म्हणाव, अटो वैद्यराज, मला 
ज्याने वाण मारला तो क्षत्रिय होता, ब्राह्मण दोता, का आणखा 
कोण होता, त्याचा रंग कसा होता, उंची किता हाता, ह्‌ सगळे 
आधी मला सांगा आणि मग माझ्या अंगातला वाण काढा 
मालंक्यापुत्ता, दी सगळी माहिती मिळेपर्यंत तो माणूस जिवंत 
राठीळ काय? मी वोल्तो ते पवित्र जीवनाविषयी. तसे जीवन 
जगायला जग हे शाद्वत की अत्याइवत, सान्त का अनत, आत्मा 
देटरूप की देहभिन्च हे समजायची मुळीच गरज नाहा ब्रह्मचर्य 
वैराग्य, निवत्ती, उपशम, अभिज्ञान, सवाध, प्रसाद व निर्वाण 
यांच्याशी या प्रश्‍नांचा संबंध येत नाही. मा ढु-खाच कारण व 
दुःखनिरास याविषयी ज्ञान दिले आहे. पवित्र जीवनाशी त्याचा 
फक्‍त संबंध येतो 
दसऱ्या एका वेळी वद्धाने वच्छगोत्ताला म्हटल, त अस 
विदवव व आत्मा या विषयी ज्या चचा चालतात, त्यांची 
मी उपेक्षा करतो. तशी चर्चा म्हणजे ते एक विचारकांतार 
आहे. ते बद्धीचे बंधन आहे. ते तापदायक असून, त ज्ञान व 
निर्वाण यांच्याकडे मनुष्याला नेऊ शकत नाहा. हा धोका पाहून 
मी त्या चर्चा सोडन दिल्या आहेत 
मानवी जीवनाचे प्रश्‍न, विश्‍वाचे प्रश्‍न सुटल्या शवाय सोडवता 
आले पाहिजेत. कारण मानवा जीवित अल्पकालिक आह 
विठ्वाचा प्रश्‍न सुटेपर्यंत थांबायला भाणसाला अवसरच नाहा 
म्हणन जीवनाचा प्रश्‍न निदिचितपण सोडविण्याचे बुद्धान ठरविले 
व महत्त्वाची दार्शनिक तत्त्वे अव्याकृत म्हणून साईन द्लि 
अव्याकृत म्हणजे अनिणित, ज्याचे व्याकरण अर्थात विदादो- 
करण सांगितलेले नाहो, ते. बुद्धाने ३श्‍वर आह की नाही या 
प्रश्‍नाचेही उत्तर दिले नाही. त्याने आपल्या धर्मापदेशात 
राचे कुठे नावही घेतळे नाही आणि अर्थातच त्याच्या भक्तांचा 
साधनाही सांगितली नाही. कारण जर कोणी विद्वावर सत्ता 


२५्॒ 


भारतोय संस्कृतिकोर 


चाळविणारा ईश्वरच अस्तित्वात नाही, तर भक्ती आणि 
प्रार्थना कणाची करायची ? 
बुद्धाने हिदू वर्मातला जन्मांतरवाद व कर्मफळवाद जसाच्य 
तसा स्वीकारला आहे. वद्धाचेही निटचित मत हात, का जीवन 
दु:खमय आहे आणि खव भोगण्यासाठी मनुष्याला वारंवार 
जन्म घ्यावा लागतो. त्याच्या अंतरात ज्या वासना शिल्लक 
असतात, त्या त्याला पुनर्जन्मासाठा प्रवृत्त करतात. या वासना' 
ळेच मनप्य नाना कर्मात प्रवृत्त होतो आणि मेल्यावर र्क्मा 
नसारच उत्तम किवा अधम योनीत जन्म घेतो. पुनदच त्या जन्मा 
& संस्कार त्याला नव्या जन्मग्रहणांसाठी विवदा करतात. अशा 
प्रकारे जन्ममरणाचा प्रवाह सतत चाळत राहतो. हा 
वौद्ध दर्शनात प्रतीत्यसमुत्पाद या नावाने मांडला आ6 
प्रतीत्यसमत्पाद - सिद्ठान्त म्हणजे वोद्ध धमाचा णक 
आधारणिला आहे. ज्या दिवशी गौतमाला वांधा प्राप्त झाली, 
त्याच रात्री त्याला या सिद्धान्ताचे ज्ञान ज्ञाल त्य़ा ज्ञानाला 
घरून त्याने स्वाभाविक क्रमाने कारणांची एक परंपरा 
केली. प्रतीत्यसमुत्पाद हा हेतुप्रत्ययता याचा सिद्धान्त आहे ढत 
व्दाचा वौद्ध दर्गनातला अर्थ लोभ, दोष व माह यांच्या दवार 
दोणारी चित्ताची विकृती, असा आहे. कार्यका रणसंबंधाच्या 
कोणत्याही प्रकाराचे द्योतन करण्यासाठी प्रत्यय शब्द ८ तिला 
आहे. एक वस्तू दुसर्‍या वस्तूश्ली जो संबंध धारण करते ति 
प्रत्यय म्हणतात. हेत्‌ हा कार्याचे मुख्य कारण असता 
प्रत्यय हा गौण कारण असतो. उदा० बाज जमिनीत पुर! ची 
ते अंकरित होऊन त्याचा वृक्ष हाता. पृ वी, सूर्य व पाऊस ह 
गोष्टी त्या अंक्रुराच्या वाढीला मदत करतात म्हणून वीज 
वक्षाचे मख्य कारण व पृथिव्यादी इतर गोष्टी गौण कार्ट 
डोत. प्रतीत्यसमृत्याद हा अशा प्रकार सापेक्ष कारणता 
आहे. या शब्दाची फोड अशी - वाया 
प्रतीत्य (प्रति -- इ च जाणे, -" त्यप्‌ प्रत्यय) टम 
वस्तूची उत्पत्ती होणे याला प्रतीत्यसमुत्पाद म्हणतात. ' 
सति इदं भवति ' अमुक एक वस्तू असता अमुक पवातल्या 


उत्पन्न होते. असा बुद्धान त्याचा निर्देश केला आहे 
प्रत्येक वस्तूच्या क्रिवा घटनेच्या माग सववत्र हा कार्यकारण 
नियम जागरूक आहे. एका कारणाच्या आधारे दुसरे 
उत्पन्न होणे व त्या कार्याने कारणरूप बनून पुनरच हवी 
कार्यांची उत्पत्ती करणे, अशा प्रकारची प्रतीत्यसमुत्ा ही 
कारणांची शंखळा आहे. भत, वर्तमान व भविष्य य़ा 
कालांत हा नियम लाग आहे कारणतेचे टे चर्के अनादी र्क्त 
आहे. हा नियम सर्व विषयांना लागू आह अपवाद ठव 
असंस्कृत धर्मांचा. आकाण्र, प्रतिसंज्ञानिरोथ व अप्र 


खड सहावा 


यांना असंस्क्रत धर्म मानतात. ते नित्य व अनृत्पन्न मानले गेले 
आहेत. बौद्ध लोक याही पुढे जाऊन म्हणतात, की साक्षात 
वुद्धालाही प्रतीत्यसमुत्पाद चुकला नाही. तोही कार्यकारणांच्या 
या नियमात बांधला आहे. तीन्ही कालातले वद्ध या नियमात 
परिवर्तन करण्याला समर्थ झाळे नाहीत व भविष्यकालातही 
समथ होणार नाहीत 

प्रतीत्यसमुत्पाद या नियमाची बारा अंगे असुन, ती एकामुळ 
दुसरे अक्षी उत्पन्न होतात. म्हणून या वारा अंगांना भवचक्र असे 
नाव दिलेले आहे. त्या अंगांची नावे व विवेचन असे - 

(१) अविद्या -ही पूर्वजन्माची एक दशा असून, त्या दशेत 
अज्ञान, मोह व लोभ यांच्या अधीन होऊन प्राणी क्लेशवद्ध 
राहतो. सर्वे क्लेश हे अविद्येचे सहचर असतात. उदा० * राजाचे 
आगमन होत आहे ' या वाक्याने राजावरोवरच त्यांच्या अनु 
यायांचे आगमनही सुचित होते. 

(२) संस्कार - पूर्वजन्मात ज्या दशेत मनुष्यप्राणी अविद्येच्या 
भभावाने जी भली-वरी कर्मे करतो, त्यांना हा शब्द आहे 
अविद्या व संस्कार ही दोन अंगे मागच्या जन्माशी संबंधित 
मानलेली आहेत. 

(३) विज्ञान - मातेच्या गर्भात प्रवेश करून प्राणी चैतन्य 
भाप्त करून घेतो. त्या जीवनाच्या अवस्थ्रेला हे नाव आहे 

(४) नामरूप - गर्भात भ्रूणावस्थेच्या कलल, वुदबुद, इ. 
अवस्था असतात. त्य़ा अवस्थेत भ्रणाची शारीरिक व मोनसिक्त 
अशी जी अवस्था असते, तिला हे नाव आहे. विज्ञानक्षणाला 
धरून पुढच्या पडायतनांच्या उत्पत्तीपर्यंतची अवस्था या नावाने 
गृहीत आहे 

(५) षडायतन - आयतन म्हणजे इंद्रिये होत. मातेच्या 
उदरातून गर्भ बाहेर येतो, तेव्हा त्याची अंग-प्रत्यंगे तयार अस- 
तात. पण त्या सर्वांचा उपयोग करण्याचे ज्ञान व सामर्थ्य त्या 
बालकाच्या ठिकाणी नसते, अशा अवस्थेला हे नाव आहे 

(६) स्पर्श - शैशव ददोला हे नाव आहे. या दर्शेत शिशूचा 
बाह्य जगातल्या पदार्थांशी संपक येतो. तो आपल्या इंद्रियांचा 
उपयोग करून बाह्य जगताचे ज्ञान करून घेण्याचा उद्योग 
करतो. मात्र या अवस्थेतले त्याचे ज्ञान अंधुक असते 
(७) वेदना - सुख, दुःख व नसुख आणि नदु:ख असे वेद- 
तीन प्रकार आहेत. शिशू पाच-सहा वर्षांनंतर सुख-दुःख 
इ. वेदनांशी परिचित होतो. दहा वर्षांपर्यंत त्याच्या शारीरिक 
आणि मानसिक प्रवत्ती वाढत जातात. पण अजून त्याला विषय- 
सुखाचे ज्ञान झालेले नसते 

(८) तष्णा - विषयोपभोग व स्त्रीसंग यांची कामना ज्या 
अवस्थेत होते, त्या अवस्थेला हे नाव आहे 


नेचे 
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(९) उपादान - मनुष्य कामनावश होऊन व विषयांची 
आसक्ती धरून त्यांच्या परिपूर्तीसाठी चहुकडे धावत सुटतो, त्या 
अवस्थेला हे नाव आहे 

(१०) भव - आसक्तिवश होऊन मनुष्य ज्या अवस्थेत 
नाना प्रकारची वरी-वाईट कर्मे करतो, त्या अवस्थेला हे नाव 
आहे. भवामुळेच मनृष्याला पुढचा जन्म घ्यावा लागतो. 

३ते १० हो आठ अंगे जीवाच्या वर्तमान जन्माशी संवंधित 
आहेत. 

(११) जाती -भावी जन्मासाठी मातेच्या गर्भात जीव 
प्रविष्ट होतो व आपल्या सुक्रत-दुष्कृतांची फळे भोगण्याची 
योग्यता प्राप्त करून घेतो. 

(१२) जरा-मरण - भावी जन्मात मनुष्याला वार्धक्य 
आणि मरण अनुभवावे लागते, त्या देला हे नाव आहे. 

या दोन अवस्था भावो जन्माशी संबंधित मानलेल्या आहेत. 

वारा अंगाच्या या शृंखळेत पहिले कारण व दुसरे कार्य असते. 

अतात्मवाद - वृद्ध हा अनात्मवादी होता. त्याने आत्म- 
वादी लोकांचे मोठ्या आवेशाने खंडन केळे आहे. तो म्हणतो, 
की आत्मवादी पुरुष आत्मस्वरूप न जाणताच त्याच्या कल्याणा- 
साठी नाना प्रकारची कर्मे करीत राहतो. असे करणे म्हणजे 
रूप, रंग, गुण, देह्यप्टी, नाम, गोत्र यांची काहीही माहिती 
नसताना एखाद्या सुंदर स्त्रीवर प्रेम करण्यासारखा प्रकार आहे. 
अश्या मूढ पुरुषाचा लोक सवंथा उपहासच करतील. तद्वतच 
गुण व धर्म समजल्यावाचून परलोकात सुखप्राप्ती व्हावी म्हणून 
जे लोक यज्ञय़ागादी करतात, त्यांनाही मूरखंच म्हटले पाहिजे. 
आत्म्याचे अस्तित्व मानणे हे सर्व अनर्थांचे मूळ आहे. आत्म्याचे 
अस्तित्व मानल्याने अहंकाराचा उदय होतो. मग आत्म्याला 
सुख देण्याच्या उद्देशाने मनुष्य नाना प्रकारे या शरीराला सुख 
देण्याचा प्रयत्न करतो आणि अज्ञा सुखाचे उपाय सतत शोधोत 
राहतो. 

बुद्धाच्या या उपदेशाचे विवेचन पुढील आचार्यांनी अनेक 
तके, युक्ती आणि उदाहरणे यांच्या साहाय्याने केळे आहे. नागा- 
र्जुन हा पंडित बोधिचर्यावतारपंजिका या ग्रंथात म्हणतो - 

यः पऱ्यत्यात्मानं तस्थाहमिति श्ाइवतः स्नेहः । 
स्तेहात्‌ गुणेषु तृष्यति तृष्णा दोषांस्तिरस्कुरुते ॥। 
गुणदर्शी परितृष्यन्‌ ममेति तत्साधनमुपादत्ते । 
तेनात्माभिनिवेशो यावत्‌ तावत्त्‌ संसार: ।। 

आत्मनि सति परसंज्ञा स्वपरविभागा त्‌ परिग्रहद्देबौ । 
अनयोः सम्प्रतिबल्धात्‌ सवे दोषा: प्रजायन्ते ।। 

अर्थ - जो आत्म्याला पाहतो, त्या पुर्षाचा अहंशी नेहमी 
स्नेह जडून राहतो. स्नेहामुळे सुखप्राप्तीसाठी तृष्णा उत्पन्न होते . 


बोद्ध दशन 


गा दोपांचा तिरस्कार करते. गुणदर्णी पुरुष, विषय माझे 
आहेत, या विचाराने विपयांची सावन एकत्र करता त्यामुळे 
आत्माभिनिवेच उत्पन्न होतो आणि जोवर आत्माभिनिवेक् 
राहतो, तोवर अर्थात प्रपंच बिल्लक राहतो. आत्म्याचे अस्तित्व 
मानल्यावरच पराच जान होते. स्व-पर विभागामुळे रागद्वेषांची 
उत्पत्ती होते. स्वसाठी राग व परासाठी दप. य़ा रागद्रषांच्या 
कारणानेच समस्त दोष उत्पन्न होतात 
या अनात्मवादालाच पृद्गलनैरात्म्य असे म्हणतात. अनात्म 
या बव्दाचा अर्थ असा - जगातील सवे पदाथ स्वरूपशून्य 
आदेत. ते काही धर्मांचे समुच्चय मात्र आहेत. अनात्म 
अब्द केवळ आत्म्याचा अभावच सांगत नसून, त्यावरो- 
वरच अन्य पदार्थांची सत्ताही सांगतो. आत्मा सोडून या जगात 
सर्व वस्तंना सत्ता क्रिवा अस्तित्व आहे. पुद्गल, जीव, आत्मा 
व सत्ता हे सर्व गब्द बोल्र दणंनात समानाथक आहेत. बुद्धाच्या 
मते या बव्दांच्या द्रारे निदिष्ट होणारा पदाथ हा स्वतत्र सत्ता- 
वान नाही. आत्मा हे केवळ नाम आहे. परस्परसवद्ध अता अनेक 
घर्माचे एक सामान्य नाम म्हणजे आत्मा किवा पुद्गल होय. 
वद्ध ने पारमार्थिक रूपात आत्म्याचा निषेध केला; पण 
क॑ स्वरूपात मात्र केला नाही लोकव्यवहारासाठी 


य्राव 
पण तो रूप, वेदना, संज्ञा 


त्याने आत्म्याची सत्ता मानला 
संस्कार व विज्ञान या पंचस्कंत्रांचा केवळ समुदाय आह, अस 
त्याने म्हटल आहे. 
नागसेन व मिलिंद यांच्या संवादांत हा नैरात्म्य-सिद्वान्त 
चांगल्या रीतीने समजावन दिलेला आहे. नागसेनाने मिलिंद 
राजाला विचारळे. “ राजा, तू इथवर पायी आलास को वाह 
नात वसन आलास ?” राजा -“ मी रथात बसून आला 
मग मला दाखव, की तुझा रथ कुठे आहे ? दांडा म्हणजे 
रथ आहे काय?” राजा - “ नाही, महाराज 
“« आस म्हणजे रथ काय ?” राजा - “ नाही, महाराज. ' 
“ चाके म्हणजे रथ काय ?” राजा -- “ नाही, महाराज 
“ मग, रथाचा पिजरा, दोऱ्या, लगाम, चावूक म्हणज र्थ 
काय ?” राजा - “ नाही, महाराज 
_ मिलिंद पुढे म्हणाला. “ आता मला कळले, की रथ नावाची 
कोणती वस्तूच अस्तित्वात नाही. दंड, चक्र, पंजर, इ. अव- 
यवांच्या आधारावर केवळ व्यवहारासाठी त्या सर्वांना मिळून 
रथ असे म्हणतात. ” 
नागसेन म्हणाला. “ आत्म्याच्या बाबतीतही तसेच आहे. तो 
केवळ समुच्चयमात्र आहे 
हक... का, मुका. उपदेश दिला, तो अनत्तलख्खणसुत्तात 
टे. त्यात आत्म्याविषयी सांगताना बृद्ध म्हणतो-- 
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देहवारी व्यक्‍तीच्या पंचस्कंथांना वास्तविक अस्तित्व नाही. 
ते तत्त्वहीन आहेत. मिथ्या आहेत. जेव्हा आयू, ऊप्मा व 
विञञान यांचा अंत होतो, तेव्हा ते पंचस्कंत्रही विवटित होतात 
या पंचस्कंधांविरहित देहधारी व्यक्‍तीच्या आत आत्मा नावाचे 
एखादे सहावे तत्त्व नाही. जेव्हा पंचस्कंध संघटित होऊन 
धारी व्यक्‍ती निर्माण करतात, तेव्हा ते उपादानस्कंव बनतात 
दुसर्‍या शब्दांत सांगायचे, तर प्रत्येक स्कंब्र एका निठिचित 
मात्रेत अन्य सर्वे स्कंधांगी मिश्चित होऊन देहवाराी व्यवतीची 
उत्पत्ती करतो. स्कंधांचे हे संघटन कोण्या सृष्टिकर्त्या ईरव- 
राच्या इच्छेने किवा प्रेरणेने होत नसून प्रतीत्यसमत्पादाच्य़ा 
सिद्धान्तानसार होत असते. याविषयी उदाहरण अस वनात 
उगवलेला वक्ष प्रथम फुलांना व नंतर फळांना जन्म देतो. जर 
नवनिर्मितीसाठी आवव्यक असळेळी परिस्थिती व कारण रणे विद्य 
मान असतील, तर जमिनीवर पडलेले फळ दुसर्‍या वू 
पुनश्च उत्पन्न करते. या उत्पत्निपरंपरत आत्मा नावाच्या 


एखाद्या वस्तूला कसळेच स्थान नाही. या पंचस्कंबरांच्या स्‌म 
ष्टीलाही आत्मा समजणे हो भ्रांती आहे. आत्मा आणि स्कव 
नच अतिर्त्य 


एकच आहेत, असे म्हटल्य़ास आत्मा हा स्कंबासारखा 
व नादवान ठरतो. तो स्कंधाहन भिन्न आहे, अस मामेल्यास 
त्याची अवस्था गाईच्या बरोबर असलेल्या गराख्यासारखी होत 
म्हणन आत्मा आणि स्कंध एक आहेत, असेही म्हणता य 
नाही आणि ते दोन आहेत, असेही समजता येत ना 
उपनिषदांत आत्मा नित्य, शुद्ध, वृद्ध व अपरिव 
मानलेला आहे. उपनिषदे असेही सांगतात, कौ आ? 
कर्मांचा कर्ता नसन, तो कमंफलांचा भोक्ता आहे. अशा प्र 
तो निर्गण, निष्क्रिय असला, तरी प्रकृतीशी संयाग झाल्याच 
त्याच्यामध्ये काही वैशिष्टये निर्माण होतात. यावर बौद्धा 
मत असे, की कोणत्याही अपरिवर्तनशील किवा अवि 
सत्तेचा परिवर्तनशीळतेजी संयोग होऊ शकत नाही त 
अपरिवर्तनश्ील आत्मा परिवर्तनशील प्रक्रतीचा भोक्ता ति 
शकत नाही. तात्पर्य, आत्मा नावाची वस्तूच कुठेही नाही. केवळ 
आणि माझे या प्रकृतीला आधारभत अश्ली ती एक टं 


धारणा आहे. दर्पेणात ज्याप्रमाणे प्रतिबिब उमटते, त्याप्रमार 
स्कंधांच्यामुळे आत्म्याची धारणा होते प्रश्‍न 
प्र 


बुद्धाला पुनर्जन्माचा सिद्धान्त मान्य आहे. मग ईश 
असा येतो, की आत्मा जर अनित्य, केवळ संघातमात्र असेट शद 
पुनर्जन्म कोणाचा होतो ? वेदिक मतात ही अडचण नाही. ( 
आत्मा नित्य, शाद४वत मानल्यामळे तोच पुनर्जन्म घेती 
सांगता येते. पण बौद्ध मतात तशी परिस्थिती नाही. ”_., 
कर्म केळे तो अतीतात लीन होऊन गेला आणि ज जन्म्ल 


मा हा 


खंड सहावा 


त्याने ते कर्मच न केल्यामुळे त्याचे फलन भोगण्यासाठी त्याने 
नवा जन्म घेतला, हे म्हणणे अप्रयुकक्‍त आहे. मिलिदाने नाग- 
सेनाला हाच प्रश्‍न केला होता - 

“ जो जन्मतो तो तोच असतो कौ दुसरा? ' 

नागसेन म्हणाला. “ तो तोच नसतो आणि 
नसतो. ' 

त्यावर राजाने विचारले, “ असेकसे ? ” 

“ सांगतो. दिव्याचे उदाहरण घे. एखादा मनुष्य रात्रीच्या 
वेळी दिवा लावतो. पण तो एकच दिवा रात्रभर जळत राहतो 
काय ? मळीच नाही. दिवा लावते वेळी जी दीपज्योत प्रज्व- 
लित झाली, ती दीपज्योत वेगळी आणि दुसर्‍या, तिसऱया प्रहरी 
इतकेच नव्हे तर प्रत्येक क्षणी जी जळून गेली, ती वेगळा 
पण असे असळे तरी एकच दिवा जळत राहिला आहे, अस 
आपणांस वाटते. दिवा एक खरा; पण त्याची शिखा (ज्योत) 
प्रतिक्षणी परिवर्तन पावते. आत्म्याच्या वावतीतही हाच नियम 

गू आहे. कोणत्याही वस्तुच्या अस्तित्वाच्या वावतीत एक 
अवस्था उत्पन्न होते, त्याच क्षणी एका अवस्थेचा ल्य होतो 
प्रवाहाच्या या दोन अवस्थांमध्ये एका क्षणाचेही अंतर असत 
नाही. कारण एकीचा ल्य होतो न होतो तोच दुसरी उतपन्न 
होते. याच कारणामळे पनर्जन्माच्या वेळी जीव तोच राहत ना ही 
दुसराही होत नाही. एका जन्माच्या अंतिम आणि विज्ञानाचा 
ल्य होतो न होतो तोच दुसऱया जन्माचे प्रथम विज्ञान पुढ उभ 
राहते. प्रत्येक क्षणी कर्म नष्ट होत जाते; पण त्याची वासना 
पुढच्या क्षणात अनस्यूत रूपाने प्रवाहित 

अक्का प्रकारे आत्म्याची अनित्यता वोद्ध मानात असूनही 
पुनर्जन्म तकेसिद्ध मानतात 

अनीइवरवाद- बद्ध हा अनीश्वरवादी होता. त्याच्या 
मते &$ववराचे अस्तित्व मानण्यासाठी कोणता ही तके उपलब्ध 
नाही. दीघनिकायाच्या पाथिकसुत्तात बुद्धाने इ्वराच्या केटू- 

केवट्टसुत्तात ईश्‍वरालाही अन्य 
देवता म्हटले आहे. त्या देवता 
रही अज्ञानी. बुद्ध इश्वराला 


दुसराही 


त्वाचा उपहास केला आहे. 
दवतांसमान एक सामान्य 
जितक्या अज्ञानी तितकाच ई 
सर्वज्ञ मानायला तयार नाही. ईटवराचे अस्तित्व अशा प्रकार 
नाकारून बद्धाने आपल्या अनुयायांना त्याच्या प्रभावातून 
मुक्‍त केले. कधी न पाहिलेला, न ऐकलेला ईइवर मानायचा 
त्याच्यावर आयला सर्व भार सोपवायचा आणि आपण अक- 
मण्य राहायचे, ही वृत्ती बुद्धाला पसंत नव्हती. ईश्‍वराच्या 
सर्वकर्तत्वावर श्रद्धा ठेवल्याने मनुष्याचा आत्मविश्वास खचतो 
असे त्याला वाटत होते 

पण वुद्ध अनात्मवादी आणि अनीदइवरवादी असूनही भोतिक- 
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वादी मात्र नव्हता. त्याने अनेक ठिकाणी भौतिकवादाचे जोर” 
दार खंडन केळे आहे. भौतिकवाद हा ब्रह्म चर्य, (3 इंद्रियनिरोध) 
व समाधी यांना नितांत प्रतिबंधक होतो, असे त्याचे मत होते. 
मनष्याला जेव्हा परलोकी शुभ फलाच्या प्राप्तीची अभिलाषा 
होते, तेव्हाच तो साधुजीवन जगण्यासाठी प्रवृत्त होतो. पण 
भोतिकवादी लोक तर परलोकच मानीत नाहीत. बुद्धाचा जोर 
धर्माच्या दर्शनावर नव्हता; तर आचारावर होता. मनुष्य 
मूलत: निर्‍्पाय नाही. त्याला निष्पाप व्हायचे आहे. तो मूलत: 
साधू नाही. त्याला त्या कोटीला जायचे आहे, असे बुद्ध मातीत 
असे. मनुष्याला आपले निर्मल र्य प्रकट व्हावे, असे वाटते. 
पण ज्याचे आचार, विचार व उच्चार निर्मल असतात, त्यालाच 
ते प्राप्त होते, असा वृद्धाचा आशय आहे. 

बौद्ध न्याय- वोद्ध पंडितांनी आपल्या न्यायशास्त्राच्या उभा- 
रणीत अलोकिक पांडित्य प्रकट केले आहे. प्राचीन काळी 
न्यायशास्त्राची विशेष प्रतिष्ठा होती. वैदिक आणि जैन नैयायिक 
आपल्या हातून वौद्ध न्यायाचे मामिक खंडन झाल्यावाचून 
स्वत:च्या मताचे मंडन झाले, असे समजत नसत. वेदिकांचे 
न्यायदर्शन बौद्ध तैयायिक्रांशी सामना देता देताच इतके सूक्ष्म 
आणि गंभीर झाले आहे. बोद्ध नैयायिकांचे सिद्धान्त तक व 
प्रमाण या दोन्ही दृष्टींनी मननीय आहेत. 

अभिधम्मपिटकात न्यायशास्त्राशी संबंधित असे अनेक शब्द 
आढळतात. उदा० अनुयोग (प्रश्‍न), आहरण (उदाहरण), 
पटिञ्चा (प्रतिज्ञा), उपनय (हेतूच्या प्रयोगस्थलाचा निदेश) 
इत्यादी. या शब्दांवरून कळते, को इ.स. च्या पूर्वोच काही 
दातके बौद्ध न्यायश्यास्त्र हळूहळू प्रगत होऊ लागले होते. 

इ.स. च्या ५ते ७ या शतकांत वोद्ध दर्शनात मौलिक परि-. 
वर्वन झाले. न्याय व ज्ञानमीमांसा हे त्या काळातले अभ्यासविषय 
होते. या काळातल्या बौद्ध विद्येच्या नभांगणातील तीन तेजस्वी 
तारे म्हणजे वसुबंधू, दिडनाग व धर्मकीर्ती हे होत. वसुबंधूने 
वादविधान नामक एक ग्रंथ लिहिला असून, त्यात संक्षेपाने 
न्यायावरच्या काही प्रश्‍नांचे उल्लेख मिळतात. याहून त्याने 
अधिक काही लिहिले नाही. दिडनाग हा वसुबंधूचा शिष्य होय. 
आपल्या गुरूच्या मताचे वैदिकांनी खंडन आरंभले, हे त्याला 
सहन झाले नाही. म्हणून त्याने प्रमाणसमुच्चय नावाचा एक 
ग्रंथ लिहिला. त्या ग्रंथाचे खंडन करण्यासाठी उद्योतकर 
हा महान आचाय उद्युक्त झाला आणि त्याने न्यायर्वातिक 
ह त सा वीत रचला. उद्योतकराच्या य॒क्‍तीचे 

पुढ सरसावला. त्याने त्यासाठी 
प्रमाणवातिक, प्रमाणविनिश्‍चय, इ. सात ग्रंथ लिहिले. दिड- 
नागाचा शिष्य शंकरस्वामी याने त्यायवेश नावाचा एक ग्रंथ 


बौद्ध दशन 


लिहून न्यायशास्त्रातल्या पक्षाभास, हेत्वाभास व दृष्टान्ताभास 
यांची सुक्ष्म चर्चा केली. या न्यायक्षास्त्राच्या इतिहासात शांकर- 
स्वामीचा हा ग्रंथ महत्त्वाचा ठरला आहे. याशिवाय, ई्वर- 
सेन, रत्नकीर्ती, असंग, रत्नाकर श्ांतिपद, इ. पंडितश्रेष्ठांनी 
बौद्ध न्यायाच्या उत्कर्षाला हातभार लावला. 
न्यायक्षास्त्राचे प्राचीन रूप हेतुविद्या या रूपात दृष्टिगोचर 
होते. आर्य असंगाने हेतुविद्येच सहा भाग कल्पिळे आहेत, ते 
असे-(१) वाद (२) वादाविकरण (३) वादाधिष्ठान (४) 
वादालंकार (५) वादनिग्रह व (६) वादे वहुकर. 
वौद्ध नैयायिकांनी प्रमाणशास्त्राची विचिकित्सा विशेष 
रूपाने केली आहे. अज्ञात अर्थाला प्रकाणित करते व वस्तु- 
स्थितीला विसंवादी ठरत नाही आणि ज्याचे ज्ञान अर्थक्रिये- 
वर अवळंवित असते, ते प्रमाण होय, असे धर्मकीर्ती म्हणतो 
(प्र. वा. २.१). बौद्ध नैयायिक प्रत्यक्ष व अनुमान अशी 
दोनच प्रमाणे मानतात. दोनच प्रमाणे मानण्याचे कारण 
विषयही स्वलक्षण व सामान्यलक्षण असे दोनच प्रकारचे अस- 
तात हे होय. स्वलक्षण म्हणजे ज्यात वस्तूचे स्वरूप शब्दादी 
प्रमाणावाचून ग्रहण केळे जाते, ते. सामान्यलक्षण म्हणजे अनेक 
वस्तूंवरोबर गृहीत वस्तूचे सामान्य रूप हाय. यात कल्पनेला 
अवकाश असतो. पहिले प्रत्यक्षविपय़ व दुसरे अनुमानविपय 
असते. पहिला अर्थ क्रिया करण्यात समर्थ होतो व दुसरा अथर 
त्या कामी असमर्थ असतो (प्र. वा. २.१-३)- 
प्रत्यक्ष - जे ज्ञान कल्पनारहित व निर्भ्भांत असते, त्याला 
प्रत्यक्ष म्हणतात. नाम, जाती, गुण, कर्म, द्रव्य इत्यादींचे ग्रहण 
न करता म्हणजेच कल्पनाविरहित असे जे ज्ञान, ते प्रत्यक्ष होय, 
अशी त्याची व्याख्या केली आहे 
संज्ञाश्रांती (मृगजळाच्या ठिकाणी जलाचे ज्ञान ), संख्या- 
भ्रांती (नेत्रदोषांमुळे एका चंद्राच्या जागी दोन दिसणे ), 
संस्थान भ्रांती (जळके कोलीत वेगाने फिरविल्यामुळे चक्र 
फिरत आहे, अक्षा प्रकारचे ज्ञान होणे), वर्ण भ्रांती (कावीळ 
झालेल्या रोग्याला पांढर्‍या वस्तू पिवळ्या दिसणे) व कर्मस्रांती 
(वेगवान वाहनात वसून जाताना रस्त्याच्या कडेचे वृक्ष मागे 
पळत जात आहेत, असे दिसणे) , अद्या प्रकारच्या पाच भ्रांतींनी 
स्पर्श न केलेले ज्ञान म्हणजे प्रत्यक्ष होय, असे असंग म्हणतो. 
इंद्रियप्रत्यक्ष, मानसप्रत्यक्ष, स्वसंवेदनप्रत्यक्ष व योगिप्रत्यक्ष 
असे प्रत्यक्षाचे चार भेद आहेत. 
अनुमान -- कोणत्यातरी संबंधी धर्माने धर्मीच्या विषयात 
जे परोक्ष ज्ञान होते, ते अनुमान होय (प्र. वा. २३.६२ )- 
व्यवहारातला अनुभव असा, कौ एकाला पाहिले असता दुस- 
याच्या स्थितीची कल्पना स्वयमेव उपस्थित होते. पण अश्या 
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प्रत्येक वेळी हा अनुभव प्रमाणकोटीत येऊ शकत नाही. त्या” 
साठी त्या दोन वस्तृंचा संबंध नित्य व उपाधिरहित असावा 
लागतो. यालाच व्याप्तिज्ञान असे म्हणतात आणि व्याप्ति- 
ज्ञानावरच अनुमान अवलंबित असते. 

अनुमानाचे स्वार्थानुमान व परमार्थानुमान असे दोन भेंद 
होतात. अनुमान सिद्ध करणार्‍या हेतूचे अनुपलव्धी, स्वभाव 
आणि कार्य असे तीन प्रकार असतात. जे अनुमान चुकीचे 
किवा भ्मांतियुक्‍त असते, त्याला अनुमानाभास असे म्हणतात. 
पक्षाभास, हेत्वाभास व दृष्टान्ताभास असे त्याचे तीन प्रकार 
आहेत. पक्षाभासाचे नऊ, हेत्वाभासाचे दोन व दृष्टान्ताभासाचे 
दोन असे आणखी पोटभेद आहेत. वैदिक नैयायिकांनी प्रतिज्ञा, 
हेतू, दृष्टान्त, उपनय व निगमन असे पंचावयव वाक्‍य परार्था- 
नुमानात स्वीकृत केळे आहे; पण बोद्ध नैयायिक अनु नमानासाठी 
प्रतिज्ञा, हेतू व दृष्टान्त असे तीन अवयवांचेच वाक्य घेतात. 
प्रत्येक दर्नाची जानमीमांसा स्वतंत्र असते. या बावतीत आरभ 
वाद, संघातवाद, परिणामवाद व विवर्तेवाद अद्य ज्ञानमीर्मा” 
सेच्या चार मौलिक दृष्टी आरंभापासूनच भारतीय दर्शनात 
विद्यमान आहेत. यांपैकी संघातवाद हो बौद्धांची दृष्टी आर्है' 
त्यांच्या न्यायमीमांसेत प्रतीत्यसमुत्पाद हा सिद्धान्त आधारभूत 
मानला आहे. 

बौद्ध द्षंनाचा विकास - वुद्धाने तत्त्वांचा ऊहापोर्ह द्‌; 
अव्याकृत म्हणून सोडून दिला. तत्त्वांच्या विचारकांता रात र 
शिरता प्रत्येक व्यक्‍तीने सम्यक जीवनाचा अवलव चं 
आपले निर्वाण साधावे, असा त्याचा आशय होता. बुद्धांच्या 
जीवनकालात त्याच्या शिष्यांनी ती गोष्ट मानली; पण बुद्धाच्या १ 
साक्षात झ्िप्यांची परंपरा जसजशी कमी कमी होत गेली, त्स” 
तशी बुद्धाने अव्याक्रृत म्हणून सोडलेल्या तत्त्वांचा ऊहापोह कर 
ण्याची प्रवृत्ती वाढू लागली. बोद्ध पंडित बुद्धाच्या 
मंथन करून त्यातून सुक्ष्म सिद्धान्तांची रत्ने वर काढ ्शॉयिं 
पुढे पुढे तर बुद्धाचा आचारवर्म सांदीकोपर्‍यात पडला आणि 
तत्त्वज्ञानाचेच भेरीनगारे सर्वत्र वाजू लागले. बुद्धाच्या ८». 
त्या धर्मात अनेक संप्रदाय निर्माण झाले. त्यांमध्ये वैभाषिक) 
सोत्रांतिक, योगाचार व माध्यमिक हे चार संप्रदाय विदोष पुट 
आले. या चारही संप्रदायांना प्रतिभासंपन्न पंडित व आर्चार्य 
लाभले. त्यांनी आपापल्या संप्रदायांचे नवे दक्षंन निर्माण केळ 
या चारही संप्रदायांनी सत्ता या सिद्धान्ताचे स्वमतानुसा 
विवेचन केले असून, आपापले सत्ताविषयक भिन्न मत युक्ती 
तके यांच्या आधारे प्रस्थापित केले आहे. 

यांपैकी वैभाषिकांच्या सिद्धान्ताला बाह्यार्थ प्रत्यक्षवाद 
असे म्हणतात. वैभाषिक लोक बाह्य व अभ्यंतर अक्या सर्मर्त् 
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धर्मांची स्वतंत्र सत्ता मानतात. ज्या वस्तूच्या आधारे मानवी 
जीवन चालते, त्या वस्तूंचे अस्तित्व स्वयमेव स्पष्ट आहे, असे 
त्यांचे मत आहे. सोत्रांतिक त्यापुढे थोडे जातात. त्यांच्या मते 
बाह्य वस्तूंचे आपल्याला प्रत्यक्ष ज्ञान होत नाही. जगातले 
समस्त पदार्थ क्षणिक असल्यामुळे कोणत्याही वस्तुच्या स्वरू- 
पाचे प्रत्यक्ष ज्ञान संभवतच नाही. प्रत्यक्ष होताच पदार्थाचे नील, 
पीत, इ. चित्र चित्ताच्या पटावर उमटते. ज्या प्रकारे आरश्यात 
प्रतिबिब पाहिल्यावर विबाच्या सत्तेचे अनुमान होते, त्याच 
प्रमाणे वस्तूच्या चित्तपटावर उमटणाऱ्या प्रतिबिबावरून आपण 
मूळ वस्तूच्या सत्तेचे अनुमान करतो. म्हणून वाह्य अर्थाची 
सत्ता केवळ अनुमानावर अवलंबून असते. सोत्रांतिकांच्या या 
मताला बाह्यार्थानुमेयवाद म्हणतात. योगाचारांच्या मते बाह्य 
भौतिक जगत नितांत मिथ्या आहे. चित्त हीच एकमात्र सत्ता 
आहे. त्या सत्तेच्या विविध आभासांना आपण जग म्हणतो. 
या चित्तालाच विज्ञान अश्ली संज्ञा आहे. त्यावरून योगाचारांना 
विज्ञानादी असेही म्हणतात. माध्यमिक लोक चित्ताचीही 
स्वतंत्र सत्ता मानीत नाहीत. ज्या प्रकारे बाह्य वस्तू असत्‌ आहेत, 
त्याप्रमाणेच विज्ञानहही असत्‌ आहे. सत्तावान काय असेल, तर 
ते शून्य होय. जगाची सत्ता व्यावहारिक आहे. शून्याची सत्ता 
पारमार्थिक आहे. माध्यमिकांचा हा सिद्धान्त शून्यवाद या नावाने 
प्रसिद्ध आहे. 

बौद्ध दर्गनाचा ऐतिहासिक विकास-- सनपूर्व ५ व्या दातका- 
पासून इ. स. च्या दहाव्या शतकापर्यंतचा सुमारे १५०० वर्षाचा 
काल्खंड बौद्ध दर्शनाच्या दृष्टीने महत्त्वपूर्ण आहे. या प्रदीध 
कालखंडात बौद्ध आचार्यांनी तीन वेळा बौद्ध दर्शनात परिवर्तन 
केले आहे. या तीन विभागांना त्रिचक्र असे म्हणतात. पहिल्या 
चक्रात आत्म्याच्या अनस्तित्वाचा सिद्धान्त प्रमुख होता. हे जगत 
शवतीचा मूल्सत्ताविहीन एक क्षणिक परिणाम अर्थात केवळ 
संतानमात्र आहे, असे त्या काळी मानीत. प्रतीत्यसमुत्पाद हा 
सिद्धान्त त्या कालखंडात प्रभावी होता. आचाराच्या दृष्टीने 
व्यक्‍तिगत निर्वाण हेच अंतिम लक्ष्य व अहत्‌पदाची प्राप्ती हेच 
मानवमात्राचे कर्तव्य मानले जात होते. वौद्ध दर्शनाच्या या 
स्वरूपाचा परिचय वैभाषिक मतात मिळू शकतो. 

दुसर्‍या चक्रात पुद्गल्शून्यतेची जागा सवंधर्मशून्यता किवा 
धर्मनेरात्म्यवाद याने ग्रहण केली. व्यक्‍तिगत कल्याणाऐवजी 
विशवकल्याणाच्या भावनेने विशेष जोर धरला. या चक्रात 
जगताच्या सत्तेला एकदम उखडून न टाकता परमाथंदृष्टीने 
तिला आभासमात्र मानले. चार आरयंसत्यांच्या जागी सांवृतिक 
व पारमार्थिक या दोन सत्यांच्या कल्पनेने माहात्म्य मिळविले. 
मूळ वौद्ध धर्मातल्या बहुत्ववादाच्या जागी शून्याह्वैतवाद प्रति- 
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ष्ठित झाला. बोधिसत्त्व ही कल्पना याच काळात उगम पावून 
आदरणीय ठरली. त्या द्वारे विश्‍वकल्याणाचा मंगलमय आदरा 
मनुष्यांच्या पुढे उभा केला. बोद्ध दर्शनाचा हा विकास शून्यवाद 
या नावाने ओळखला जातो. 

तिसर्‍या चक्रात बौद्ध न्यायाची विद्षेष प्रगती झाली. सर्वे- 
शून्यतेचा सिद्धान्त सदोष मानून त्याचा त्याग केला गेला व त्या 
जागी विज्ञान-चेतन्य-चित्त या सिद्धान्ताची सत्यता स्वीकारली 
गेली. आल्यविज्ञान ही कल्पना घेऊन हे नवीन दर्शन उदयाला 
आले. बौद्ध दशंनाचा हा तिसरा विकास विज्ञानवाद व योगा- 
चार या नावांनी विख्यात आहे. त्यानंतरच्या काळात बोद्ध 
दर्शनामध्ये कोणतीही नवीन कल्पना उदयाला आली नाही 
व त्याचा बौद्धिक विकास थांबला. [भा. द.; वे. सं. वि.; 
बो. द. मी.; उ.प्र.बो. वि.; बौ.ध. द.; सं. चा. अ. ] 


घोड धर्ग भगवान वुद्धाने प्रर्वातित केलेल्या धर्माला बौद्ध धर्म 
ड्र्थ म्हणतात. जगातल्या मोठ्या धर्मात याचो गणना 
होते. गौतम वुद्ध हा अनेक सद्गुणांनी अलंकृत असा देवी पुरुष- 
श्रेष्ठ होता. यौवनाच्या उष:कालीच. त्याला या जगाची दु:ख- 
मयता प्रतीत ज्ञाली. सारी मानवजात या दुःखरूपी सागरात 
बुडत आहे, असे त्याला दिसले आणि त्याच्या कोवळ्या हृदयात 
असीम करुणा उत्पन्न झाली. जगाचे दुःख दूर करण्याचा मार्ग 
शोधण्यासाठी तो मग गृह, सुत, दारा यांचा त्याग करून बाहेर 
पडला. त्याला प्रथम या सर्वग्रासी दुःखाचे मूळ शोधायचे होते 
आणि नंतर त्यावर उपायही शोधायचा होता. त्यासाठी बोधी 
म्हणजे सत्यज्ञान मिळवायला हवे होते. म्हणून त्याने प्रथम 
तप, योग, कायक्लेश, इ. खडतर मार्ग अवलंबिले. मग त्याने 
घ्यानाचा अवलंब केला. अखेर वैशाख पूणिमेच्या दिवशी उरुवेला 
येथे नेरंजरा नदीच्या काठी एका अदवत्थ वृक्षाखाली त्याला बोधी 
प्राप्त झाली. त्या दिवसापासून त्याला बुद्ध ही उपावी मिळाली. 

त्यानंतर आषाढ पूणिमेस तो वाराणसीजवळच्या इसि- 
पत्तकात (सारनाथ) गेला आणि त्याने स्वत:ला ज्ञात झालेला 
धर्म तिथल्या कोंडिन्यादी पंचवर्गीय भिक्षूंना उपदेशिला. ही 
घटना धर्मचक्रप्रवतेन या नावाने बौद्ध साहित्यात प्रसिद्ध आहे. 
स्वतःला झालेले ज्ञान बुद्धाने चार आर्यसत्यांच्या रूपाने त्या 
पंचवर्गीय भिक्षूना उपदेशिळे, ते असे - 

(१) दुःख - इदं खो पन भिक्ष्ववे दुःखं अरियसच्चं । 
जाति पि दुक्खा, जरा पि दुकक्‍्खा, सरणं पि दुक्‍्खं सोक परिदेव 
दोसनस्सुपायासापि दुकवा, अप्पियेहि सम्पयोगो दुक्खो, पियेहि 
विप्पयोगो दुक्खो, यम्पिच्छं न लभति तम्पि दुक्ख, संख्थित्तेन 
पञ्चूपादानक्खन्धापि दुक्खा । 


अर्थ - भिक्षुगण हो ! दुःख हे पहिले आर्यसत्य होय. जन्मही 
दुःख, जराही दुःख, मरणही दुःख, (इतकेच नव्हे; तर) शोक, 
विलाप, औदासीन्य, आयास, हे सारे दुःख आहे. अप्रिय वस्तूशी 
समागम, प्रिय वस्तूचा वियोग, इष्ट वस्तू न मिळणे, संक्षेपात 
सांगायचे तर रागामुळे उत्पन्न होणारे पंच स्कंध (रूप, वेदना, 
संजा, संस्कार व विज्ञान यांचा समुदाय) दुःखमय आहेत. 

तात्पर्य, या जगातले प्रत्येक कार्य, प्रत्येक घटना, यांमध्ये 
दुःखाचेच सर्वत्र साम्ग्राज्य आहे. हा संसार म्हणजे एक आग 


चार आर्येसत्यांचे प्रतीकचित्र 


लागळेळे घरच आहे. ढे कुठळे हास्य आणि कुठला आनंद ] 
पण मूढ लोकांना ठे समजत नाही आणि म्हणून ते या संसारात 
सुखी होण्यासाठी भोग विलासांच्या मागे लागतात, त्यासाठी 
घडपडतात; पण बेवटी दुःखच पदरात पाडून घेतात. 

(२) दुःवसमुदय - इदं खो पत भिक्छवे दुक्वसमुदयं 
अरियसच्चं । योयं तण्हा पोनव्भविका नन्दिरागसहगता तत्र- 
तत्राभिनन्दिनी सेयसीदं कामतण्हा, भवतण्हा विभवतण्हा । 

अर्थ - भिक्षगण हो, दु खसमुदय हे दुसरे आर्यसत्य होय. 
दुःखाचे मळ कारण तुप्णा आहे, जी वारंवार प्राण्यांना पुन- 
जन्म घ्यायला लावते. ती विपय़ांच्या आसक्तीने युक्‍त असून, 
विषयांकडे आकपित करणारी आहे. ती इथे तिथे संत्र आपली 
तृप्ती शोधणारी आहे. कामतृप्णा, भवतृप्णा व विभवतृष्णा 
असे तिचे तीन प्रकार आहेत. 

तात्पर्य - तृण्णा हेंच सर्व दुःखांचे मूळ कारण. ती नसेल तर 
विषयभोगांचा हव्यास उत्पन्न होगार नाही आणि तज्जन्य 
दुःखेही भोगावी लागणार नाहीत. तृष्णा हे जीवाचे सर्वांत 
मोठे बंधन आहे. ती जगातल्या सार्‍या विरोध-विद्रोहांची जननी 
आहे. तिच्यामुळेच चोर चोरी करतो, कामुक परस्त्रीगमन 
करतो आणि श्रीमंत गरिवांचे शोषण करतो. अश्या या तृष्णेचा 
उच्छेद करणे प्रत्येक मनुष्याचे कर्तव्य आहे. 

(३) दु:खनिरोध - इदं खो पन भिकक्‍्खवे दुःखनिरोधं 
अरियसच्चं । सो तस्सायेव तण्हाय असेसविरागनिरोधो चागो 
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पटिनिस्सागो मुत्ति अनालयो । 
अर्थ - भिक्षगण हो, दुःज्वनिरोध (नाश किंवा त्याग) हे 
तिसरे आर्यसत्य होय. या तृण्णेपासून पूर्गवणे विरक्त होणे 
म्हणजे दृःखनाश. याचीच दुसरी नावे तृप्णेचा त्याग, प्रतिसर्ग, 
मुक्‍ती आणि अनाल्य (स्थान न देणे) अशी आहेत. 
तात्पर्य - या दुःखनिरोधाला निर्वाण असेही म्हणतात. 
तृप्णेचा नाश केल्याने मनुप्य याच जीवनात ज्या एका अव" 
स्थेला पोचतो, तिला वोद्ध धर्मात निर्वाण म्हटले आह निर्वा- 
णाच्या स्वरूपाविययी बौद्ध संप्रदायांत खूप मतभेद आहेत. 
पण निर्वाणप्राप्त पुहप कसा असतो व कसा होतो, त्याचे अंगुत्तर 
निकायात (३.५२) पुढीलप्रमाणे वर्णन केले आहे - 
सेलो यथा एकद्यनो वातेन न समीरति । 
एवं ख्पा रसा सहा गन्धा फस्सा च केवला । 
इठ्ठा धम्मा अनिठ्ठा च न पवेधेन्ति तादिनो । 
ठितं चित्तं विप्पमृत्त॑ वसं यस्सानुपस्सति ।। 
अर्थ - प्रचंड जंज्ञावात सुटला तरी तो पर्वताला स्थानखरट 
करू बरकत नाही. निर्वाणप्राप्त पुरुषाची अवस्थाही तशीच बारवर) 


रूप, रस, गंधादी विषयांचे प्रहार त्याच्यावर सदेव होत राह” 


क दाराने लुळे . 


तात; पण त्याचे गांत झाळेळे चित्त कोणत्याही प्रह 
होत नाही. र 

(४) दुःखनिरोधगामिनी प्रतिपद - इदं खो पन निवती 
दुक्खनिरोधगामिनी पटियदा अरियसच्चं । अय्रमेव अरिय्ी 
अट्टड्रिंको मग्गो । सेय्याथिद । सम्मादिट्ठि। सम्मा स 
सम्मा वाचा । सम्मा कम्मन्तो। सम्मा आजीवो । 
वायामो । सम्मा सति । सम्मा समाधि । क, 

अर्थ - भिक्षणण हो, दुःखनिरोधगामिनी प्रतिपदा ढं कू. 
आर्यसत्य होय. त म्हणजेच अष्टांगिक मार्ग होय. त्याचा तपशी 
असा - सम्यक दृष्टी, सम्यक संकल्प, सम्यक वाचा, क द 
कर्मान्त, सम्यक आजीव, सम्यक्र व्यायाम, सम्यक स्तुप 
सम्यक समाधी. व. 

प्रतिपद म्हणजे मार्ग. जर गंतव्य स्थान आहे,तर त्या... 
जाणारा मार्गही अवद्य असला पाहिजे. तसा तै र 
“ मग्गानठ्ठंगिको सेठ्ठो ” << भिक्षूनो, अप्टांगिक 
कामी श्रेष्ठ आहे. 

या मार्गाची आठ अंगे पुढीलप्रमाणे - 

(१) सम्मा वाचा -सम्यक अर्थात सत्य वचन- तसेच 
अनुचित व दुष्ट अश्या वचनाचा परित्याग. 

(२) सम्मा कम्मन्तो - सम्यक कर्मान्त अथ 
द्रव्याचे अपहरण व भोगेच्छा या गोष्टींचा त्याग करून 
करणे. 


तो आर्ट 
मार्ग हा 


र मि थ्या, 


त. पळ पंथ 
[त हिंसा, > 
सर्ट्कर्म 


कळ 
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(२) सम्मा आजीवो - सम्यक अर्थात न्यायपूर्ण उपजीविका. 
(४) सम्मा वायाम - सम्यक व्यायाम अर्थात दुर्गणांचा क्षय 

करून सत्कर्माविषयी सदैव प्रयत्नशील राहणे. 

(५) सम्मा सती -सम्यक चिंतन अर्थात लोभादी विका- 
रांचा लोप करून चित्त शद्ध करण 

(६) सम्मा समाधी - सम्यक समाधी अथात चित्ताची एका- 
ग्रता करण. 

(७) सम्मा संकल्प - सम्यक संकल्प अर्थात राग, द्वेष, हिसा 

व सांसारिक विषय यांच्या परित्यागासाठी प्रयत्नशील राहणे. 
(८) सम्मा दिठ्ठी - सम्यक दृष्टी अर्थात ज्ञान 

वद्धाने या अष्टांगिक मार्गांची शील, समावी वप्रज्ञा या तीन 
विभागांत विभागणी केळी आहे. बौद्ध जगात ही तीन तत्त्वे 
त्रिरत्न ग म्हणून ओळखली जातात 
[ल -याच्यात सर्व सात्त्विक कर्मांचा अंतर्भाव हाता अहिसा 
अस्तेय, सत्य भाषण, ब्रह्मचर्य व मादक द्रव्यांचे वजन ही पाच 
शीळे पंचशील या नावाने भिक्ष व गृहस्थ अज्ञा सवांना समान 
आहेत. याचे पाळून करणे हे प्रत्येक वौद्धाचे कतेव्य आह 
समाधी - यात तीन प्रकारच्या विद्या उत्पन्न हातात- (१) 

एवजन्माची स्मृती (२) जीवांच्या उत्पत्तीविनाञाचे जान व 

(२३) चित्तशद्वीला वाधक ठरणार्‍या विषयांचे जान. वुद्ध- 

घोषाचा विसुद्धिमग्ग हा ग्रंथ मुख्यत्वे समाधी व तिचे 

अवांतर भेद यांचे विवेचन करणारा आहे. समावीच्या सवबात 
वाद्धांचे विवेचन उपनिषद्मूलक नसूनहा स्थल-कालभेंदानें अनक 
नवीन महत्त्वपूर्ण सूचनांचे तपक्षील त्यात आलेले आहेत 
प्रज्ञा - ही श्रतमयी (आप्तप्रमाणजन्यनिश्‍चय ), चितामय्ी 
( युक्तिजन्यनिशचय ) व भावनामयी (समाधिजन्यनिश्‍चय) 
शी त्रिविध आहे. अजातशत्रू राजाशी श्रामण्य फलांची चर्चा 

करतेवेळी बद्धाने प्रज्ञेच्या फलांचे वर्णन विशद केले आ 
अष्टांगिक मार्ग म्हणजे या त्रिरत्नांचे पल्लवित रूप होय 

बुद्धाचा तत्त्वज्ञानापेक्षा आचारावर विशेष भर हाता जर 

उपरिनिदिष्ट अष्टांगिक मार्ग सम्यक रूपाने पालन केला जाईल 
तर तो साधकाला अवड्य निर्वाण मिळवून देईल, असा बुद्धाचा 
स्पष्ट उपदेश आहे. या मार्गाचे केवळ राब्दज्ञान कृचकामाचे 
तो मार्ग प्रत्यक्ष कृतीच्या हारेच चरितार्थ होऊ शकता 
जेतवनात पाच सहस्र भिक्षूंच्या समुदायापुढ प्रवचन करताना 
द्वाने आपल्या या मताचा निस्सादग्ध उदघोष केला, तो असा- 
तुम्हेहि किच्चं आतप्पं अक्खातारो तथागता । 
पटिपद्ना पसोक्खन्ति झायिनो सारबन्थना ।। 
(धम्मपद-मग्गवग्ग २०४ ) 
अर्थ - भिक्षूंनो, (दु:खनिरोधासाठी म्हणजेच शांत निर्वाण- 
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ञ्ा मिळवण्यासाठी) तुम्हांला उद्योग करणे भाग आहे. उप- 
देशाच्या केवळ श्रवणमात्रे दुःखनिरोध कथमपि होगार नाही 
तथागताचे काम केवळ मार्गे दाखवणे एवढेच आह. ज मागा- 
रूढ होतील, ते मुक्‍त होतील. ध्यानात रस्त होणारे पुरुयच 
भाराच्या बंधनातून मुक्‍त होतात. 

वर॒ सांगितलेल्या मार्गाच्या आठही अंगांच्या मागे वृद्धाने 
सम्मा > सम्यक असे विशेषण जोडले आहे. सम्यक म्हणजे 
चांगळे. या चांगलेपणाची कसोटी काय ? कोणत्या अवस्थेत 
हे “ सम्यक ' वचन कृतार्थ होईल ? वृद्ध म्हणतो, को * दोन्ही 
अंतींच्या म्हणजे टोकांच्या मध्यभागी राहणे म्हणजे सम्यक्‌ता 
होय. कोणत्याही वस्तूची दोन्ही टोके ही उन्मागंगामी असतात; 
म्हणन कोणत्याही वस्तूच्या ठिकाणी अत्यंत आसक्ती आणि 
आत्यंतिक वैराग्य या दोन्ही गोष्टी अनुचित होत. उदा? 
आकंठ भोजन करणे हेही दुःखकारक आणि आत्यंतिक अन- 
शन हेही दुःखकारकच. खरा मार्ग म्हणजे या दोहाच्या मधला 

र्थात यक्‍ताहार हा होय. अष्टांगिक मार्ग हा असा मध्यम 
मार्ग आ 

आचाराप्रमागेच दष्टी (ज्ञान) चेही दोन अत आहेत. एक 
आडवत दष्टी व दुसरी उच्छेद दुष्टी. शरीराहून भिन्न, अपरि- 
णामी व तित्य अश्या आत्म्याची सत्ता मानण ही शाइवत दृष्टी 
आणि शरीराला आत्म्याहून अभिन्न मानून शरीर पडले, को 
आत्म्याचा नाश होतो, असे मानणे ही उच्छेद दृप्टी होय- या 
दोन्ही दृष्टी एकांगी अतएव हानिकारक आहेत. सम्यक द्ष्टी 
दी या दोहोंच्या मध्ये आहे. दुःख शाइवत नसल्यामुळे अजेय 
नाही. आणि आत्महत्या करून त्याचा नाशहू होत नाहो. ते 
नित्य मान्‌न त्याच्यापासून पळून जाणारा आळशी पुरुष जसा 
निद्य, तसाच आत्महत्या करून दु:खाचा अत करू पाहणारा 
कातर पुरुषही निद्य होय. उचित मार्ग हा, की समस्त दुःखाचे 
कारण तृष्णा आहे हे जाणून तिचा नाश करणे अविद्या होच 
समस्त दुःखाची जननी आहे. विद्येच्या द्वारे अविद्येचा नाश 
केल्याने शांती किवा निर्वाण प्राप्त होते. मात्र विद्या म्हणजे 
केवळ शगब्दज्ञानाची चावटी नव्हे. विद्येला अर्थात ज्ञानाला 
आचाराची जोड पाहिजे. आचारात परिर्वातत होणारे ज्ञान 
हेच खरे ज्ञान आहे 

बुद्धाचा हा मध्यममार्ग म्हणजे त्याच्या जीवनाचे आणि 
तत्त्वज्ञानाचेही सार आहे. बुद्धाने स्वानुभवाच्या आधारावर हा 
मार्ग प्रकाशित केला. बुद्धाच्या या धर्मोपदेशाचे रहस्य धम्मपदात 
पुढील इलोकात (१४.५) सांगितले आहे - 

सब्ब पापस्स अकरणं कुसलस्स उपसस्पदा । 
सचित्तपरियोदपनं एतं बुद्धान सासनं ॥। 


बोद्ध धम 


अर्थ - कोणत्याही प्रकारचे पाप न करणे, पुण्याचा संचय 
करणे आणि आपल्या चित्ताची परिशुद्धी करणे, हे बुद्धाचे अनु- 
शासन आहे 

बुद्धाच्या धर्मप्रसाराच्या कार्याला सारनाथपासून प्रारंभ 
झाला. तिथे त्याने अज्ञात कोंडिन्य, भद्दिय, वप्प, महानाम व 
अस्सजी या पाच क्ररपींना उद्देशून पहिले धर्मप्रवचन केले. 
त्यानंतर पूर्ण, नालक व सधीय असे तीन साधू बुद्धाचे अनुयायी 
होऊन वोौद्ध संघात समाविष्ट झाले. त्यानंतर यदा नावाचा एक 
श्रेष्ठीपुत्र त्याचा लिप्य बनून भिक्षू झाला. त्याच्यावरोवर 
विमल, सुवाहू, उण्णजी व गवांपती हे यद्चाचे चार मित्रही 
आणखी पन्नास लोकांना वरोबर घेऊन भिक्षुसंघात दाखल 
झाले. मग वृद्धाने त्यांना धर्मंप्रचाराची आज्ञा दिली - 

भिक्षूंनो, तुम्ही आता निरनिराळ्या दिद्यांना भ्रमण करा. 
एकेकटे चला. “ वहुजनसुखाय वहुजनहिताय ' तुम्ही सत्य धर्माचा 
उपदेक्ष करा. लोकांना शुद्ध ब्रह्मचर्याच्या पालनाचे शिक्षण द्या. 

आपल्या शिष्यांना अक्या प्रकारे धर्मप्रसारार्थ चारही दिश्यांना 
पाठवून वृद्ध गयाश्ीर्ष या ठिकाणी गेला. तिथे त्याला काव्यप, 
विबिसार, सारीपुत्त, मौद्गलायन, महाकाच्यप, इ. शिष्य मिळाले. 
बुद्धाने त्या सर्वाचे स्वागत करून त्यांना सम्यक प्रहाणाचा 
चतुःसूत्री उपदेश केला, तो असा -- 

(१) वर्तमान पापांचा नाश करणे (२) भविष्यात त्यांची 
वाढ होऊ न देणे (३) वर्तमान पुण्याचे रक्षण करणे व (४) 
जमेल त्या प्रमाणे त्या पुण्याची वृद्धी करणे. 

त्यानंतर वृद्ध कपिलवस्तू येथे गेला. तिथे त्याचा पिता 
शुद्धोदन याने त्याचे स्वागत केळे. त्या ठिकाणी आनंद, अनुरुद्ध, 
नंद, देवदत्त, उपाली, छंदक, अनाथपिडिक, इ. काही त्याच्या 
कुलातले व काही त्या वाहेरचे शिप्य त्याला मिळाले. त्या सर्वांना 
बुद्धाने आपल्या भिक्षुसंघात दाखळ करून घेतले. त्या वेळी 
बुद्धाचा पुत्र राहुल हा केवळ सात वर्षांचा होता. बुद्धाने त्यालाही 
श्रमणदीक्षा दिली व आपला शिष्य बनविले. 

वृद्ध तिथून पुढे श्रावस्तीला गेला. तिथल्या प्रसेनजित 
राजाने त्याचे उत्तम स्वागत केळे. तिथे महाप्रजापती गौतमी 
ही शाक्य व कोलिय स्त्रियांसह बुद्धाकडे आली. तिने भिक्षु- 
संघाप्रमाणेच एक भिक्षुणीसंघ बनवण्याची वृद्धाला प्रार्थना केली. 
बुद्धाने त्या प्रार्थनेचा अव्हेर करताना म्हटले, की ' स्त्रियांनी 
भिक्षुणी होऊ नये; त्यांनी उपासक बनून गृहस्थी चालवावी. ' 
गौतमीला त्यामुळे वाईट वाटले. तिचे दु:ख पाहून बुद्धशिष्य 
आनंद याने बुद्धाजवळ रदबदली केली. बुद्धाने नाइलाजाने 
स्त्रियांना भिक्षुणी म्हणून आपल्या संघात दाखळ करण्याचे 
मान्य केले. मात्र त्याने भिक्षुणींवर काही प्रतिबंध लादले, ते 
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- भिक्षुणींनी भिक्षूंचा सन्मान करावा. जिश्रे भिक्षू वर्षावास 
करीत असतील तिथे राहू नये, भिक्षूंकडून उपोसथाच्या तिथीला 
उपदेश स्वीकारावा, पवारणा करावी, इत्यादी. 

त्यानंतर वृद्धाला ज्योतिष्क नावाचा एक श्रेष्ठीपुत्र, जीवक 
नावाचा एक वैद्य, अभय हा विविसार राजाचा अनौरस पुत्र, 
उपाली गहपती, उटदंत नावाचा विद्वान ब्राह्मण, इ. अनेक शिष्य 
मिळाले. वृद्धाचा धर्म समाजात प्रसत करण्याच्या कामी या 
सर्व शिष्यांनी जिवापाड परिश्रम केळे 

वुद्धाने गृहस्थ व मिक्ष्‌ यांच्यासाठी वेगवेगळे नियम सांगि 
तळे. त्याने विगिण्ट साधनापद्धती निर्माण केळी नाही, पण 
वेळोवेळी उपासक व॑ भिक्ष यांना जे मार्गदर्शन केले, त्यावरून 
उपासकांचे व भिक्षेचे आचरणीय नियम कळून येतात 

एके दिवशी कपिलवस्तुच्या महानाम या राजपुत्राने बुद्धाला 
प्रश्‍न केला, की “ बौद्ध उपासकांची व्याख्या काय? त्यावर 
वृद्ध म्हणाला. ' मी आता सांगणार आहे त्या नियमांचे पॉड 
करणारी व्यक्‍ती, मग ती कोणत्याही जातीची वा धर्माचे 
असो, मी तिला उपासक समजतो. ' असे म्हणून वुद्धान > 
कांचे काही नेमधर्म सांगितळे, ते असे - 

त्रिशरण - वृद्ध, धर्म आणि संघ ही तीन 
उपासकाने त्यांचा आश्रय करावा 

पंचशील - जीवहिसा, चोरी, व्यभिचार, असत्य भा 
मद्यपान या पाच गोण्टी न करणे, म्हणजे पंचशील हाय उपास 
काने पंचशीलांचे पालन करावे कहत... 

त्याग - उपासकाने कृपणतेचा त्याग करून सढळ हातान ”, 
कार्यात धनव्यय करावा आणि याचकांना दान देण्यासाठी 
तत्पर असावे 

प्रज्ञा - उपासकाने आपल्या बुद्धीने विचार करावा ब डठ 
मक्‍त होण्याचा मार्ग जाणून घ्यावा. त्याने द्वेष, आळस व वी 
पणा, तसेच त्रिरत्नांविषयी संज्यभाव यांचा सर्वथा 
करावा. की आर्णि 

श्रुत - उपासकाने धामिक प्रवचने ध्यानपूर्वक ऐकाव 
त्यांतून मिळालेल्या उपदेश्ांचे मनन करावे 

त्याने उपासकांचे आणखी काही धर्म सांगितले, त 

उपासकाने केवळ स्वतःपुरतेच पाहू नये. त्याने वरील 
स्वत: तर पाळावेच, शिवाय इतसंनाही त्या काम यती 
करावे. उपोसथाच्या दिवशी नियमपालनाची प्रतिज्ञा क, 
त्या दिवशी विहारामध्ये राहन भिक्षंना भोजन र 
वर अधिक भर द्यावा आणि असे हे उपासकधम पाळता न्या 
जेव्हा त्याची आध्यात्मिक दष्टी उन्नत होईल, व्हा क्र्र्ग 
पुढील तीन शीले आचरावी - (१) रात्री भोजन फर 


न रणस्थान होत 


षण वै 


खंड सहावा २ 


(२) पुष्पमाला व सुगंधित पदार्थ यांचे सेवन न करणें व 
(३) जमिनीवर साधे अंथरुण घालून झोपणे. 

वृद्धाने सांगितळे आहे, की गृहस्थ उपासकाने मैत्री, करुणा 
मुदिता व उपेक्षा या चार भावांचा आपल्या जीवनात अधि- 
काधघिक विस्तार करावा. दान करायचे ते सत्पात्री करावे. जे 
आपल्या साधनेमध्ये निमग्न राहतात, अद्या भिक्षूंना दान करणे 
उत्तम. ज्या दानात घेणारा व देणारा या दोहोंचे भाव पवित्र 
असतात, ते दान सात्त्विक होय. जो गृहस्थ भिक्षुसंघाला भोजन, 
वस्त्र व गय्या यांचे दान करतो, त्याला या जन्मात पुण्य व यदा 
प्राप्त होते आणि मृत्यूनंतर स्वर्ग मिळतो. गृहत्यागी भिक्षूला 
जेवढे पुण्यफळ मिळते, तितकेच अष्टांगमार्ग आचरणाऱ्या 
गृहस्थालाही मिळते. 

गृहस्थ उपासकांच्या आध्यात्मिक प्रगतीवर वृद्धाचा विदे- 
पसा विश्‍वास नव्हता. गृहत्याग करून भिक्षू वनल्याशिवाय 
कोंणीही आपल्या धर्माचे परिपूर्ण आचरण करू शकणार नाही, 
असे त्याला वाटत होते. म्हणून त्याने बऱ्याचश्या शिष्यांना घर- 
दार सोडण्याच्या कामीच प्रवृत्त केले. वुद्ध प्रत्येक शिष्याच्या 
मनोवृत्तीचा अभ्यास करून त्याला अनुकूल असा साधनेचा क्रम 
निचित करून देई. एके दिवशी मोग्गलान नामक ब्राह्मणाने 
बुद्धाला विचारले, की ' आपल्या धर्मात भिक्षूंच्या साधनेसाठी 
एखादी क्रमिक शिक्षणपद्धती निर्धारित आहे की नाही ? बुद्धाने 
त्याला होकारार्थी उत्तर देऊन भिक्षंचे नियम व साधनाक्रम 
सांगितले, ते असे - 

(१) भिक्षूने विनयाच्या २२७ नियमांचे व सदाचारांचे 
पाळून अवड्य केळे पाहिजे. | 

(२) त्याने आपल्या इंद्रियांवर संयम राखला पाहिजे. त्याचे 
मन एखाद्या वस्तूत गुंतुन राहता कामा नये. वस्तूच्या आक- 
पणाने मनात लोभ, निराशा व आणखीही काही विकार उत्पन्न 
होतात. म्हणून त्याचा त्याग केला पाहिजे. 

(३) त्याने केवळ शरीरनिर्वाहापुरते किवा पवित्र धर्माच्या 
आचरणाकरिता लागणारी ताकद शरीरांत राहील इतकेच 
भोजन करावे. आपल्या भोजनासाठी त्याने कोणत्याही जीवाची 
हिसा करू नये. 

(४) त्याने परिभ्रमण करीत असताना एखाद्या ठिकाणी 
बसून आपले मानसिक विकार घालविण्याचा प्रयत्न करावा. 
रात्रीच्या पहिल्या व तिसर्‍या प्रहरी जागून मननर्नचतन करावे. 

(५) त्याने दैनंदिन जीवनातल्या, खाणे, पिणे, वस्त्र 
धारण करणे, उभे होणे, बसणे, झोपणे, जागणे, मौन धारण 
करून राहणे, इ. क्रिया ज्ञानपूर्वक व पुर्ण सावधपणे कराव्या. 

(६) मध्याह भोजनानंतर पद्मासन घाळून बसावे आणि 


९ बोद्ध धस 


लोभ, द्वेष, आल्स्य, अभिमान व धर्माविषयी अश्चद्धा या 
विकारांपासून स्वतःला मुक्‍त करण्याचा प्रयत्न करावा. 

(७) अंती जेव्हा मनोविकार प्रायः नप्ट होतील, तेव्हा 
ध्यानाम्यास सुरू करावा. 

विहारचर्या - भिक्षुषण मठात किवा विहारात राहून घर्म- 
साधना करीत असत. असे अनेक विहार व मठ वृद्धाच्या काळा- 
तच निर्माण झाले होते. वृद्धोत्तर काळात त्यांची संख्या खूपच 
वाढली. नव्या नव्या भिक्षूंचे विहारात येणे, विहारातली त्यांची 
दिनचर्या, त्यांची काही नैमित्तिक ब्रते, इ. गोष्टींसंवंधी बौद्ध 
धर्मात बरेच कडक नियम केलेले होते. विहाराचा प्रधान भिक्ष्‌ 
आपल्या अनुयायांकडून त्या नियमांचे पालन करून घेत असे व 
एखाद्याने नियमभंग केल्यास त्याला लहान-मोठ्या शिक्षाही 
देत असे. यांपैकी काही महत्त्वाचे विधी व नियम असे- 

(१) दीक्षा - संघात प्रवेश करणार्‍या पुरुषाला पहिल्या- 
प्रथम दीक्षा घ्यावी लागे. दौक्षेपूर्वी त्याला मुंडन करून पिवळी 
वस्त्रे धारण करावी लागत. मग दीक्षा देणारा भिक्षू त्याला 
त्रिशरण वाक्यांचे उच्चारण करायला लावी. 

(२) उपोसथ - बौद्धांनी प्रत्येक पक्षातली अष्टमी आणि 
चतुददेशी, त्याचप्रमाणे पौणिमा आणि अमावास्या या उपोसथाच्या 
तिथी मानल्या आहेत. या दिवशी भिज्ञू आपल्या हातून काही 
नियमभंग झाला असल्यास त्याचा स्वमुखाने उच्चार करी. मग 
भिक्षुसमिती तेवढ्यानेच त्याला क्षमा करी किवा अपराधाचे 
स्वरूप गंभीर असल्यास त्याला अन्य काही दंड करी. 

(३) वर्षावास - पावसाळ्याचे तीन महिने भिक्षूंना एका 
निरिचित आवासात राहावे लागे. त्या काळात ते आवासाच्या 
जवळपास राहणार्‍या गृहस्थांच्या घरी भिक्षा मागत व उरलेला 
वेळ अध्ययन व मनन-चितन यांत व्यतीत करीत. 

(४) टोकरी - झाडू, पंखा व मोरपिसांची चवरी एवढ्या 
वस्तू भिक्षंना आपल्या जवळ ठेवता येत. शिष्यभिक्षूला आपल्या 
गुरुभिक्षूची अनेक प्रकारे सेवा करावी लागे. गुरूला आपल्या 
शिष्यावर सदैव लक्ष ठेवावे लागे. शिष्याने विचारलेल्या प्रश्‍नांची 
उत्तरे देणे, त्याच्या शंकांचे समाधान करणे, त्याला वस्त्रपात्र 
मिळवून देणे, तो आजारी पडल्यास त्याची सेवा शूश्रूषा करण, 
इ. गोष्टी शिष्याच्या बाबतीत गुरूला कराव्या लागत. शयनगृह, 
स्नानगृह व शौचकूप यांची स्वच्छता राखण्याबाबत भिक्षूंसाठी 
कडक निर्बंध असत. 

त्रिविध यान - बौद्धमतानुसार यान म्हणजे निर्वाणप्राप्तीचा 
मार्गे होय. श्रावकयान, प्रत्येकबुद्धयान व बोधिसत्ग्यान असे हे 
तीन मार्ग आहेत. प्रत्येक यानातील बोधीची कल्पना भिन्न आहे. 
श्रावकयान हे हीनयानाचे दुसरे नाव आहे. गुरूकडे धर्माचे 


बोद्ध धरम 


दक्षण घेणारा मनुप्य श्रावक मानला जातो. तो स्वत: अप्रतिवद्ध 
पण त्याच्या ठिकाणी निर्वाणप्राप्तीची इच्छा वल्वत्तर 
अहेतपदाची प्राप्ती द्र असत. 

देशावाचनच 


असतो; 
असते. श्रावकाच अंतिम ल 
प्रत्येकवद्ध दरी एक विलक्षण कल्पना आहे. गुरूप 
ज्याच्या प्रातिभ जञानाचा उदय होता, अथात्‌ पूर्वीच्या सस्कारां- 
मळे ज्याचा प्रातिभ चक्ष आपोआप उन्मीलित होतो, त्याला 
प्रत्येकवृद्ध म्हणतात. तो स्वतः वृद्ध हाता; पण दुसऱ्यांचा 
उद्धार करण्याची दकती त्याच्याजवळ असत नादी 
प्त व्हावी आणि आपळच फक्‍त कक्‍्ळेच दूर व्हाव, 
वैयक्तिक स्वार्थ त्याच्या ठिकाणी नसतो. समस्त 


फक्‍त बोधी 
असला क्लद्र 
प्राण्यांचे कठल नाट हाण्यासाठा ता प्रवत्नणाल रात( नाव परा- 
पकारासाठीच वद्धत्वाची अपक्षा धरता 

निर्वाण दरे वोद्ध धर्माचे अंतिम साध्य आहे. निर्वाण म्हणज 
जीवनमकक्‍्तीच होय. निर्वाण हे निर्भय असते आणि सुखरूप 
असते. त्याची अनभती स्वतःला स्वतःच्या अंतरातच हात असत 
निर्वाण हा असंस्क्रुत धर्म आहे, त्यामळे उत्पत्ती, विनाश आणि 
परिवर्तन ठरे विकार निर्वाणाच्या ठिकाणी कवाहा नसतात 
अखेर निर्वाण हे शांत असत. 

निकाय - याचा अथे संप्रदाय असा आह 
केला धर्म जातिनिरपेक्ष होता, सर्वसमावेशक 
वद्धाच्या निर्वाणानंतर त्या धर्मात संप्रदायभेद निर्माण 
अशोकाच्या कालापर्यंत असे एकूण १८ संप्रदाय निर्माण ज्ञाल्य़ाच 
भारताच्या वेगवेगळ्या भागांत ह १८ 
वद्भाने उपदेशिलेल्या धम- 


उपदेशि- 
पण 
झाले 


वुद्धाने 
होता; 


वौद्ध ग्रंथांवरून कळ 
निकाय निर्माण झाळे आणि वाढल 
तत्त्वांचा या प्रत्येक निकायाने आपापल्यापरी वगळा अथर 


लावला आह. या निकायांची नाव, स्थान आणि परस्परसवध् 


यांच्याविषयी बोद्ध ग्रंथांत ऐकमत्य ना€ 

त्यांतील काही प्रमख निकायांची माहिती अशी - 

(१) स्थविरवादी - याला थेरवादी किवा वैभापिक असेही 
म्हणतात. ही बौद्ध धर्माची सर्वांत प्राचीन लाखा हाय स्थविर- 
वाद्यांच्या मते वद्ध हा मानवी प्रक्रतीचा होता व त्याच्या 
ठिकाणी मानवी दुर्बलताही होती. 

या मताचे प्रतिपादक ग्रंथ फार थोडे मिळतात. 
महानिर्वाणानंतर ३०० वर्षांनी कात्यायनीपुत्राने ज्ञान 
शास्त्र नावाचा ग्रंथ लिंहन या मताचे सिद्धांत मांडले स्थविर- 
वाद्यांची विचारपद्धती समजण्यासाठी वसुबंधूंचा अभिधर्मकाडा 
हा ग्रंथ महत्त्वपुर्ण आहे. स्थविरवादी सारे वस्तुजात अनित्य, 
दुःखपूर्ण व निस्सार मानतात. या मतात तत्त्वाचा विचार 


विषयदित आणि विषयदत अक्या दोन दृष्टींनी कळा आ 


बुद्धाच्या 
प्रस्थान- 


२७० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


विपयदित दृष्टीने समस्त जग स्कंध, आवतन व धातू अश्या 
तीन विभागांत विभागळेळे आहेत. विपषयदत दृष्टीने धर्माचे 
असंस्क्रत व संस्क्रत धर्म असे दोन भाग पडतात. नित्य, स्थाया, 


शद्ध व कोणत्याही कारणाच्या साहाय्यावाचन जे उत्पन्न होत 
नाही, ते असंस्क्रत होय. असंस्क्रत धर्मात परिवर्तन होत नाही. 


संस्क्रुत धर्म अनित्य, अस्थायी व मलिन असतात. ते हेतुप्रत्य- 


यांच्या द्रारे वस्तंच्या संघटनांतून उत्पन्न हातात. स्थविरवादी 
पुरुष असा अनुभव घेतो, की साध्री सांसारिक दुःखे तृ 
रणानं समाप्त 


उत्पन्न होतात. ही द:खे अपण्टांगिक मार्गाच्या अनुस 
होतात व साधक निर्वाणस्थितीला पोचन अहत वनता हि 
या जीवनात भावा जन्मांची 


ताच जीवन टे जाद जोवन होय. 
परंपरा समाप्त होत. 

(२) महीशासक - पाळी वोद्ध वाळमयातील उ ठेखांवर्छन 
हा पंथ्र वण्णीपुत्तकांसह स्थविरवादी लोकांपासून अलग झाढा 


राजगह येथे पहिल्या धर्मसभेमध्ये जे निर्णय ठरले ते आड 
शासकांना मान्य नव्हते. श्रेरवाद्यांत्रमाणेच महीशासक्ह चार 
आर्यसत्यांवर श्रद्धा ठेवतात. त्यांच्यामध्ये गत (भूत) ताही 
अगत (भविष्य) नाही, केवळ वर्तमान आणि नऊ असंस्क्रत 
घर्स एवढेच आहेत. 

(३) सर्वास्तिवादी - ज्या वोद्ध पंथांनी 

डन संस्क्रुत भाषा स्वीकारली, अजांपॅको सवा 

एक निकाय होय. हा निकाय भारतात पंजाब व वायव्य 
प्रांत यया भागात विकास पावला. कनिष्क राजा यो म र, 
मोठा आश्रयदाता होता. हा पंथ “ सर्व अस्ति - सर्व वरस्टू 
अस्तित्व आहे, असे मानतो. त्यावरूनच त्याला ह 
३ लोक सर्व वस्तंचे अस्तित्व तीन्ही काळी मानतात. & 
वादी आहेत. सर्व वस्तंची स्थायी वास्तविकता मान्य 
नही हे लोक व्यक्तीमध्ये कोणत ठो स्थिर तत्त्व मानीत 
स्थविरवाद्यांश्रमाणेच हेही विठ्वामध्ये तत्त्वांची अनेकता 
तात. अशी तत्त्वे ७५ आहेत, असे त्यांनी म्हटले आ6€ 

(४) हैमावत - हा संप्रदाय हिमा ल्याच्या प्रदेशात 
झाला. वसुमित्राच्या मते हैमावत लोक स्थविरवाद्यांचेच 
आहेत. हे बोधिसत्त्वांना विशेष महत्त्व देत नाहीत रॉ 


घर्मग्रंथांसाठा पाली 
स्तिवादा 


वैरात्य 


्अर्स्‌्‌ 


तण 
(५) वात्सीपुत्रीय - हा संप्रदाय पुद्गलसिद्धान्त ळा प 
आहे पृद्गल डे व्यक्‍तीतले स्थिर तत्त्व आह़े असे ते क कीडे 


आहे, अशी त्यांची धार 


राज्यश्र शि 


पुद्गल आहे म्हणूनच पुनजंन्म अ 
हा पंथ अवंतीमध्ये वाढला. त्याला हर्षंभगिनी रा? 
आश्रय मिळाला 
(६) धममंग्‌प्तिक 
बद्धाला उपचार समर्पण करणे आणि स्तूपांचा 


हा संप्रदाय म शीशासकातून, शा क्वर्टण! 
4 र 


खंड सहावा 


हा वर्मगुप्तिकांचा प्रधान धर्म होता. हा निकाय मध्य आलिया 
व चीन या प्रदेशांत लोकप्रिय बनला 
(७) काच्यपीय - हा संप्रदाय सर्वास्तिवादी व धर्मंगुप्तिक 
यांच्या काही गौण मतांतच भिन्न होता व स्थविरवाद्यांना जव- 
ळचा होता. ज्याचे फल मिळाले, ते संपले; पण जे अजून पक्व 
जाळे नाही, ते अजूनही जीवित आहे, असे ते मानतात. सर्वास्ति- 
वाद्यांच्या मतांमध्ये झाळेळी ही सुधारणा होय. सर्वास्ति- 
वादी वर्तमानाप्रमाणेच गतालाही जीवित मानीत. या निकायाचे 
स्वत:चे असे एक त्रिपिटक आहे 
(८) सोत्रांतिक - यांना संक्रांतिवादी असेही म्हणतात. हा 
निकाय काइ्यपीयातून निघाला. यांच्या मते एका जन्मातून 
दुसर्‍या जन्मात जाताना आपले रूप वदलते. व्यक्‍तीच्या पाच 
स्कंधामधला एक सूक्ष्म स्कंध तेवढाच जन्मांतरित होतो. प्रत्येक 
मनुष्याच्या ठिकाणी बुद्धत्वाची संभावना असते. हा संप्रदाय श्राव- 
कयान व महायान या दोहोंमबला सेतू आहे, असे समजतात. 
भं (९) महासांघिक - हा निकाय महायान पंथाचे वीज 
रोवणारा संप्रदाय ठरला आहे याने धर्म आणि संघ या 
दोहोंतही सर्वस्वी क्रांती करून टाकली. याने सूत्रे आणि 
विनयपाठ यांचे अर्थही वदलले. बरेचसे सूत्रपाठ याने अग्राह्य 
ठरविले. या संप्रदायाचे मूळे ग्रंथ मात्र सांप्रत उपलब्ध नाहीत 
केवळ एक महावस्तू हाच ग्रंथ तेवढा उपलब्ध आहे. काहींचे 
चिनी अनुवाद मिळतात. या पंथाचे मूळ साहित्य प्राकृत भाषेत 
होते, असे सांगतात. सुरवातीच्या काळात हा पंथ विशेष प्रगती 
करू दकला नाही. कारण कट्टर सनातनी थेरवादी यांचा त्याला 
विरोध होता. या थेरवाद्यांशी महासांधिकांना मोठाच संघर्ष 
करावा लागला. पण हळूहळू त्यांची शक्‍ती वाढत गेली. पुढच्या 
काळात महासांधिकांनी पाटलिपुत्र व वेशाली या ठिकाणी आपली 
केंद्रे स्थापली व भारताच्या उत्तर-दक्षिण भागातही जम बस- 
विला. महासांघिक निकायाचे प्रमुख सिद्धान्त असे - बुद्ध अनेक 
असून, ते लोकोत्तर आहेत. त्यांचे शरीर, आयुष्य व सामथ्ये 
अमर्याद आहे. ते सतत समाधी अवस्थेत राहतात. बुद्धांचे सर्व 
काही अतिमानुष असते. साधकाला प्रज्ञेच्या द्वारे दुःखाची समाऱ्ती 
करून निर्वाण मिळविता येते. या जगात अव्याकृत असे काही 
नाही. प्रत्येक वस्तूचा स्वभाव एकतर चांगला असतो किवा वाईट 
असतो. बरीही नव्हे आणि वाईटही नव्हे, अशी वस्तूच जगात 
नाही. मनाचा मूळ स्वभाव पवित्र असतो. तो उपक्लेश व 
आगंतुक रजस यांनी कलंकित झाल्यास विक्रृत होतो. मृत्यूच्या 
नंतर आणि पुनजंन्माच्या पूर्वी जीवाचे कोणतेही अस्तित्व नसते. 
(१०) बहुश्रुतीय-ही महासांधिकांचीच एक उपशाखा होय 
द्ध धमसूत्रांत बहुश्रुत असलेल्या एका आचायाकडून या पंथाचे 
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प्रवर्तन ज्ञाले, म्हणन याला हे नाव मिळाले. पंथाचे मूळ 
सिद्धान्त असे- वद्धाचे उपदेश अनित्यता, दुःख, शून्य, अनात्मा 
व निर्वाण यांच्याशी संवद्ध आहेत. ते उपदेश मुक्‍ती देणारे 
असल्यामळे लोकोत्तर आहेत. संवृत्ती व परमा्थे अशी दोन 
सत्ये आहेत. वर्तमान हे वास्तविक आहे आणि भूत व भविष्य 
यांचे कोणतेही अस्तित्व नाही. हे लोक वृद्धाच्या अतिमानुषतेवर 
प्रद्धा ठेवीत नसले तरी दणवले, चार वेश्ारद्य, इ. वृद्धाच्या 
विददोष शक्‍तींवर विदवास ठंवतात 
(११) चैत्यक - महासांघिकांची हो उपशाखा महादेव 
नावाच्या एका विद्वानाने सुरू केली. तो ज्या पवतावर राहत 
होता. तिथे एक चेत्य होता. त्यामुळे त्याच्या अनुयायांना चत्यक 
मझ्टण लागले. काही गोण वाबतींत मतभिन्नता असलो, तरी हा 
संप्रदाय महासांघिकांच्या सिद्धान्तांना मानणारा होता. वुद्ध व 
बोधिसत्त्व यांना या संप्रदायाने पहिल्याप्रथथ देवस्वरूप द्लि 
त्याचा परिणाम असा झाला, कौ महायानी लाकात वृद्ध व 
बोधिसत्त्व यांचे पूर्णरूपाने देवीकरण केळे गल. बाध वम सामान्य 


जनतेत लोकप्रिय होण्याला या दैवतीकरणाची फार मदत झाला 
(१२) माध्यमिक - हा संप्रदाय नागाजुनान सुरू केला. 


आपला संप्रदाय सुप्रतिष्ठित करण्यासाठी नागाजूनान कित्येक 
ग्रंथ लिहिले. हा संप्रदाय मध्यमाप्रतिपद म्हणजच बद्धोपदिष्ट 
मध्यम मार्ग मानणारा आहे. अस्तित्व व अनस्तित्व चिरंतनता 
व अचिरंतनता, आत्मा व अनात्मा, यांवेकी काहोही न मानण, 
असा त्याने मध्यममार्गाचा अर्थ केला आहे. संसार वास्तविक 
नाही व अवास्तविकही नाही; ती एक केवळ सापेक्षता आहे, 
असे तो मानतो. 

माध्यमिकांच्या तत्त्वज्ञानात शून्यतेला प्राधान्य असल्यामुळे 
त्या पंथाला शन्यवाद असेही म्हणतात. ञून्यता हेंच परमतत्त्व 

असल्याचे नागार्जन सांगतो. शून्यता म्हणजे वस्तूचे सावक्ष 

अस्तित्व होय 

(१३) योगाचार - या संप्रदायाची स्थापना मत्रयान केली 
असंग व वसुबंधू हे या संप्रदायाचे महान समर्थक होत. असंगाने 
याला योगाचार म्हटले, तर वसुबंधूने विज्ञानवाद म्हटल. या 
संप्रदायात बोधी प्राप्त होण्यासाठी योग हे प्रभावी साधन मान- 
लेळे आहे. विज्ञप्तीला अंतिम सत्य मानीत असल्यामुळे याला 

विज्ञानवाद म्हटले गेळे. विचार हाच सत्य आहे, असे हा संप्र- 

दाय क्रिकवितो. ल॑कावतारसूत्र हा या पंथाचा प्रमाणग्रंथ. 

संगीती किंवा धर्मपरिषद - बद्धाच्या निर्वाणानंतर थोड्याच 
काळात धर्माच्या मूलसिद्धान्तांचा निर्णय करण्यासाठी बोद्ध 
संघाची पहिली संगीती किवा परिषद बद्धाच्या प्रधान विष्यांनी 
राजगृह येथे बोलावली. महाकाव्यप हा या परिषदेचा अध्यक्ष 


बौद्ध घस 


होता. उपाली व आनंद या दोघांनी या परिपदेत प्रामुख्याने 
भाग घेतला. या परिपदेत उपालीच्या नेतृत्वाने व्रिनय्रपिटकाचे 
स्वरूप निर्चित केळे गेळे. 

पण त्यानंतर शंभर वर्षांच्या आतच विनयाच्या कठोर 
नियमांचा जाच सहन न होणारा एक प्रवळ विरोधी मतवाद 
उत्पन्न झाला. हा विरोधाचा झेंडा फडकविणारे वज्जिदेशाचे भिक्षू 
होते. त्यांचा तो विरोध शमविण्यासाठी वृद्धनिर्वाणानंतर दांभर 
वर्षांनी वेशाली येथे दुसरी धर्मपरिषपद वोलावळी गेली. त्या 
परिषदेत वज्जिपुत्तिक भिक्षंनी आपला विरोध आवेजपूर्ण गव्दांत 
मांडला. पण प्राचीन विनय़ांच्या कट्टर पक्षपाती भिक्षूंच्या पुढे 
त्यांची डाळ शिजली नाही. त्यांना परिषदेतून वाहेर घाल- 
विण्यात आळे. नंतर ते भिक्षू वेशाळीहन कौघांवी येथे 
गेळे. त्यांच्या वरोवर १००० भिक्षंचा महासंघ होता. त्यांनी 
आपली संगीती अलग केली. त्या दिवसापासून वोद्ध संघात 
स्थविरवादी व महासांधरिक असे दोन प्रमुख भेद उत्पन्न झाल. 
विनयामध्ये कोणत्याही प्रकारचे परिवर्तन ज्यांना मान्य नव्हते, 
त्यांना स्थविरवादी म्हणू लागळे व परिवर्तनवादी भिक्षूंनी 
महासंघ केल्यामुळे त्यांना महासांविक म्हणू लागले. 

हा मतामतांचा गळवला मिटावा आणि वोद्ध धर्माचे सिद्धान्त 
निडचित करून ते सर्वमान्य करावे, या उद्देशाने अशोकाने 
मोग्गल्पित्त तिष्य याच्या अध्यक्षतेखाली पाटलिपुत्र येथे तिसरी 
संगीती बोलावली. या परिषदेचे काम सतत नऊ महिने चालू 
होते. या संगीतीत त्रिपिटकाच्या संकलनाचे कार्य पुरे झाले 
तिसर्‍या परिषदेची फलश्रुती ही, की तेव्हापासूनच वोद्ध धम 
विश्‍वव्यापनासाठी आपल्या केंद्रातून बाहेर पडला. 

इ. स. च्या पहिल्या शतकात कुद्याणवंशी राजा कनिष्क 
याच्या अमदानीत चौथी संगीती काश्मीरच्या राजधानीत 
भरली. या परिषदेचा अध्यक्ष वसुमित्र व उपाध्यक्ष महाकवी 
अदवघोष हा होता. या परिषदेतले बहुतेक भिक्षू सर्वास्तिवाद 
या एकाच संप्रदायाचे होते. या परिषदेत सर्व विरोधांचा 
परिहार करून बौद्ध धर्माच्या विशिष्ट सिद्धान्वावर जोर दिला 
गेळा आणि महाविभाषा नावाची त्रिपिटकावर फार मोठी 
व्याख्या लिहिली गेली. या संगीतीमुळेच बोद्ध धम सुसंघटितपणे 
मार्ग क्रमीत राहिला. या परिषदेचे आणखी एक वैशिष्ट्य हे, की 
त्या काळापासून बौद्ध दर्शनाने संस्कृत भाषेचा स्वीकार केला. 
या परिषदा झाल्या नसत्या, तर वोद्ध धर्मात जो बुजबुजाट 
झाला असता, त्याची कल्पनाही करवत नार्ह 

बौद्ध धर्माची वैशिष्ट्ये - बौद्ध धर्म सांप्रत जगातल्या मोठया 
धर्मांपैकी एक आहे. एक काळ असा होता, की जगाच्या फार 
मोठ्या भागावर बोद्ध धर्माचे विजय-नगारे वाजत होते. त्याचाच 
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सर्वत्र बोळ्वाला होत होता. ज्या भमोत वैदिक धर्म हजारो 
वर्षे प्रचल्ति होता, त्याच भमोत वोद्ध धर्माचे बीज पडले 
आणि पाहता पाहता त्याचा विशाळ वटवृक्ष बनला. वैदिक 
धर्माला त्याच्याच भूमीत त्याने ग्रहण लावळे. जवळजवळ २०१ 
वर्षे तो भारताचा राजवर्म वनून राहिला होता 
वौद्ध धर्माला एवढी सफलता आणि ळोकम्रियता मिळण्याच 
कारण म्हणजे त्या धर्माची वृद्ध, संघ व धर्म अशी च्रिरत्लकल्पना 
हे होय. वद्ध हा या धर्माचा प्रवर्तक. त्याचे व्यक्तिमत्त्व लोकोत्तर 
होते. त्याग आणि तपस्या, दमन आणि दमन, तसाच ह्यांत 
आणि आअहिसा यांचा एकत्र संयोग वृद्भाच्या व्यक्तिमत्त्वात जसा 
पाहायला मिळतो, तसा तो अन्यत्र दुळंभ आह सुप्रसिड 
विद्ठान वार्थ याने म्हटले आहे, की वृद्धांचे व्यक्तिमत्त्व द्यांती १ 
माधुर्य यांचा परिपूर्ण आदर्श आहे. वृद्ध ही अनत कोमलता. 
नैतिक स्वतंत्रता व पापरहितता यांची मूर्ती आहे. म्हणून विडा 
कल्पनेत वृद्धांचे स्थान पहिळे आ शकककक.. 
घ हे दुसरे रत्न होय. आपल्या धर्माची निरंतर अ ी 
व्हावी म्हणन वद्धाने संघाची स्थापना केली. संघात राहणाऱ्य हनी 
भिक्षंसाठी त्याने व्रह्मचर्यादी कठोर नियम बनवल करावा 
पवित्र जीवन जगावे आणि पवित्र राहूनच धरमंप्रचार कर 
असे त्य़ाने निरिचित केळे व्यक 
घाभिक विचारांच्या आचारासाठी व प्रचारासाठा 
अजनी दीक्षा घेतलेला व श्रिस्तीत वाढळेला असा संभ 
धर्मानेच प्रथम संघटित केला. जगाला नैतिक मार्गदशन करण्या टु 
साठी सर्वस्वाचा त्याग करून उभ्या राहिलेल्या व्यक्तींचा व्रतेबर 
संघ होता. मनष्यमात्राचे कल्याण या एकाच मूलभूत भा 
तो आधारलेला होता. या संघाने बौद्ध धर्मात ऐक्य नववा] 
केला. संघस्थापनेमुळेच बौद्ध धर्माला इतक्या अल्प” _ हर्ट 
दिग्विजय करता आला. बौद्ध धर्माला विशवधर्माच्या रू 
णत करण्याचे काम बौद्ध संघानेच केळे. या भिक्षसंधात 
नीच भावना नव्हती; वर्णभेद, जातिभेद किवा लिंगभंद 
अवकाश नव्हता. सवे वर्णांच्या स्त्री-पुरुषांना योग्यतेनुसार रज, 
प्रवेश मिळे. सारीपुत्त मोग्गलायन, वसिठ्ठ, कश्यप, त्र्य; 
वत्स्य, इ. ब्राह्मण; आनंद, देवदत्त, सिंह सेनापती, 
यद्य, तपुस्स, भल्लिक, इ. वैश्य आणि उपाली चुद, 
समान अधिकाराने भिक्षसंघाचे सदस्य बनले होत 
धर्म हे तिसरे रत्न होय. बुद्धिवाद किवा युर्वि असलेली 
धर्माचे मोठेच वैशिष्टय आहे. वुद्धाच्या पूर्वी प्रभात क 
वैदिक धर्म हा वेदांचे प्रामाण्य मानणारा होता. १४ 
विषयी मनात संदेह धरणे हेसुद्धा त्या धर्मात पाप स्‌ न हि धर्म 
असे. ' धर्म जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं श्रुतिः 


खंड सहावा 


जाणायची इच्छा असेल, त्याला श्रुती हे परम प्रमाण होय, असा 
महामंत्र वैदिक धर्माने उद्घोषित केलेला होता. कार्य कोणते व 
अकार्य कोणते, हे समजण्यासाठी शास्त्र प्रमाण मानावे, असे 
भगवान श्रीकृष्णानेही गीतेत सांगितले आहे. पण गोतम 
बुद्धाचे वैशिष्ट्य हे, की त्याने शास्त्राच्या जागी बुद्धीची प्रतिष्ठा 
केली. ' झास्त्रावर विश्वास ठेवू नका; बुद्धिवादाचा आश्रय च्या, 
आपला धर्मोपदेशही बुद्धीला पटत असला, तरच तुम्ही तो 
स्वीकारा. ' तुम्ही आत्मदीप व्हा आणि आत्मशरण व्हा. * असे 
तो निःसंदिग्धपणे आपल्या शिष्यांना सांगे. गुरुप्रामाण्याच्या 
बाबतींतही त्याने शिष्यांना स्वातंत्र्य दिले होते. 

सर्वांना समान अधिकार ही बौद्ध धर्माची आणखी एक 
विशेषता आहे. वैदिक धर्म जरी उदार आणि व्यापक असला, 
तरी व्यवहाराच्या कक्षेत तो सर्वे मनुष्यांचा समान अधिकार 
मानीत नाही. स्त्री-शूद्रांना त्याने धर्माच्या बाबतीत समान 
अधिकार दिलेला नाही. ही असमानता हा एक महान दोष 
आहे, असे समजून बुद्धाने अद्ली स्पष्ट घोषणा केली, की सवे 
माणसे समान आहेत व धर्माच्या ठिकाणी सर्वांचा समान अधि- 
कार आहे. अडीच हजार वर्षांपूर्वी समतेवर आधारलेल्या लोक- 
तंत्राचा मूल सिद्धान्त बुद्धाने प्रतिपादिला, हे त्याचे असामान्य 
मोठेपण होय. त्यामुळे वुद्धाच्या आणि बौद्ध संघाच्या उपदेशाने 
लोक प्रभावित झाले. 

सदाचारावर विशेष भर हे बौद्ध धर्माचे आणखी एक वैशिष्टय 
होय. ' सदाचाराचे पालन करा, हे जणू बुद्धाचे ध्र्वपदच होते. 
मनुष्याच्या आचारांत सुधारणा व्हावी, म्हणून त्याने आये अष्टां- 
गिक मार्ग शोधून काढला. म्हणूनच विद्वान लोक बोद्ध धर्माला 
नैतिक धर्म म्हणतात. बुद्धाचा हा अष्टांगिक मार्ग सर्वांना 
आचरायला सुलभ होता. बुद्धाने अहिसेला श्रेष्ठ तत्त्व मानून, 
यज्ञयागात होणाऱ्या पशुहत्येविरुद्ध झेंडा उभारला. जगात जर 
कोणता धर्म असेळ, तर तो अहिंसा हाच आहे, असे त्याने उद्‌- 
घोषिले. आत्मदमन करणे म्हणजे स्वतःला स्वाधीन ठेवणे, या 


गोष्टीलाही त्याने फार महत्त्व दिले. मनुष्याच्या अंतरात काम- . 


कोधादी विकारांचा जो समुदाय आहे, त्याचे दमन केले पाहिजे 
आणि इंद्रिये स्वाधीन ठेवली पाहिजेत, असे तो सांगे. यालाच 
तो आत्मविजय म्हणे. बुद्धाचे हे उपदेश ऐकता ऐकता श्रोत्यांची 
अंतःकरणे भारून जात. बुद्धाच्या धर्माचा जगावर इतका खोल 
प्रभाव पडला, याचे कारण त्याने नीतीला प्राधान्य दिळे आणि 
मोक्षासाठी त्याहून अधिक कोणतेही अवडंबर निर्माण केले नाही, 
हे होय. 

वैदिकांच्या कर्मकांडालाही त्याने विरोध केला. वैदिकांच्या 
यज्ञयागातली परिसा, त्यासाठी श्रमिकांवर केली जाणारी सकती 
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आणि त्यासाठी होणारा फार मोठा अपव्यय, या गोष्टी त्याल 
अमान्य होत्या. वैदिक यज्ञाहून श्रेष्ठर आणि पुण्यकारक यज्ञ 
कोणता, असा त्याला प्रश्‍न केला असता त्याने सांगितले, को 
साधूंना दिलेळे दान आणि त्रिरत्नशरणता हे अधिक श्रेष्ठ यज्ञ 
आहेत. 

चार वर्णांच्या रूपाने समाजव्यवस्थेचे विभाजन वैदिक 
कालापासून चालू होते. प्राचीन क्ररषींच्या मतांनुसार हे विभा- 
जन गुणांवर नसून जन्मावर आधारित आहे. बुद्धाने अनेक 
प्रसंगी या चातुवर्ण्यावर कडक टीका केली. चातुवेर्ण्यात ब्राह्म- 
णांना पहिले स्थान होते. हे ब्राह्मण अल्पसंख्य असूनही त्यांनी 
समाजाचे बौद्धिक व आध्यात्मिक जीवन आपल्या अधिकारात 
ठेवले होते. ब्राह्मणप्रणीत धर्मशास्त्रानुसार योग्यता असूनही 
त्रैवाणिकांच्या बाहेर कोणाला प्रत्रज्या घेता येत नसे. त्रैवणिकां- 
नाही उपनयन, स्वाध्याय, गृहस्थाश्रम या गोष्टी पुर्‍या केल्या- 
नंतरच संन्यास घेता येत असे. बुद्धाने या सवे अटी काढून 
टाकल्या आणि सवे वर्णांना त्यांच्या इच्छेनुसार प्रत्रज्या घेण्याचा 
अधिकार देऊन टाकला. त्यामुळेच बुद्धाच्या भिक्षुसंघात आप- 
णांला सर्वे जातींचे लोक आढळतात. 

घरमशिक्षण - भारतात ब्राह्मणांतले क्रषी व आचाय हे 
आपापल्या परीने छात्रांना विद्यादान करीत. अशा कूषींची व 
आचार्यांची छोटी छोटी गुरुकुले होती. मर्यादित विद्यार्थी त्या 
गुरकुलांत विद्याच्ययन करून स्नातक होत. बोद्ध धर्म प्रस्थापित 
झाल्यानंतर गुरुकुलांच्या जागी विहारपद्धती सुरू झाली. गुरु- 
कुलातला विद्यार्थी हा स्नातक झाल्यावर गृहस्थाश्रमात प्रवेश 
करीत असल्यामुळे ही गुर्कुले छोटीच राहिली. पण बौद्ध परंपरेत 
भिक्षू हे यावज्जीव विहारातच राहत असल्यामुळे, त्यांच्या 
विद्याविहारांनी जणू विश्‍वविद्याल्यांचे स्वरूप घेतले. बौद्ध 
पद्धतीत शिक्षण ही कित्येक शिक्षकांच्या सांघिक मालकोची 
संस्था बनली. अशा विहारांत हजारो अध्यापक आणि हजारो 
विद्यार्थी एकत्र राहत. नालंदा, विक्रमशीला व उदंतपुरी येथील 
विदवविद्याल्ये या गोष्टींची साक्ष देतील. या विश्‍वविद्या- 
ल्यांचा विकास कित्येक शतके होत राहिला. . 

जेव्हा बौद्धांनी मठांत किवा विहारांत राहून संन्यस्त जीवन 
जगण्याचा निश्‍चय केला, तेव्हा बौद्ध आचार्यांच्या पुढे प्रश्‍न 
उभा राहिला, की रोज भरती होणार्‍या या नवदीक्षित भिक्षूंना 
कशा प्रकारचे शिक्षण द्यावे ? विचार करून त्यांनी ठरविले, 
की एखाद्या उपाध्यायाच्या सहवासात नवभिक्षूने कमीत कमी 
पाच वर्षे राहावे आणि त्याच्याकडून धर्मशिक्षण घ्यावे. 

बौद्ध धर्माच्या प्रारंभकाली धमंग्रंथ लिखित स्वरूपात नव्हते. 
सारे अध्ययन मौखिक परंपरेने चालायचे. गुरूने सांगायचे 


बौद्ध धरम 


आणि शिष्याने ते संथा म्हणून पाठ करायचे. विनय, गाथा, 
जातक, प्रार्थना हे सगळे विषय विद्यार्थी उपाध्यायाकडून या 
प्रकारे शिकत आणि धर्माचे मूल पाठही कंठस्थ करीत. 
धम्म आणि विनय ही विक्षणाची दोन प्रधान अंगे असत. 
मोठ्या विद्यापीठांतून हे दोन्ही विषय शिकविणारे शिक्षक 
असत. धम्मश्षिक्षकांना सुत्तंतिक म्हणत व विनय शिक- 
विणार्‍यांना विनयधर म्हणत. ज्यांना मातृकांचे (मंत्रादी 
तांत्रिक गोष्टींचे) विज्लेप ज्ञान असे, त्यांना मातिकाघधर असे 
म्हणत. भिक्षूंच्या प्रशिक्षणात कथावत्थू, अभिधम्म, इ. कथा- 
साहित्याचा उपयोग करीत. विद्यार्थ्याला उत्तम धर्मशिक्षण 
देऊन त्याला दुसऱ्याशी कास्त्राथं करण्याइतका पंडित व प्रगल्भ- 
वुद्धीचा करणे हे गुरूचे कर्तव्य मानले जाई. शिक्षकाने एखादा 
चुकीचा सिद्धान्त सांगितल्यास त्याला विरोध करण्याचे 
स्वातंत्र्यही विद्यार्थ्याला असे. वादविवाद, शास्त्रार्थ, खंडन- 
मंडन, स्वतंत्र वुद्धीने तक॑ किवा विचार करणे आणि त्या 
विचारात जे तत्त्व गवसले असेल ते सभेत निःसंकोच सांगणे, 
अश्या प्रकारचे बौद्धिक स्वातंत्र्य मठांत आणि विहारांत प्रत्येक 
भिक्षूला मिळत असे. जे भिक्षू भिन्न मते धारण करणारे 
असतील त्यांना स्वतःचा गट वनवायलाही प्रत्यवाय नसे. या 
विचारस्वातंत्र्यामुळेच मूळच्या सरळ व सुबोध अक्या बौद्ध 
धर्मात आणि दर्शनात अनेक पंथोपपंथ निर्माण झाले. 

इ. स. च्या प्रारंभकालात धर्मग्रंथ लिपिवद्ध करण्याचे 
काम सुरू झाले. हळूहळू सर्व ग्रंथ लेखनिविष्ट होऊ लागले. 
पुढचे शिक्षण अश्या लिखित ग्रंथांवरून सुरू झाले. ग्रंथ लिहिणे 
व त्यांचा सुरक्षित संग्रह बनविणे हेही शिक्षणाचे एक अंग 
वनले. त्यातूनच पुढे नालंदा आणि विक्रमशीला या विश्‍व- 
विद्याल्यांत हस्तलिखित ग्रंथांचा विशाल संग्रह निर्माण झाला. 

विहारात प्रवेश करणार्‍या नवभिक्षूंना संन्यस्त जीवन जगण्या- 
साठी आवश्यक ते धर्मशिक्षण देणे, हे सुरुवातीस या बौद्ध विहा- 
रांचे उद्दिष्ट होते. पण बौद्धेतर विद्यार्थी व मुमुक्षू हेही जेव्हा 
विद्यार्जनासाठी विहारांत येऊ लागले, तेव्हा बौद्धाचार्यांना आपली 
शिक्षणपद्धती व्यापक करणे भाग पडले. पुढच्या कालात इतर 
आस्तिक-नास्तिक दर्शने, संस्कृत भाषा, व्याकरण, ज्योतिष, 
वैद्यक, इ. अनेक विषयांचे अध्यापन बौद्धांनी सुरू केले. हेतु- 
विद्या, शब्दविद्या, चिकित्साविद्या, मंत्रविद्या, इ. अनेक विद्या 
ते विद्यार्थ्यांना शिकवू लागले. प्रत्येक विषयाचा पाठयक्रमही 
निडचित करण्यात आला. पाठयक्रम पुरा झाल्यावर विद्यार्थ्यांचा 
दीक्षांत समारंभ होत असे. त्यात विद्यार्थ्यांची गुणवत्ता आणि 
बुद्धिमत्ता पाहून त्यांना विशिष्ट पदव्या दिल्या जात. त्या त्या 

देशाचा राजा आपल्या देशातील विहारांना उदारपणे द्रव्यदान 
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करीत असे. मात्र त्या विहारांतल्या शिक्षणपद्धतीवर त्याची 
कोणत्याही प्रकारची सत्ता नसे. राजाप्रमाणेच धनिक श्रेष्ठीही 
अशा विद्याविहारांना सढळ हाताने धन देत असत. 

तांत्रिक साधना - उत्तरकालीन वौद्ध धर्मात मंत्रयान, वज- 
यान, सह्जयान, इ. काही उपसंप्रदाय योगाचारातून उगम 
पावले. हे उपसंप्रदाय तांत्रिक धर्माचार पाळणारे व त्यांनाच 
प्राधान्य देणारे होते. मंत्रयानात मंत्रपदांच्या द्वारे निर्वाणप्राप्ती 
सांगितली आहे. मंत्रपदात गुह्य शक्‍ती असते, असे मंत्रयानी 
समजतात. वज्रर्‍यानांनी शून्य व विज्ञान यांना वज्र म्हटले आहे. 
वज्र हे अविनाक्यी असून, ते निर्वाणही प्राप्त करून देते, अशी 
वज्रयानांची धारणा आहे. मंत्रयान व वज्रयान या दोहोंच्या 
साहित्याला तंत्र म्हणतात. बौद्ध तंत्रांचे चार विभाग आहेत - 

(१) क्रियातंत्र -यात मंदिरनिर्माण, देवप्रतिष्ठा, इ.गोष्टींश 
संबंधित अशी अनुष्ठाने वाणिली आहेत. व: 

(२) चर्यातंत्र - यात राग, द्वेष, मोह, श्रद्धा, बुद्धी व वितर्क 
या सहा चर्याचे वर्णन आहे. 

(३) योगतंत्र- यात यौगिक क्रिया सांगितल्या आहेत. 

(४) अनुत्तरयोगतंत्र- यात बोधिसत्त्वाच्या उत्पादासाठ 
वंदना, पुजा, शरणगमन, इ. क्रिया सांगितल्या आहेत. 

बौद्ध धर्मात तंत्रवाद वाढला, त्याची काही कारणे ममा 
ती अश्ली -मुळात कठोर असलेल्या इंद्रियनिग्रहादी सा 
वाटणारी भीती, साधना सुलभ असावी अशी आकांक्षा ल | 
अलौकिक दाक्‍तींची प्राप्ती व त्यांचे प्रदर्शन बांदी 1१ 

बौद्ध धर्मात मुळापासूनच तप आणि योग यांविषयी धी. 
होता. गौतम वुद्ध स्वतः योगी होता. त्याच्यापाशी काही य 
सिद्धीही होत्या. त्याने सिद्धी आणि चमत्कार यांच्या पवरश ती 
विरोध केला असला, तरी त्याचे जीवन, त्याची विचारपड त्वे 
आणि त्याची साधना, यांमध्ये काही गूढ व रहस्यमय की 
होती, यात शंका नाही. त्यांच्याच आधारावर पुढच्या आंच 
तांत्रिक साधनेचा विकास केला. 2. विवा” 

इ. स. च्या सुरुवातीपासूनच बौद्ध साहित्यात तांत्रिक ' , 
राचा प्रादुर्भाव होतो. विद्याधरपिटक नामक महायांती १, 
सर्वप्रथम तांत्रिक उल्लेख मिळतात. सुखावतीव्यूह, अशि बराच 
सूत्र व मंजुश्रीमूलकल्प या ग्रंथांवर तांत्रिक मतांचा पक्षिणी 
पगडा आहे. मंजुश्रीमूलकल्पात तांत्रिक मंत्रसाधनेचे, प्र ब 
साधनेचे, तसेच मुद्रा, मंडल, अभिषेक, अभिचार, ई- वदयकता 
विस्तृत वर्णन आहे. तंत्रसाधनेत स्त्रीसमागमाची न 
आहे, असेही त्या ग्रंथात प्रतिपादिले आहे. प्रस्तुत न तत्र 
दैव मताचा स्पष्ट प्रभाव दिसतो. त्यावरून सुरवातीचे १ 
देव तंत्राच्या प्रभावात होते, असे अनुमान करता य. 
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इ. स. च्या प्रारंभीच वृद्ध हा अवतार म्हणून समजला जाऊ 
लागला. सद्धर्मपुंडरीक या ग्रंथात म्हटळे आहे, की बुद्ध उच्च- 
नीच अशा सर्वांचा उद्घार करण्यासाठी अवतार घेत असतो. हा 
अवतारवाद स्वीकारल्यानंतर भक्‍ती, मंत्र, पुजा, स्तोत्र, ध्यान, 
मुद्रा, मूतिनिर्माण, इ. गोष्टींचा संभार त्याच्याभोवती आपोआप 
उभा राहिला. वृुद्धाच्या बरोबरीनेच देवता आणि बोघिसत्त्व 
यांचेही अवतार होतात, असे मानले गेले. प्रस्तुत ग्रंथात सुखावती 
स्वर्गाचे वर्णन आहे आणि धारणीमंत्रांचे पाठ आहेत. हे धारणी- 
मंत्र बुद्धप्रणीतच आहेत, अश्लीही कल्पना आहे. तिथे गौतम 
बुद्धाला भेषज्यराज म्हटले आहे. शेव, शाक्त व बौद्ध या सवे 
तंत्रांत तांत्रिक साधनेचा संबंध औषधिविज्ञानाशी दाखवला 
आहे. तंत्राचा रसायनास्त्राशीही संबंध आहे. दशेव-शाक्‍्त 
तत्रांचा जन्म जसा शिव-उमा यांच्या संवादांतुन होतो, तसाच 
बौद्ध तंत्रांचा उगम देव, यक्ष, राक्षस व बोधिसत्त्व यांच्या सभां- 
मध्ये बुद्धाने दिलेल्या उपदेशातून होतो. करणव्यूह नावाचा एक 

बौद्ध तंत्रग्रंथ आहे. त्यात अधिकारभेंदाने साधनाभेद सांगून 
आसुरी साधनेचेही वर्णन केले आहे. वी 

तथागतगुह्यक नावाचे आणखी एक बौद्ध तंत्र आहे. या तंत्राचे 
आचरण करणारा जो समाज तो तथागतगुह्य समाज होय. या 
ग्रंथावर अनेक टीका आहेत. हा ग्रंथ संध्या (रहस्यमय किवा 
प्रतीकात्मक) भाषेत लिहिला आहे. त्यात प्रारंभीच सांगितले 
आहे, की तथागतबुद्ध हा काय, वाक, चित्त, हृदय, वज, स्त्री व 
भग यांच्या ठिकाणी विहार करीत असतो. या ग्रंथात शक्‍तीच्या 
आराधनेचा उल्लेख आहे व त्या साधनेसाठी स्त्री-साहचर्याची 
आवश्यकताही सांगितली आहे. या शक्‍्तिसाधनेचे पुर्वांग म्हणून 
द्ठ्य गाचेही आचरण सांगितले आहे. बौद्धांच्या तांत्रिक साधन- 
तीळ विद्ोष गोष्टी पुढीलप्रमाणे - 

(१) आदिकर्म - साधकाला तंत्रसाधनेत प्रवेश करण्यापूर्वी 

पारमितांचा अभ्यास करावा लागतो. यालाच आदिकरमे म्हण- 
तात. स्वत: बुद्धानेही असा अभ्यास केला होता. 

(२) उपासक - बुद्धपूजेसाठी उद्युक्त झालेल्या पुरुषाला 

म्हणतात. उपासकाला गुरुशरण होऊन त्याच्या देख- 
रेखी खाली काम करावे लागते. मग गुरू त्याला अभिषेक करतो. 

(३) अभिषेक - ही क्रिया दीर्घ व रहस्यमय असते. गुरूने 
सात वेळा अभिषेक केल्यावर शिष्य साधनेला योग्य होतो. 

अभिषेक तीन प्रकारचा असतो - कलश, गुह्य व प्रज्ञा. कल्शा- 
भिषेकानंतर गुरू शिष्याच्या हाती वज व घंटा देऊन त्याला 

गुह्य शिक्षा देतो. या अभिषेकात मुद्रा म्हणजे स्त्री हिची 
आवश्यकता असते. साधकाने मुद्रेच्या द्वारेच अंतरातल्या सुप्त 
शक्तींना जागृत करायचे असते. या मुद्रा शूद्री, क्षत्राणी, ब्राह्मणी, 
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डोंबी, चांडाळी, इ. अनेक असतात. आपण निवडलेल्या व 
गुरूने स्वाधीन केलेल्या मुद्रेशी साधकाने रममाण व्हायचे असते. 
त्या अवस्थेत होणारा आनंद हा शाश्‍वत आनंदाकडे नेणारा 
असतो, असे मानलेले आहे. 

(४) रक्षामंडल - साधनेसाठी मंडलाची आवश्‍यकता असते. 
हे एक वर्तुळ असते. ते फुलांनी सजवतात आणि त्यात देव- 
देवतांची चित्रे काढतात. साधक या मंडलात बसल्यावरच गुरू 
मंत्र व जल यांच्या हारे साधकाची अंगे पवित्र करतो. 

(५) न्यास - अभिषेकानंतर साधकाने नखशिखांत प्रत्येक 
अवयवाच्या ठिकाणी देवतेचा न्यास करायचा असतो. 

(६) ध्यान - चक्र, रत्न, पद्च, रश्मिमंडल, इत्यादींचे सहा 
महिनेपर्यंत ध्यान करायचे असते. हे शब्द प्रतीकात्मक आहेत. 
उदा० - रत्न च चित्त. 

(७) मंत्रजप - बौद्ध तंत्रातले प्रमुख मंत्र धारणी हे होत. 
याशिवाय मृतसंजीवनी, रक्षा, वशीकरण, इ. मंत्रही आहेत. 
तथागतगुह्यकात मंत्रजप दहा प्रकारचा सांगितला आहे. मंत्र- 
जपामुळे बोघिचित्त व सिद्धी यांची प्राप्ती होते. 

(८) आहार - साधकाला प्रत्येक पशूचे मांस भक्षणीय 
आहे. वीर्य, विष्ठा, इ. चे भक्षणही पंचामृतभक्षण या नावाने 
सांगितले आहे. हे शब्दही सांकेतिक आहेत. मांसादी वस्तू उप- 
लब्ध नसल्यास ध्यानद्वारा मांसभक्षण विहित आहे. 

सर्वेप्रथम तथागतगुह्यक या ग्रंथात तांत्रिक उपासनेला निश्चित 
स्वरूप देण्यात आले. मग पुढच्या काही शतकांत त्या उपासनेत 
अनेक प्रकारचा तपशील भरला गेला. ध्यानीबुद्ध, देवकुल, 
युगनद्ध, महासुख, इ. सिद्धान्त जेव्हा तंत्रमतांत प्राधान्य पावले, 
तेव्हा त्या सर्वाना मिळून वजयान असे नाव पडले. 

ध्यानीबुद्ध - बौद्ध मत हे प्रारंभी अनात्मवादी व अनीइवरवादी 
होते; पण महायान मतात जेव्हा तंत्रमागे शिरला, तेव्हा त्या 
लोकांनी आत्मा व परमात्मा यांचा स्पष्टपणे स्वीकार केला. 
तांत्रिक बौद्ध मतावर नास्तिकतेची छायाही नाही. या मतात 
परमात्मा हा आदिबुद्ध या नावाने ओळखला जातो. तो अनादी, 
सर्वेज्ञ व सर्वंद्रष्टा असून, शून्यता व करुणा या दोहोंच्याही 
ठिकाणी त्याची अद्वेतावस्था असते. या आदिबुद्धाची विभिन्न 
रूपे विभिन्न लोकांत असतात. हा रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार व 
विज्ञान या पाच स्कंधांचे अधिष्ठाते देव अर्थात पाच ध्यानीबृद्ध 
या स्वरूपात व्यक्‍त होतो. वैरोचन, रत्नसंभव, अमिताभ, 
अमोघसिद्धी व अक्षोभ्य हे ध्यानीबुद्ध होत. बौद्ध तंत्रांत हे 
ध्यानीबुद्ध त्यांच्या शक्‍तींसह वणिलेले असतात. त्यांच्या वर्ण, 
किरीट, मुद्रा, वाहून, कुल, बीजमंत्र या सगळ्या गोष्टी भिन्च 
असतात. हे ध्यानीबुद्ध सदैव ध्यानमग्न असतात. त्यांचीच मानवी 
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रूपे म्हणजे बोधिसत्त्व होत. 

. देवकुल - प्रत्येक ध्यानीवुद्ध हा एका देवकुलाचा जनक 
असतो. वैरोचनक्रुलात सर्व स्त्रीदेवतांचा समावेश आहे. 
मारीची, अशोककांता, वाराही, घोषा, इ. त्यांची नावे आहेत. 
याशिवाय द्याकिनी, डाकिनी, इ. भयंकर देवताही याच कुला- 
तुन विकसित झाल्या आहेत. त्यांच्या वेषभूषा, वर्ण, वाहन, 
ध्यान, मंत्र, मुद्रा, इ. गोष्टींचे वणंन साधनमालेत आहे. रत्न- 
संभवकुलात जंभल व उच्छष्मजंभल असे दोन देव व महाप्रति- 
सरा व वसुधारा अद्षा दोन देवी आहेत. यांची उपासना 
धनप्राप्तीसाठी करायची असते. अमिताभकुलातून अवलोकिते- 
वर, महावळल व हयग्रीव हे देव आणि कुरुकुल्ला, भूकुटी, महा- 
सितवती, इ. देवी जन्म पावल्या आहेत. कुरुकुल्ला ही त्या 
सर्वांत महत्त्वाची. वक्लीकरणासाठी तिचा उपयोग करतात. 
अमोघकुलातून खदिरवनी तारा, वद्यतारा, धनदतारा, महा- 
मायूरी, इ. सर्व देवता उत्पन्न झाल्या आहेत. विविध रोग, सर्पदंश, 
इ. गोष्टींपासून त्या मनुष्यांचे रक्षण करतात. अक्षोम्यकुलाची 
संतती विपुल आहे. चंडरोषण, हेरुक, वुद्धकपाल, यमारी, इ. 
भयंकर देव या कुलात उत्पन्न झाले आहेत. यांतले बहुतेक देव 
त्यांच्या शक्‍तींसह युगनद्ध रूपात उपासिले जातात. महाचीन- 
तारा, एकजटा, प्रज्ञापारमिता, नैरात्मा, इ. देवीही याच कुला- 
तल्या होत. अक्षोभ्यक्रुलातल्या देवतांचे शिवपरिवारातील 
देवतांशी विलक्षण साम्य आहे. 

बौद्ध देवतांचे ध्यान - बौद्ध देवतांचे वर्ण, त्यांची आसने, 

आयुधे व मुद्रा यांना काही आध्यात्मिक अर्थ असतो. ज्या 
तांत्रिक विघीसाठी देवतेला आवाहन केलेले असते, त्याला अनु- 
सरून त्या देवतेचा वर्ण ठरलेला आहे. उदा०-शांतिक विधीची 
देवता शुभ्र वर्णाची; पौष्टिक विधीची पीत वर्णाची; वश्य व 
आकर्षण या विधींची हरित किवा रक्‍त वर्णाची; उच्चाटन 
किवा मारण या विघधींच्या देवतेचा वणे निळा. 

आसनांचा अर्थ - वज्रपर्यकक “ चिंतन व आत्मनिरीक्षण; 
अर्धपर्यझक > प्रसन्नता; आलीढ > वीरता; प्रत्यालीढ च नाश. 
देवतांची आयुधे ही बोघिचित्ताची विभिन्न रूपे आणि त्यांच्या 
मुद्रा म्हणजे बोधिचित्ताच्या भिन्न भिन्न अवस्था होत. 

बौद्धांच्या देवदेवतांची नावे भिन्न असली, तरी त्यांपैकी 
बर्‍याच देवतांवर पौराणिक देवतांचा प्रभाव स्पष्ट दिसतो. त्यांचे 
रूप, गुण, स्वभाव हेही त्या त्या पौराणिक देवतांच्या सारखेच 
दिसतात. मात्र बौद्ध देवमंडलाचे वैशिष्टय हे, की त्यांनी 
सार्‍या देव-देवता कोणत्या तरी ध्यानीबुद्धाशी संलग्न केलेल्या 
आहेत. दुसरे वैशिष्टय म्हणजे या स्त्री-पुरुष देवता युगनद्ध 
किवा संयुक्‍त अवस्थेत असतात. तांत्रिक बौद्ध हे देवांची 
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भारतीय संस्कृतिकोदां 


वास्तव सत्ता मानीत नाहीत; तर केवळ मनोवैज्ञानिक आव- 
इयकतेसाठी त्यांची काल्पनिक सत्ता मानतात. जप, ध्यान, ई. 
साधनेच्या प्रारंमी बीजमंत्रातून देवतांची उत्पत्ती होते व त्या 
त्या देवतेश्ी तादात्म्य पावून साधक स्वरूपात स्थित होण्याचे 
शिक्षण घेऊ शकतो, असे त्यांचे मत आहे. देवतांच्या अनेक 
रूपांची कल्पना ही मनोवृत्तींच्या अनेकत्वातून झालेली आहे, 
रोगनाशासाठी विक्षिष्ट मानसिक अवस्थेची गरज असते, 
म्हणून सिंहनाद हा देव उत्पन्न झाला व त्याचे घ्यानजपादी 
तंत्र सांगितले गेले. शत्रुनाशासाठी महाकाल, प्रेमपूर्तीसाठी 
कुरुकुल्ला, इ. देवतांचे ध्यानपूजन बौद्ध तंत्रात निर्माण झाले. 
देवता फल देत नाहीत; तर चित्ताची तज्षी अवस्था हीच फल 
देणारी असते, हा तांत्रिक बौद्धांचा सिद्धान्त असून तो मन 
विज्ञानाला धरून आहे. | 

ब्रह्मा, विष्णू, महेश, कातिकेय, चामुंडा, वाराही, गणपत 
महाकाल, इ. अनेक हिंदू देवता बौद्ध धर्मात जशाच्या तशाच 
प्रविष्ट झालेल्या आहेत. त्याचप्रमाणे नवग्रह, यक्ष, न 
विद्याघर यांचीही पूजा बौद्ध लोक करतात. त्यामुळे मत 
पूर्ण होतात, अशी त्यांची श्रद्धा आहे. 

तांत्रिक बौद्धांनी पौराणिक देवतांची अवहेलनाही 
आहे. इथे त्यांचा सांप्रदायिक दुरभिमान दिसून येतो. 
लोक गणपतीला विघ्नकर्ता मानतात व विघ्नांतक सांगा 
देवाकडून त्याला पायदळी तुडवितात. बौद्ध मृति-चित्रकलेत र 
प्रकारची अनेक दृश्ये आहेत. ब्रह्मा, विष्णू, शिव आणि बाग भा 
बौद्ध तंत्रात सैतानाच्या (मार) श्रेणीत घातले आहे. की 
यणाला हरिहरिवाहन नावाच्या देवाचे वाहन बनवले ण: 
ब्रह्मदेवाची दशा तर अत्यंत दयनीय झाली आहे. अनेक 
देवता ब्रह्याचे शिर कापून त्याने आपल्या हातांची द्ताली 
वाढवतात. निष्पक्नयोगावलीत वणिलेल्या गौरी, चौरी, पांच्या 
व घस्मरी या देवता अनुक्रमे ब्रह्मा, इंद्र, उपेंद्र व स्द्र 
छातीवर बसवलेल्या दाखविलेल्या आहेत. भैरव आपि हयांच्या 
रात्री यांना आडवे घालून संवर मंडलातला बौद्ध देव बहाड 
वर उभा आहे. योगांबर मंडलात अनेक पौराणिक 
द्वारपाल बनवले आहे. 

बौद्ध देवमंडलात भयानक 
साधनमालेत सांगितले आहे, की या सवे देवता 
दयाळू आणि कृपाळू असून, त्यांचे केवळ बाह्य 
आहे. ही बाह्य भयंकरताही साधकांना भय उत्पन्न का 
नसून, निर्दय, हिसक, नास्तिक, व बुद्धदरोही तांची विशिष्ट 
देण्यासाठी आहे. बौद्ध तंत्रमार्गात या सव दे 
उद्देशासाठी जप, पुजा, इ. साधना सांगितली आहे. 
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युगनद्ध - वोद्ध तंत्रे ही अद्वैती किवा अद्दयवादी आहेत. 
साधकाला पूर्ण अद्वयावस्था प्राप्त करून घ्यायची असते. तिलाच 
युगनद्ध अवस्था म्हणतात. प्रज्ञा व उपाय या दोहोंचा परस्पर 
संयोग होणे असा त्याचा अर्थ आहे. जेव्हा जागतिक पदार्थांची 
शून्यता ज्ञात होऊन शरीर, मन व शब्द यांत तथतेचे ज्ञान 
भरून येते व साघक जगताच्या दु:खांच्या नाशासाठी संनद्ध 
होतो, तेव्हा त्याला युगनद्ध अवस्था प्राप्त होते. हा सिद्धान्त 
मूर्त स्वरूपात दाखविण्यासाठी बौद्धांच्या तांत्रिक स्त्री-पुरुष देवता 
आलिंगन अवस्थेत दाखविलेल्या असतात. तिबेटात ही अवस्था 
यब-युम्‌ या नावाने प्रसिद्ध आहे. यब्‌ च पिता व युम्‌ "च माता. 
त्यांचे मीलन म्हणजे पूर्णावस्था किवा निर्वाण होय. हाच 
सिद्धान्त निराळया शब्दांत तांत्रिकांनी पुढीलप्रमाणे सांगितला 
आहे - 
जागतिक पदार्थांना एक प्रतीयमान सत्ता असते. हे ज्ञान 
एकदा झाले, की साधक प्रत्येक अवस्थेत निर्ढरंढध राहतो. यालाच 
शून्यता असे म्हणतात. शून्यता ही स्त्री असून, तिची अभि- 
व्यक्ती हा पुरुष आहे. या दोहोंची एकता झाली, की सहज 
प्रेमावस्था उत्पन्न होते. ही अवस्था म्हणजेच युगनद्धता किवा 
यब-युम्‌ अवस्था होय. 
चर्या, संस्कार व सण - बौद्धांनी नित्य व नैमित्तिक आच रा- 
यच्या विधींना चर्या म्हटले आहे. चर्येमध्ये चैत्यवंदना व बोघि- 
वंदना असे दोन प्रकार आहेत. चैत्यवंदना अश्ली - 
वन्दामि चेत्तियं सब्बं सब्बठानेसु पतिट्ठितं । 
सारोरिक धातु महार्बोधि बुद्धरूपं सकलं सदा ।। 
मिर्वे-. सवे स्थानांमध्ये प्रतिष्ठित शारीरिक धातू असे बुद्धा- 
वशेष, बोधिवक्ष व बद्धमर्ती या सर्व चैत्यांना मी सावेकाल नम- 
स्कार करतो. ते त 
बोधिवंदना अशी - 
यस्स मूले निसिद्नोव सब्बरि विजयं अका । 
पत्तो सब्बञ्जुतं सत्या वन्दे त॑ बोधिपादपं ।॥ 
इमे हेते महाबोधि लोकनाथेन पुजिता । 
अहम्पि ते नमस्सामि बोधिराज नमत्यु ते ॥ 
अर्थ- ज्या बोधिवृक्षातळी बसूनच बुद्धाने सव शत्रूंवर (मार 
ब त्याची सेना यांवर) विजय मिळविला, त्या सर्वेप्रणत अशा 
धिवृक्षाला मी वंदन करतो. हे महाबोधिवृक्ष लोकनाथ 


भगवंताच्या द्वारे पूजित आहेत. मी सुद्धा त्यांना नमस्कार . 


करतो. हे बोधिराजा, तुला माझा नमस्कार असो. 
त्रिशरण - बुद्ध, धर्मे व संघ या तीन वस्तूंना शरण जाणं 


याला त्रिशरण म्हणतात. हे त्रिशरण त्रिवार करायचे असते. 
"त्याचे मंत्र असे- 
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बौद्ध धर्मे 


बुध्द सरणं गच्छामि । 


धम्म सरणं गच्छासि । 

संघं सरणं गच्छामि। 

दुतियम्पि, बुध्द सरणं गच्छामि । 
दुतियम्पि, धम्मं सरणं गच्छामि । 
दुतियम्पि, संघं सरणं गच्छामि । 

ततियम्पि, ब॒ध्दं सरणं गच्छामि । 
ततियम्पि, धम्मं सरणं गच्छामि। 
ततियम्पि, संघं सरणं गच्छामि। 


पंचशील - बौद्ध साधकाने अहिंसा, अस्तेय, अव्यभिचार, 
असत्य न बोलणे व मद्यपान न करणे या पाच शीलांचे पालन 
करण्याची प्रतिज्ञा नित्य करायची असते. 

अष्टशील - प्रत्येक महिन्याची अष्टमी, चतुदेशी, पौणिमा 
व अमावस्या या चार तिथी उपोसथाच्या असतात. त्या दिवशी 
उपासकाने उपवास करून अष्टशीलांचे पालन करायचे असते. 

परित्राणपाठ - इहपरकल्याण, भूतप्रेतांचा उपद्रव शांत होणे, 
अधिव्याधी नष्ट होणे, इत्यादींसाठी जो पाठ करायचा त्याला 
परित्राणपाठ म्हणतात. या पाठात महामंगल सुत्त, करणीयमेत्त 
सुत्त, महामंगळ गाथा, पुण्यानुमोदन व जयमंगल अट्ट्गाथा 
ही प्रकरणे म्हणायची असतात. गृहप्रवेश, विवाह, अन्नदान, 
इ. प्रसंगीं परित्राणपाठ म्हटला जातो. हा पाठ भिक्षूंनी करायचा 
असतो. जिथे भिक्षू नसतील तिथे अधिकारी गृहस्थ पाठ कर- 
तात. आत्मकल्याणासाठी कोण्याही व्यक्‍तीने परित्राणपाठ 
करायचा असतो. पाठ करताना किवा ऐकताना कर्ता किवा 
श्रोता एका तिहेरी सुताचे एक टोक आपल्या हाती घेतो व 
दुसरे एका जलकल्हात सोडून त्यावर आंब्याचा टाळा झाकतो. 
पाठ संपल्यानंतर ते त्रिसूत्र हातात बांधून कल्शातले थोडे 
पाणी प्राशन करतो व बाकीचे घरात शिपडतो. 

हिंदूंप्रमाणेच बौद्ध लोकही स्त्रीचे व मुलाचे काही संस्कार 
करतात. त्या संस्कारांची नावे अशी- 

गर्भमंगल- स्त्रीला गर्भेधारणा झाल्यानंतर तीन महिन्यांनी 
सोयीचा दिवस पाहून हा संस्कार करतात. त्या वेळी गभिणी 
आपल्या गर्भाच्या कल्याणासाठी त्रिशरण, पंचशील, बुद्धपूजा, 
परित्राणपाठश्रवण, इ. गोष्टी करून भिक्षूंना दान देते आणि 


त्यांच्याकडून उपदेश ऐकते. 


नामकरण - मुलाच्या जन्मानंतर पाचव्या सप्ताहात हा 
संस्कार करतात. त्या दिवशी माता स्नान करून त्रिश्षरणादी 
गोष्टी करते व मुलाला मांडीवर घेऊन परित्राणपाठ ऐकते. 
त्यानंतर मुलाचे नाव ठेवतात. 

अन्नप्राशन- हा संस्कार पाचव्या महिन्यात करतात. त्या 


बोद्ध धमं 
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दिवद्षी माता मुलासह नवे वस्त्र नेसून त्रिशरणादी कृत्ये करते. 
नंतर भिक्ष्‌ किवा आचाय एका वाटीत खीर घेऊन ती मुलाला 
भरवते. त्याच दिवश्षी मुलाला वुध्दमूर्तीच्या दर्शनासाठी नेतात 
व वुद्धपूजा करतात. 

केशकतंन - मुलाच्या जन्मानंतर तीन वर्षांच्या आत हा 
संस्कार करतात. त्यासाठी विहारात किंवा एखाद्या पवित्र 
स्थळी जातात. यात प्रथम आचार्य वस्तर्‍याने मुलाच्या केसांची 
एक वट कापतो आणि नंतर नापित त्या मुलाचे मुंडन करतो. 
कापलेळे केस कणकेच्या गोळ्यात ठेवतात व त्या गोळ्यानेच 
मुलाचे डोके पुसतात. नंतर तो गोळा माळावर पुरतात किंवा 
नदीच्या प्रवाहात सोडून देतात. मग मुलाला स्नान धालून 
त्याला नवे कपडे घालतात आणि आई किवा बाप त्याला 
मांडीवर बसवून त्रिश्षरगादी कृत्ये करतात, भिक्षूंना दाने देतात 
व सायंकाळी वुद्धपुजा करतात. 

कान टोचणे- हा संस्कार पाचव्या वर्षी किंवा केशकर्तन 
संस्कारावरोबरच करतात. यात त्रिश्षरणादी कृत्ये झाल्यावर 
मुलाचे कान टोचतात व त्यात सुंकली घालतात. 

विद्यारंभ - हा संस्कार पाचव्या किंवा सातव्या वर्षी कर- 
तात. त्या दिवशी मुलाला मंदिरात नेऊन त्याच्या हस्ते बुद्ध- 
पुजा व त्रिशरणादी कृत्ये करतात. मग आचाय एका पाटीवर 
मुलाच्या हाताने त्रिशरणाची अक्षरे लिहितो व मुलाकडून ती 
वाचून घेतो. 

विवाह - या संस्कारात आचार्य वधूवरांना त्रिशरणादी 
कृत्ये करायला लावतो व मग उभयतांची कर्तव्ये त्यांना सम- 
जावून सांगतो. तो पतीला पुढील उपदेश करतो - 

(१) सम्माननाय - तू तुझ्या पत्नीचा सन्मान केला पाहिजेस. 

(२) अनवमाननाय - तू आपल्या पत्नीचा कधीही अवमान 
करता कामा नयेस. (३) अनतिचारियाय - तू आपल्या पत्नीचे 
अतिक्रमण करता कामा नयेस. (४) इस्सरियवोस्सगेन - तृ 
धनदौलतीने आपल्या पत्नीला संतुष्ट ठेव. (५) अलंकारानुप्प- 
दानेन - तू तुझ्या पत्नीला दागदागिने देऊन प्रसन्न ठेव. 

पत्नीच्या बाबतीत पुढील पाच कतंव्ये सांगितली आहेत - 

(१) सुसंविहितकम्मन्ता - पत्नीने सवं गृहकृत्ये उत्तम प्रकारे 
करावी. (२) संगहितपरिजना - कुटुंबातील मंडळी, आप्तेष्ट व 
नोकर-चाकर यांना प्रसन्न व स्वाधीन ठेवावे. (३) अनतिचा- 
रिणी- मिथ्याचारापासुन विरत राहून पतीचा संतोष साधावा. 
(४) सम्भत अनुरक्‍्खनं - पतीने मिळविलेल्या द्रव्यादी वस्तूंचे 
संरक्षण करावे. (५) दक्खा च अनलसा च सब्बकिच्चेसु - 
निरल्सपणे सर्व कृत्यांत सावध राहावे. 

बौद्धांचे काही सण असे - 
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(१) वेशाखी पौणिमा - हा वुद्धजन्माचा दिवस होय. गौत- 
माला ज्ञान व निर्वाणही याच दिवशी प्राप्त झाले. त्यामुळे हा 
दिवस पवित्र ठरला आहे. या दिवशी वौद्ध लोक वुद्ध -जयंतीचा 
उत्सव करतात. 

(२) ज्येष्ठ पौणिमा -या दिवशी वुद्धाने कपिलवस्तृत महा- 
सुत्ताचा उपदेश दिला होता. त्यामुळे हा दिवसही बौद्ध लोक महा- 
पर्व मानतात व त्या दिवशी अष्टशीलादी धर्मकृत्ये आचरतात. 

(३) आपाढी पौणिमा -या दिवशी वोविसत्त्वाने महामाया 
देवीच्या कुशीत प्रवेश केला. याच दिवशी बुद्धाने महाभिनिष्क्रमण 
केले व याच दिवशी धर्मचक्रप्रवर्तन केले. बौद्धांचे हेही व्रिगु- 
णित महापर्व आहे. या दिवशी वोौद्ध भिक्षू वर्षावासासाठी 
एखाद्या विहारात येतात व तीन महिने त्या ठिकाणी राहतात. 

(४) नागपंचमी- या दिवशी बुद्धाला खिरीचा नैवेद्य दाख- 
वतात, शीलग्रह्ण करतात व भिक्षूंना भोजन वाढतात. 

(५) विजयादशमी - सम्राट अश्योकाने कलिंगविजयानंतर 
याच दिवशी प्रतिज्ञा केली होती, की यापुढे मी शास्त्रद्वारा दिसा” 
त्मक विजय न संपादिता धमंप्रचाराच्या द्वारे अहिंसात्मक 
संपादीन.' या प्रतिज्ञेचे स्मरण म्हणून या दिवसाला सणाचे स्वरूप 
आले आहे. या दिवशी वुद्धपुजा व दानधर्मादी कृत्ये करतात. 

(६) आश्विन पौणिमा- या दिवशी बुद्धाने त्रयस्त्रिश स्वर्गात क 
आपली माता व देव यांना उपदेश केला होता; म्हणून र 
दिवशी भिक्षू प्रवारणा करून वर्षावास समाप्त करतात. 

(७) वसंत पंचमी - माघ शुद्ध पंचमीस मोहरीच्या पिवळया न 
फुलांनी बुद्धपुजा करतात व त्याला खिरीचा नैवेद्य दाखवताट कॉक 
भिक्षूंना केशरमिश्रित खिरीचे भोजन वाढतात व इत 
धामिक कृत्ये करतात. ् 

(८) माघी पौणिमा-या दिवशी बुद्धाने वैशाली येथे नाग 
आयुसंस्काराचा त्याग करून घोषणा केली होती, की क: 
पासून तीन महिन्यांनंतर तथागताचे परिनिर्वाण होईल. ' मट 
हा दिवसही पुण्यप्रद मानतात. व. 

(९) फाल्गुन पौणिमा-या दिवशी बुद्धपूुजा व क 
करतात; नंतर बुद्धगीत म्हणतात. मग एकमेकांवर सुगंधी ी 
शिंपडून प्रेमाने एकमेकांना भेटतात व खारीकखोबरे वाटतात 
कुठेकुठे या दिवशी जलक्रीडाही करतात.  ोल्येशी. 

बोद्ध पुण्यक्षेत्रे - बौद्ध लोकांनी पुढील आठ क्षेत्रे ह - 
पवित्र मानली आहेत - लुंबिनीवन, बोधगया, दाव्यात 
कुशीनगर, श्रावस्ती, संकाऱ्य, राजगृह व वैशाली. 


व असे“ 
स्थानांचे माहात्म्य बौद्ध साहित्यात वणिळे आहे, ते त्यांने 


स्थ 
(१) लुंबिनीवन - ही बुद्धाची जन्मभूमी दो, दैजमांग 
नेपाळच्या तराईत येते. एके काळी इथे कित्येक विह 
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झाले होते; पण सांप्रत त्यांपैकी एकही विद्यमान नाही. 
अशोकाचा एक स्तंभ मात्र तिथे उभा आहे. 

(२) बोधगया - हे क्षेत्र गयेपासून सहा मैल दक्षिणेस आहे. 
इथे बुद्धाला बोधी प्राप्त झाली. भाविक वौद्धांना याहून मोठे 
पुण्यक्षेत्र दुसरे कोणतेही नाही. इथे अनेक बौद्ध स्मारके आहेत. 

(३) क्रषिपत्तन - याला सारनाथ असेही म्हणतात. हे 
स्थान वाराणसीजवळ आहे. बुद्धाने आपले धर्मचक्रप्रवतेन इथून 
सुरू केले, म्हणून याला महत्त्व आले आहे. इथे अशोकाने कित्येक 
स्मारके उभी केली आहेत. इथली बुद्धमूर्ती म्हणजे बौद्ध 
मृतिकलेतला एक महान आविष्कार होय. 

(४) कुशीनगर - याला कुशिनारा असेही म्हणतात. उत्तर 
प्रदेशातल्या गोरखपूर जिल्ह्यातले कुसियाँ हे गाव म्हणजे 
प्राचीन कुशीनगर होय. इथेच बुद्धाचे परिनिर्वाण झाले. इथे 
अशोकाने बनविलेला एक स्तूप आहे. 

(५) श्रावस्ती - याचे आधुनिक नाव सहेतमहेत असे आहे. 

भराचीन कोसलाची ही राजधानी होती. इथे वृद्धाने आपले बुद्धि- 
भदशन केले होते. सुप्रसिद्ध जेतवन विहार इथेच होता. 
_ (६) संकाश्य - याचे आधुनिक नाव संकिसा असे आहे. हे 
क्षेत्र उ. प्रदेशातल्या फरुंखाबाद या जिल्ह्यात आहे. त्रयस्त्रिश 
स्वर्गातुन या ठिकाणी बुद्ध उतरला होता. चैत्य, विहार, इ. 
स्मारके इथेही होती. 

(७) राजगृह - हे बिहारमधील पाटणा जिल्ह्यात आहे. 
भाचीन काळी ही मगध राज्याची राजधानी होती. इथे बुद्धाने 
कित्येक वेळा वर्षावास केले होते. ह 

(८) वेश्याली - याला सांप्रत बसाढ म्हणतात. हे क्षेत्र 

बिहारमध्ये मुझफ्फरपूर जिल्ह्यात आहे. बुद्धाने आपल्या महापरि- 
निर्वाणाची घोषणा इथूनच केली. 

वरील आठ धर्मस्थानांव्यतिरिक्‍त आणखी काही क्षेत्रेही बौद्ध 
साहित्यात उल्लेखनीय ठरली आहेत, ती अशी - 

सांची - बौद्ध कलेचे हे एक महान क्षेत्र आहे. हे क्षेत्र मध्य- 

प्रदेशात भोपाळजवळ येते. प्रारंभिक बौद्ध कलेचे महनीय आवि- 
ष्कार इथेच दिसतात. इथे अशोककालीन एक भव्य स्तूप आहे. 

तक्षशीला - हे पश्‍चिम पाकिस्तानात आहे. बौद्ध साहित्या- 
तला सुप्रसिद्ध घोषिताराम नावाचा विहार इथे होता. क 

नालंदा - हे ठिकाण राजगृहाजवळच आहे. इथे बौद्ध 
धर्माच्या उत्तर कालात एक महान विश्वविद्यालय निर्माण झाले. 
बुद्ध या ठिकाणी अनेकवार गेला होता. 

गिरनार - हे क्षेत्र सौराष्ट्रातल्या जुनागड जिल्ह्यात आहे. 
युआन च्वांगच्या कालात इथे ५० विहार होते व त्यांत ३००० 
थेरवादी भिक्षू राहत होते. 
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वलभी - हे ठिकाण सोराष्ट्रातल्या भावनगरजवळ आहे. 
इथे १०० विहार होते आणि त्यात सम्मित्तीय संप्रदायाचे 
६००० भिक्षू राहत होते. 

कांपिल्य - हे क्षेत्र गुजरातमधल्या नवसारी इथे येते. इथे 
सिंधू देशातल्या संघाचे ५०० भिक्षू राहत होते. 

अमरावती -- हे आंध्यातल्या गुंटूरजवळ आहे. इथला स्तूप 
विशेष प्रसिद्ध आहे. इथे बोद्ध मूतिकलेचा एक संप्रदाय निर्माण 
झाला आणि तो लंका व आग्नेय आशियापर्यंत पोचला. 

नागार्जुनकोंड - हे क्षेत्र आंध्र प्रदेशात कृष्णा नदीच्या तीरी 
आहे. इथे बरेच बौद्ध स्तृत आढळले आहेत. 

कांची - हे पौराणिकांप्रमाणेच बोद्धांचेही एक मोठे क्षेत्र 
आहे. एका काळी हे एक बौद्ध धर्माचे महत्त्वाचे केंद्र होते. बुद्ध- 
घोषाने मनोरथपूरणी ही आपली अट्ट्कथा इथेच राहून लिहिली. 
याव्यतिरिक्त जुनागड, तलाजा, भाजे, बेडसे, काले, कोंडाणे, 
नासिक, जुत्तर, कान्हेरी, अजंटा, वेरूळ, भरहूत, इ. अनेक 
स्थाने तेथील बौद्ध लेणी किवा स्तूप यांमुळे प्रसिद्ध आहेत. 

धसंप्रसार - सम्राट अशोक हा बोद्ध धर्माचा सर्वांत मोठा 
आश्रयदाता व प्रसारक होता. त्याने आपल्या साम्राज्यात भिन्न 
भिन्न श्रेणींचे धर्मप्रचारक नियुक्‍त केले होते. तोही स्वत: धर्मयात्रा 
करीत होता. त्याने ठिकठिकाणी शिलाखंडांवर धर्माज्ञा खोदून 
ठेवल्या आहेत. त्याने उत्तरेस यवनांचा देश, गांधार, काश्‍मीर 
हिमाचल प्रदेश; पश्चिमेला अपरांत; दक्षिणेला बनवासी; तसेच 
म्हैसूर, लंका, सुवणभूभी (मलाया, सुमात्रा) इत्यादी ठिकाणी 
धर्मप्रचारक पाठविले. त्याच्या तेराव्या शिलालेखावरून कळते, 
की त्याने सीरिया, मिसर, मॅसिडोनिया, हिपिरस, सिरेनिया, 
उत्तर आफ्रिका, इ. दूरदूरच्या देशांतही नामांकित धर्मप्रचारक 
पाठविले होते. त्याचेच कार्य पुढे कनिष्क राजाने चालू ठेवले 
आणि आपले धमंप्रचारक मध्य आशिया, चीन, जपान, ब्रह्मदेश, 
थायलंड, कंबोडिया, तिबेट, इ. देशांत पाठवले. 

बुद्धाच्या परिनिर्वाणानंतर पहिल्या दोन शतकांत बौद्ध धर्माचे 
क्षेत्र मगध व कोसल या प्रदेशांपुरतेच मर्यादित होते. पुढे मोर्य 
कालात मथुरेला महत्त्व आले आणि ते बौद्धांचे एक महत्त्वपूर्ण 
केंद्र बनले. या कालात बौद्ध धर्म निरनिराळया संप्रदायांत 
विभक्त होऊ लागला. शुंगराजांच्या कारकीर्दीत त्याचा राजा- 
श्रय बंद झाला. पुष्यमित्र शुंग हा बौद्ध धर्माचा शत्रू असल्याचे 
इतिहास सांगतो. पण त्याच्याही सत्ताकालात त्या धर्माची 
पीछेहाट झाली नाही. कारण लोकमानसात त्या धर्माने प्रेमा- 
दराचे स्थान मिळवले होते. भरहूत व सांची येथील स्तूप, 
कार्ल्याच्या गुंफा, इ. वास्तुरचना शुंगकालातल्याच आहेत, त्या- 
वरून हे कळून येईल. 


बोद्ध धम 


बौद्ध धरम 


याच काळात उत्तरेस ग्रीकांनी वोद्ध धर्माचा स्वीकार केला. 
मिलिंद किवा मिनांडर हा ग्रीक राजाच वोौद्ध वनला. त्याने 
सियालकोट येथे आपली राजधानी स्थापून फार मोठे धर्मकार्य 
केले. ग्रीकांनी वौद्ध धर्म स्वीकारल्यावर मोग्गल्िपृत्त तिस्स हा 
आचार्य त्या देशात गेला आणि तिथल्या प्रचारकार्यासाठी त्याने 
घर्मरक्षित नावाच्या एका ग्रीक स्थविराची योजना केली. थोड्या 
कालानंतर हाच धर्मरक्षित अपरांत (कोकण) देशात आला 
आणि त्याने हजारो स्त्री-पुरुषांना वौद्ध धर्माची दीक्षा दिली. 

कनिष्काची कारकौर्द ही वौद्ध धर्माच्या इतिहासात महत्त्वाची 
समजली पाहिजे. त्याच्याच काळात हिदी-ग्रीक अशी एक बौद्ध 
कळेची मिश्र शाखा विकसित झाली. महायान पंथाचा विकास 
कनिष्काच्या काळातच झाला. 

गुप्त सम्राटांच्या कारकौर्दीत उड्डियान, गांधार, मथुरा, 
कनौज, कोसल, मगध, ताम्त्रलिप्ती, इ. प्रदेशांत बौद्ध धम अनेक 
अंगांनी बहरला. नालंदा येथे महाविद्यालयाची स्थापना गुप्तां- 
च्याच काळात झाली. इ. स.च्या सहाव्या शतकात सोराष्ट्रातल्या 
वल्लभीचा मैत्रेय राजा वौद्ध धर्माचा मोठा आश्रयदाता बनला. 

इ. स. च्या सातव्या शतकात ह्षवर्धनाने स्वतः महायान पंथ 
स्वीकारून त्या धर्माला मोठा राजाश्रय दिला. या कालात 
बौद्ध धर्माने सर्वोच्च विद गाठला; पण त्याच काळात त्याच्या 
ऱ्हासाची लक्षणे दिसून येऊ लागली. 

इ. स.च्या आठव्या शतकात वोौद्ध धर्म निरनिराळया प्रदेशांत 
संकोच पावू लागला. मात्र त्याच वेळी पूर्व भारतात त्याचे पुन- 
रुत्थान झाळे. तिकडच्या पालबंशी राजांनी बौद्ध धर्माला खूप 
बर चढविले. त्यांनी नालंदा विश्‍वविद्याळयाला तर मोठे अनदान 
दिलेच; शिवाय चिक्रमशीच्ा, उदंतपुरी ब सोमपुरी या ठिकाणी 
नवी विश्‍ंबविद्याळ्ये निर्माण केळी. या विद्याऊ्यांनी ९ ले १२ 
या शतकात बौद्ध धर्म आणि संस्कृती यांच्या अभिवृद्धीचे कार्य 
आस्थेने आणि निळंने केले. 

परदेशांत धर्मप्रसार - अशोकाचा पणतू विजयसंभव याने 
खोतानमध्ये बौद्ध धर्म स्थापित केला. वैरोचन नावाचा एक 
बौद्ध आचार्य भारतातून खोतानमध्ये गेळा आणि विजयसंभव 
या राजाचा प्रमुख उपदेशक बनला. खोतानमधला पहिला बौद्ध 

विहार इ. स. २१९ पुर्वीचा आहे. तिथे विहार, चेत्य, मंदिरे, 
इ. स्वरूपांत सुमारे ४००० बौद्ध केंद्रे होती. चिनीतुकस्तानच्या 
उत्तर भागात चार मोठी राज्ये होती. त्यांतल्या कुच नावाच्या 
एका राजाने आपल्या प्रदेशात व चीनमध्ये बौद्ध धर्म प्रसृत 
हाण्यःञा खूप मदत केली. चिनी इतिहासावरून कळते, की 
तिसऱया शतकात कुचाच्य़ा राज्यात सुमारे १००० स्तृपव 
बौद्ध मंदिरे होती. त्या राज्यातील कित्येक वौद्ध भिक्षू चीन- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


मध्ये गेळे आणि त्यांनी वरेचसे वोद्ग वाळूमय चिनी भाषेत 
अनुवादले. 

वौद्ध धर्म चीनमध्ये जाण्यापूर्वी तिथे ताओ व कनफ्यूशिअन 
हे धर्मसंप्रदाय प्रचलित 
होते; पण कनपयूशि- 
असच्या धर्माशी तुलना 
करता वौद्ध धर्म अधिक 
विकसित होता आणि 
ताओच्या तत्त्वज्ञानाहून 
बौद्ध तत्त्वज्ञान अधिक 


आकर्षित करून घेतले. 


नावाचा राजवंदारच्या 
शी 


झाला. या राज_ ढु 
पहिल्या साधा 
धर्माला राजध 
चीनमध्ये बोर्ड तग 
क जवटीने केला च्वांग व ई 
प्रारंभ याच रा केला. फाहियान, युआन च्य, ..रतात 
घर्मर्र्क 1 


हे चिनी प्रवासी बौद्ध धर्माच्या विशेष अभ भ 
आले आणि त्यांनी अनेक बौद्ध ग्रंथ चीनमध्ये नेऊन ा 
भाषेत अनुवाद केले. कुमारजीव, बुद्धभद्र, बृद्धयश, बं 
गुणवर्मा, गुणभद्र, बोधिधर्म, संघपाल, परमार्थ, उपशून्य/ ' 
रुची व बुद्धशान्त हे भारतीय बौद्ध आचार्यंही हिमाचल 
दुर्लघ्य श्रेणी पार करून आणि प्रवासातल्या अनेक सा रढ्पीचा 
तोंड देऊन चीनमध्ये गेळे. त्यांनी तिथल्या चित्र की. 
चिनी भाषेचा अभ्यास करून त्या भाषेत शेकडो १५ जेर 
अनुवादिले. या बौद्ध आचार्यांची नावे चिनी साहित्यात 
वाने लिहिलेली आहेत. त्यातल्या त्यात कुमारजीव व 
ही दोन नावे विशेष प्रसिद्ध आहेत. चीन देशात बीड़ व्रौड 
लोकप्रिय बनविण्याचे फार मोठे श्रेय या दोघांना आ€' 
धर्माचा चिनी जीवनावर आणि विचारांवर फार मोठा नीं 
पडला. पुनर्जन्म, कर्मफल व कार्यकारणसिद्धान्त या भी. 
विषयीची श्रद्धा चीन देझ्ात बौद्ध धर्मानेच निर्माण गि 
बौद्ध धर्माच्या काही सिद्धान्तांचा प्रभाव चिनी चीनची 
कलाकार यांच्यावर तर विशेष प्रमाणात पडला 
सौंदर्यदृष्टी बौद्ध धर्माने संस्कारित केली. त्यामुळ ग्रावीर्4 
कलाही बौद्ध धर्मानेच अनुप्राणित झाली. बौद्ध साहिर 


खंड सहावा 


बरेचसे वौद्ध ग्रंथ सांप्रत चिनी अनुवादाच्या रूपानेच आपणांस 
उपलब्ध झाले आहेत. बौद्ध धर्माच्या सखोल अभ्यासासाठी 
चिनी भाषेतील अनवादित ग्रंथांचा फार मोठा उपयोग होतो. 
चीनच्या मागोमाग बौद्ध धर्माने कोरियात प्रवेश केला. 
कोरियामध्ये ज्या अनेक राजवटी चालू होत्या, त्यांतल्या सिला 
नामक राजवटीने इ. स. च्या सातव्या शतकात बौद्ध धर्माचा 
स्वीकार केला. या काळात भारत व तिबेट यांमधून कित्येक 
लोक व्यापारासाठी तिकडे जात होते आणि कोरियातले अनेक 
लोक तौर्थयात्रेसाठी भारतात येत होते. या जाण्या-येण्यातून 
कोरियात बौद्ध धर्माला चांगळे पोषण मिळाले. इ. स. च्या १० 
व्या शतकात तिथे वांग राजवंशाची सत्ता सुरू झाली. त्यांच्या 
कारकौर्दीत बौद्ध धर्माने फार मोठी उन्नती साधली. पण ही 
परिस्थिती फार काळ टिकली नाही. मंगोल साम्राज्याच्या युआन 
राजरवंशाने तेराव्या शतकात वांग राजवंशयाला पद भ्रष्ट केले 
आणि तेव्हापासून कोरियातल्या बौद्ध धर्माचा ऱ्हास सु झाला. 
आणि त्यावर लामावादाचा प्रभाव पडला. मंगोल साम्राज्याच्या 
पतनानंतर कोरियात जी राजसत्ता प्रस्थापित झाली, तिने कन- 
फ्यूशिअसचा धर्म स्वीकारून बौद्ध धर्माला सर्व बाजूंनी विरोध 
; पण तरीही कोरियन जनतेतले बौद्ध धर्माचे प्रेम मात्र 
अढळ राहिले. 
विसाव्या शतकात जपानने कोरिया जिंकल्यावर तिथे पुनरच 
बौद्ध धर्माची विजयपताका फडफडू लागली. त्या धर्माच्या 
अध्ययन-अध्यापनासाठी कोरियात अनेक सोयी उपलब्ध करून 
दिलेल्या आहेत. कोरियातला बौद्ध धर्म झेन संप्रदायाच्या पद्ध- 
तीचा आहे. त्या संप्रदायाची अमिताभ बुद्धावर विशेष श्रद्धा आहे. 
बौद्ध धर्म जपानात प्रविष्ट झाला, तो इ. स. च्या सहाव्या रात- 
की प्रथम काही काल जपानी शिंतो धर्म व बौद्ध धर्म यांच्यांत 
संघर्ष झाला; पण तो थोड्याच काळात शमला. शितो धर्मात 
पितृपुजा महत्त्वाची होती. बौद्ध भिक्षूंनी तिचा स्वीकार केला 
बुद्धाच्या प्रतिमेबरोबरच ते शितो धर्मातल्या देवतांचीही 
एजा करू लागले. त्या सर्व देवता म्हणजे बुद्धाचेच विभिन्न अव- 
तार होत, असे मत त्यांनी पुरस्कारिळे आणि हळूहळू तिथल्या 
दारांनी बौद्ध धर्माला स्थान मिळाले. जपानातल्या सामंत सर- 
दारांनी तर त्याचा स्वीकार केलाच; पण तिथले कित्येक सम्मा- 
टही बौद्ध बनले. राजपुत्र शोकोतू याने इ. स. च्या ७ व्या शत- 
कात होर्युजी मठ स्थापित करून त्रिपिटकावर टीका लिहविल्या. 
बौद्ध धर्मासाठी सम्माट अक्योकाने भारतात ज्या प्रकारचे कार्ये 
की तशा प्रकारचेच कार्य जपानात शोकोतुने केले. 
ई व शिगोल या पंथांच्या रूपाने जपानी बौद्ध धर्माचे 
राष्ट्रीयीकरण झाले. दोन्ही पंथ इ. स. च्या आठव्या शतकातच 
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बौद्ध घर्स 


निर्माण झाले. पहिल्याची निर्मिती साईचो याने केली, तर दुस- 
ऱयाची कुकई याने केली. त्या पंथांनी वौद्ध सिद्धान्तांचे जपानी- 
करण करून, तो धर्म सर्व समाजाचा धर्म वनवला. हे दोन्ही पंथ 
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बुद्धमूर्ती - जपान 

केवळ मोक्षावर भर देणारे नव्हते, तर त्यांना ऐहिक जीवनातही 
परिपूर्णता हवी होती. दहाव्या शतकात एक नवी विचारधारा 
जपानमध्ये प्रचलित झाली. ती म्हणजे अमिताभ बुद्धाची उपा- 
सना ही होय. कित्येक लोक या नव्या पंथाचे अनुयायी बनले. 
अमिताभाच्या पवित्र प्रदेशात आपला पुनर्जन्म व्हावा, म्हणून 
ते त्याचा नामजप करीत. या अमिताभ - उपासनेतूनच जपानात 
अनेक नवे पंथ उत्पन्न झाले. आचार व विचार शुद्ध राखणे हे 
य़ा सर्वांचे सामान्य लक्षण होते. शेतकरी व शिपाई या वर्गात 
या संप्रदायांचा बराच प्रसार झाला. 

इ.स. च्या बाराव्या शतकात झेन व निचिरेन असे आणखी दोन 
नवे पंथ अस्तित्वात आले. सगळया जपानभर बौद्ध धर्म पसर- 
विण्यात या दोन नव्या पंथांना यश मिळाले. सतराव्या 
बौद्ध धर्म हा जपानचा राष्टीय धर्म ने बिच 
न्याय मचळवी ट्रीय धर्मे बनला, याचे सारे श्रेय 

टा एत या राजांना आहे. जपानी जनतेला ख्शिस्ती 
धमाच्या वाढत्या प्रभावापासून दुर ठेवण्यासाठी बौद्ध धर्माला 


बौद्ध धर्म २८२ भारतीय संस्कृतिकोदा 
आहे. त्याचा प्रभाव ब्रह्मदेश, कंत्रोडिया, सयाम व लाओस या 
एकोणिसाव्या गतकात राष्ट्रीयतावादी शिंतो धर्माने उचल देद्यांवरही पडला. लंकेतील लोक केवळ बौद्ध धर्माचे ग्रहण 
खाल्ली व वोत्व धर्माला विरोध सुरू केला; पण सामान्य जन- करूनच थांबले नाहीत, तर त्यांनी विविध भाष्यांच्या रूपाने त्या 
तेने वौद्ध धर्माचा त्याग केला नाही. जपानमधून वोद्ध धर्म धर्माचा विकास करण्याचे श्रेयही मिळविले. 
उखडला जाऊ नये, म्हणून तिथल्या भिक्षृंनीही खूप प्रयत्न केले इ. स. च्या ५ व्या शतकात वौद्ध धर्म भारतातून ब्रह्मदेशात 
व त्यात त्यांना यगही मिळाले. गेला. चिनी वत्तान्तावरून कळते, की थेरवादी बौद्ध धर्म पाली- 
अद्योकपुत्र महेंद्र आणि त्याचे चार सहकारी यांच्या रूपाने धर्मसूत्रांसह भारतीय धर्मप्रचारकांनीच ब्रह्मदेशात नेला व तिथं 
त्याचा प्रसार केला. इ. स. च्या ११ व्या शतकापूर्वीच थातोन 
हे ब्रह्मदेशातले वोद्ध धर्माचे महत्त्वपूर्ण केंद्र वनळे होते त्याहीपूर्वी 
मराम्म नावाच्या एका तिबेटी द्रविड जातीने ब्रह्मदेशात 
पगन येथे एक प्रवळ राज्य स्थापित केले होते. मराम्म लोक 
जंगली व निरक्षर होते. त्यांच्यांत एक विकृत तंत्रमार्ग प्रचलित 
होता. अकराव्या हतकात अनवरथ हा राजा पगनच्या गादीवर 
बसला. थातोन येथील एका थेरवादी भिक्षने त्याला बौद्ध 
बनविले. या नव्या राजाने आपल्या समाजातल्या विकृत तत” 
मार्गी धर्माविरुद्ध लढाई उभारून पगनमध्ये थेरवादाची स्थापना 


मठ व विहार उभारले 
दुट्ठगामणी (सनपूर्व २ रे शतक) या राजाच्या कारकीर्दीत केली. आता आवश्यकता होती, ती धमंग्रंथांची. म्हणून त्या 
थातोनचा राजा मनूह याच्याकडे दुत' पाठवून त्रिपिटकाच्या 


ल॑केतला महान स्तूप उभारला गेला. वट्टयामणी ( सनपूर्व 
पुऱ्या पाठाची मागणी केली. मनूहने ती मानली नाही 
अनवरथाने मनहवर स्वारी करून त्याला जिंकले. मवूर्ट 
थातोनचे कित्येक बौद्ध भिक्षू यांना त्याने कंद करून ह्म 
आणले, त्याबरोबरच कित्येक धर्मग्रंथही आणलं पगनच्या 
राजाने थातोन येथील मोन लोकांचा थेरवादी बौद्ध धर्म तरर 
स्वीकारलाच; शिवाय लिपी, भाषा व साहित्यही माजाची 
केले. अश्या प्रकारे अनवरथ व त्याचे वंशज यांनी थेरवाद 
धर्म सगळया ब्रह्मदेशात फैलावून टाकला. त्या राजांनी 
मंदिरे, विहार व पागोडे निर्माण केले पगनमधला शभर 
आनंद विहार हा अनवरथाच्या पुत्राने निर्माण केलेला अ 
लंकेत बौद्ध धर्माची दीक्षा घेतलेल्या कपट नामक 
बाराव्या शतकात ब्रह्मदेशामध्ये एका सिंहली भिव तीत 
॥। 1 | स्थापना केली. ल॑केतील भिक्षू ब्रह्मी भिक्षूंना खरे भिक्षू 
। 1 ह ग धि ॥॥। नसत. त्यामुळे त्या दोन संघांत संघर्ष सुरू झाला नादा 
1). ! | शतके चालला. शेवटी त्यात सिहली भिक्षुसंघाचाच विजय त्त 
॥गा॥॥॥॥॥॥॥ मलाया ड्ीपकत्यात जे कोरीव हेल मिळाले आहेत, ते चाव 
1) १. भाषेत व भारतीय वर्णमालेत लिहिलेले आहेत. इ- स वहत 


राष्ट्रधर्माचे स्थान दिले गेले. 


वौद्ध धर्म लंकेत जाऊन पोचला. स्थविर महेंद्राने लंकेत जाताना 
आपल्यावरोवर गर्येतल्या वोधिवृक्षाची एक शाखाही नेली होती 
ती त्याने तिथे समारंभपूर्वक लावली. ही घटना सनपूर्व तिसर्‍या 
दतकातली आहे. नंतर त्याने वोद्ध धर्माचे सिद्धान्त लंकेच्या 
राजाला समजावून दिले. त्यामुळे तो राजा प्रभावित झाला 
आणि वौद्ध वनला. त्याच्या वरोवरच त्याच्या प्रजेनेही बौद्ध धर्म 
स्वीकारला. लं॑केतळे हजारो पुरुप भिक्षू बनून बोद्ध संघात 
सामील झाले आणि त्यांच्यासाठी राजाने व लंकेतल्या धनिकांनी 


॥॥॥॥॥॥॥॥॥॥॥/ 
ती किवा पाचवे शतक हा या लेखांचा काल मान 
३. त्या काळी मलाया द्वीपकल्पात बौद्ध धर्माचा प्रवेश धा 
थ॒ 
१ ले शतक) च्या राज्यकालात पॉली त्रिपिटक लेखबद्ध केले हे कळून येते. या प्रदेशातला बौद्ध धर्म महायान प ल 
प्रदेशात महाय 


गेले. पाली भाषेतले वौद्ध ग्रंथ आपल्या मळ रूपात लंकेमध्येच इ.स. च्या ८ व्या शतकापर्यंत या 
सुरक्षित राखले गेले. ल॑केतला बौद्ध धर्म हा थेरवादी होता व प्रभावीपणे नांदला 


खंड सहावा 


सयाममध्ये तर बौद्ध धर्म इ. स. च्या पहिल्या-दुसऱ्या शतका- 
तच फैलावला. पोगंतुक व श्रा-पाथोम येथे मिळालेल्या प्राचीन 
वस्तूंवरून ही गोष्ट सिद्ध झाली आहे. या वस्तूंत बुद्धाच्या 
प्रतिमा आहेत, धर्मचक्रे आहेत व काही बोद्ध वास्तूंचे भग्ना- 
वशेषही आहेत. इ. स. च्या ८ व्या व ९ व्या शतकात सयाम व 
लाओस हे दोन्ही देश राजकीय दृष्ट्या कंबोडियाचे अंग होते. 
कंबोडियातल्या धार्मिक परिस्थितीचा प्रभाव त्यांच्यावरही 
पडला होता. या देशात ब्राह्मण धर्म व बौद्ध धर्म हे दोन्ही एक- 
समयावच्छेदाने नांदले, वाढले. तेराव्या शतकात थाय लोक 
सयाम व लाओस या देक्यांचे स्वामी बनले आणि त्यांनी कंबो- 
डियाचे राजनैतिक प्रभुत्व झुगारून दिले. याच राजांच्या प्रभावा- 
मुळे पाली भाषा व थेरवादी बौद्ध धर्म सयाम व लाओस या प्रदे- 
शांत सर्वत्र पसरला. सूर्यवंशराम या थाय राजाने बौद्ध धर्माला 
केवळ आश्रयच दिला नाही, तर स्वतःही प्रत्रज्या घेतली. त्याने 
महासामी संघराज नावाच्या एका पंडित भिक्षूला लंकेतून 
सन्मानपूर्वक बोलावून आणले व त्याच्या आधारे पाली साहित्य 
आणि बौद्ध धर्म या दोहोंचा आपल्या राज्यात पुरस्कार केला. 
त्यानंतर सयाम व त्याचे शेजारी देश्य यांमध्ये बौद्ध धर्माला 


बुद्धमूर्ती - सयाम 


अमाप लोकप्रियता मिळाली. त्या बरोबरच पूर्वीच्या तिथल्या 
ब्राह्मण धर्माचा ऱ्हास झाला. 
इ. स. च्या ५ व्या शतकाच्या अंतापासून कंबोडियात बौद्ध 
धर्म वाढला, विस्तारला खरा; पण त्याला तिथे प्रमुख स्थान 
नाही. कारण त्या काळात तिथे शेव मत प्रभावी होते. 
यशोवर्मा नावाच्या तिथल्या सम्राटाने $ व्या शतकाच्या 
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अखेरीस तिथे बौद्ध भिक्षंसाठी एक आश्रम वांधला होता, असे 
कळते. तेराव्या शतकाच्या प्रारंभी राजा जयवर्मा तिथे राज्य 
करीत होता. तो आणि 
त्याची राणी ही दोघेही 
बोद्ध बनली होती. 
तेराव्या शतकाच्या 
अखेरपर्यंत बौद्ध धर्माने 
तिथे आपला जम वबस- 
विला. मात्र त्याला 
राजघर्माची प्रतिष्ठा 
प्राप्त झाली नाही. 
अंकोरवट हे कंबोडिया- 
मधले प्रसिद्ध मंदिर 
आहे. कलाकौशल्याचा 
तो एक उत्कृष्ट नमुना 
समजला जातो. पण 
बौद्ध स्वरूपात त्याचे 


परिवर्तन होण्याआधी 
त्या मंदिरात ब्राह्मणी 


देव-देवतांच्या मूर्ती होत्या. पुढे त्याच जागी बोद्ध प्रतिमा आल्या. 
हे परिवर्तन कोणत्या कालात झाले, ते निश्चित सांगता येत नाही. 

सांप्रत ज्याला व्हिएतनाम म्हणतात, त्याचे पूर्वीचे नाव चंपा 
असे होते. प्रारंभी हा एक हिंदू उपनिवेश होता. पण इ. स. च्या 
तिसर्‍या शतकाच्या आधीच तिथे बोद्ध धर्माची प्रतिष्ठा झाली. 
सातव्या शतकाच्या प्रारंभी चिनी लोकांनी चंपाची राजधानी 
जिकली आणि परत जाताना आपल्याबरोबर १२५० बौद्ध ग्रंथ 
नेले, अशी माहिती मिळते. इत्सिंगच्या म्हणण्याप्रमाणे चंपामध्ये 
संमितीय व सर्वास्तिवादी या दोन बौद्ध शाखा काम करीत 
होत्या; पण आठव्या शतकाच्या सुमारास तिथे महायान पंथाने 
जोम धरला आणि त्याचे तांत्रिक रूपही प्रचारात आणले. 


बुद्धमूर्ती - कंबोडिया 


अधून मधून बौद्ध धर्माला तिथे राजाश्रयही मिळाला. पंध राव्या 


शतकापर्यंत चंपामध्ये महायान पंथ नांदला; पण पुढे त्याची 
जागा चिनी बौद्ध धर्मे आणि इस्लाम यांनी घेतली. 

जावा हवीपात इ. स. च्या पाचव्या शतकाच्या प्रारंभापर्यंत 
बौद्ध धर्माला विशेषसे महत्त्व नव्हते. फाहियानने तिथे ब्राह्मण 
धमे प्रभावी असल्याचे लिहून ठेवले आहे; पण ५ व्या शतकात 
गुणवर्मा नावाचा एक भारतीय भिक्षू तिथे गेला आणि मग 
अवघ्या २५ वर्षात त्याने तिथे बौद्ध धर्माचे प्रभुत्व प्रस्थापित केले. 

सुमात्रा द्वीपांत, विशेषत: श्रीविजय या राज्यात, बौद्ध धर्माला 
महत्त्व मिळाले होते. तिथला राजा स्वतः बौद्ध होता. इ. स.च्या 


बौद्ध धर्मं 


७ व्या ग्रतकात श्रीविजय हे बोद्ध ज्ञानाचे फार मोठे केंद्र वनले. 
तिथल्या वोद्ध भिक्षंची संख्या एक हजाराहून अधिक झाली. 
श्रीविजय राज्यातला धर्म थरेरवादी होता, तर अन्य ठिकाणी 
महायानी पंथ प्रचल्ति होता. 
आजच्या इंडोनेशियाला पूर्वी सुवणंद्वीप म्हणत. इ. स. च्या 
७ ते ११ या शतकांत सुवणंद्वीप हे वौद्ध धर्माचे एक विशाल 
केंद्र होते. वोद्ध धर्माचा धमंपाळ नावाचा एक आचार्य बौद्ध 
ज्ञानाच्या प्रचारार्थ ७ व्या शतकात तिकडे गेला. तिथला शेलेंद्र- 
वंश हा सुवर्णद्रीपाच्या फार मोठ्या भागावर राज्य करीत 
होता. त्याने महायान शाखेला प्रोत्साहन दिले व जावामधील 
वोरोवुदुर, कलसन व मेदुत यांसारखी विराट बौद्ध स्मारके 
निर्माण केली. शैलेंद्र राजांचा बंगालशी बराच धार्मिक संबंध 
होता. सुवर्णद्वीपात व शेजारच्या अन्य प्रदेशांत तांत्रिक बौद्ध 
धर्म प्रभावी झाला, याला कारण वंगालशी असलेला त्यांचा 
घामिक संवंध हेच असावे. 
सुमात्रा, जावा यांच्याव्यतिरिक्‍त मलेशियाच्या बाली व 
बोनिओ या देद्यांतही वौद्ध धर्माचा वराच प्रसार झाला होता; 
पण त्या भागात मूळच्या ब्राह्मणी धर्माने जोर करून बौद्ध 
घर्माला तिथून हळूहळू नाहीसे केले. 
तिवेटचा इतिहास इ. स. च्या ७ व्या शतकापासून लिखित 
स्वरूपात आढळतो. त्या कालात ख्रोंग वत्सन त्संगपो नावाचा 
राजा तिथे राज्य करीत होता. त्याने तिबेटी बोलीला वर्णमाला 
प्राप्त करून दिली. त्यामुळे भारतातून तिथे गेलेल्या बोद्ध 
धर्माला चांगला अवकाद मिळाला. पण तरीही तिथल्या प्राचीन 
घर्माचा विरोध मोडून काढून तिथे आपला जम बसवायला बौद्ध 
धर्माला ३०० वर्षे लागली. स्रोंग बत्सनचा पाचवा वंशज अस- 
लेल्या राजाने बौद्ध धर्म हा तिवेटचा राजधर्म वनवला. त्याने 
नालंदा विदवविद्यालयातला एक महापंडित आचार्य शांतरक्षित 
याला तिवेटात बोलावून घेतले आणि त्याच्या द्वारे बौद्ध धर्माचे 
सिद्धान्त तिबेटी लोकांना पटवण्याचे काम केले. 
पुढे तिवेटात वादळे आणि महामारी यांनी थेमान घातले. 
तिथले जुने परंपरावादी लोक म्हणू लागले, की श्ांतरक्षिताच्या 
विकृत धर्मप्रसाराने देशावर हा महान अनर्थ ओढवला. तिथल्या 
प्रजेने राजावर मोठा दवाव आणून शांतरक्षिताला देशातून 
घालवून देण्याबद्दल आग्रह धरला. शांतरक्षिताने हे सर्व जाणले. 
त्याची खात्री झाली, की तत्त्वज्ञानाच्या बळावर बौद्ध धर्म या 
देशात मूळ धरू शकणार नाही. या लोकांना छां छू करणारा 
तांत्रिक बौद्ध धर्मच रुचेळ आणि मानवेल. पद्मसंभव नावाचा 
एक तंत्रवादी बौद्ध आचार्य शांतरक्षिताच्या माहितीचा होता. 
त्याला बोलावून घेण्याबद्दल शांतरक्षिताने राजाला सांगितले व 
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. भारत व तिबेट यांचा संबंध बराच घनिष्ठ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


तो स्वतः तिवेटमधून बाहेर पडला. मग पद्मसंभवाने तिथे जाऊन 
धर्मप्रसाराचे काम वरेचसे यदास्वी केले. कालांतराने वौद्ध धम 


बुद्धाची सुवर्णमूर्ती - तिबेट 


हा तिबेटचा राजधर्म झाला. दलाई लामा हा जसा तिथला गता | 
तसाच तिवेटचा धमंगुरूही होता. तिमॅ 

इ. स. च्या ११ व्या शतकात तिबेटातील एका मिक्षूच्या ल. 
त्रणावरून दीपंकर श्रीज्ञान हा बौद्ध आचाय तिकडे गेला" 
तिकडे दोकडो संस्क्रत ग्रंथांचा तिवेटी भाषेत अनुवाई जूर 
पुढे या अनुवादित ग्रंथांचा विशिष्ट पद्धतीने संग्रह कझन क्जूर 
व तंजूर या ठिकाणी त्यांची स्थापना करण्यात र वज 
येथे वुद्धवचन मानले गेलेल्या ग्रंथांचा संग्रह आहे; त 
मध्ये दशन, काव्य, वैद्यक, ज्योतिष, तंत्र, इ. विषयांवरचे 
आहेत. हे ग्रंथसंग्रहाचे कार्य बुस्तोन नावाच्या > . कटाव 
प्रकांडपंडिताने केळे. इ. स. च्या १२ते १४या शतकांत पारंभी 
बौद्ध धर्माचा प्रचार खूप वाढला. या कालखंडाच्या उद्याला 
चोडःखप नावाच्या एका प्रसिद्ध भिक्षूने एक महावि् र्या 
महाविहार स्थापून बौद्ध धर्माचा विपुल प्रचार “" ' 
शतकाच्या अखेरीस लामा तारानाथ या नावाचा एता 
आचार्य होऊन गेला. त्याने अनेक ग्रंथ रचले. त्यांतील भा 
बौद्ध धर्माच्या इतिहासावरचा त्याचा ग्रंथ महत्त्वपूण रं 
जातो. या काळातल्या ५ व्या दलाई लामानेही नगम बेर्परयत 


. बिड मिड दातकाच्या 
रस घेतला. दहाव्या शतकापासून तेराव्या € क्ॉरळर्त 
भा नष्ठ होता. यांचे 


खंड सहावां 


वज्यानी सिद्धाचार्यांनी संस्कृत व लोकभाषा यांत लिहिलेल्या 
ग्रंथांचा तिवेटी भाषेत अनुवाद केला. मूळ संस्कृत ग्रंथ नष्ट 
झाले असले, तरी तिबेटी ग्रंथांवरून आपल्याला त्या ग्रंथांचे ज्ञान 
होऊ शकते. 
नेपाळ हे वौद्ध धर्माच्या संस्थापकाचे घरच होय. नेपाळा- 
तल्या लुंबिनी नामक वनातच गौतम बुद्धाचा जन्म झाला. सत- 
पूर्व तिसऱ्या शतकात अशोक जेव्हा राजपुत्र होता, तेव्हा नेपाळा- 
तल्या काही जातींनी केलेले बंड मोडण्यासाठी तो तिकडे गेला 
व परत येताना त्याने बुद्धाच्या जन्मस्थानी एक लेखयुक्‍्त स्तभ 
उभा केला. इ. स. च्या चौथ्या शतकात आचार्य वसूबंधू याने 
बोद्ध सिद्धान्तांच्या प्रचारासाठी नेपाळयात्रा केली. सातव्या शत- 
कात नेपाळमध्ये अंशुवर्मन नावाचा एक राजा झाला. तो बौद्ध 
धर्माचा प्रचारक व आश्रयदाता होता. आचार्य शांतरक्षिताच्या 
काळात म्हणजेच इ. स. च्या ८ व्या, ९ व्या शतकात नेपाळ व 
तिबेट या दोन देशांत सांस्कृतिक मैत्री नांदत होती. पुढच्या 
काळात इस्लामी आक्रमकांनी जेव्हा बंगाळ व विहार यांचा 
सर्वनाश आरंभला, तेव्हा तिथले बौद्ध भिक्षू नेपाळात आश्रया- 
साठी गेले. जाताना त्यांनी नेता येतील तेवढे हस्तलिखित बौद्ध 
ग्रंथ तिकडे नेले व त्यामळेच आजवर ते सुरक्षित राहिले- 
भारतात बौद्ध धर्माचा ऱ्हास झाल्यावर नेपाळी बौद्ध धर्मा- 
तलेही काही मूळ गुण कमी होत गेले. सांप्रत पुढील चार संप्र- 
दाय नेपाळात प्रचलित आहेत- 
. १) स्वाभाविक - जगातल्या सवे वस्तूत प्रवृत्ती व निवृत्ती 
है दोन गुण आहेत, असे मानणारा. क 
. २) ऐशवरिक - एक स्वयंभू, संपूर्ण व अनंत अश्या पर- 
भात्म्याचे अस्तित्व मानणारा. र 
_ २) काभिक - एका सचेतन नैतिक प्रभावामुळे मूळ अवि- 
थेच्या आधारावर हे विश्‍वयंत्र चालते, असे मानणारा आणि 
१ ४) यात्रिक - चेतन व प्रज्ञा ही दोनच तत्त्वे मानणारा. 
भारत व तिबेट या दोन देशांत हिंदू व बौद्ध यांच्याकडून ज्या 
दोन विभिन्न दार्निक विचारधारा प्रवृत्त झाल्या, त्या दोहींचे 
सामंजस्य नेपाळी बौद्ध धर्मात आढळते. नेपाळात धर्मोदयसभा 
नावाची एक सभा असून, तिच्यात बौद्ध ग्रंथांचे अध्ययन व 
संशोधन चालते. वकार 
: चौद्ध पंडितांनी व प्रचारकांनी केवळ भारताच्या शेजारी 
देशांतच घर्मप्रचार केला असे नाही, तर ते बाबिलोनिया, मिसर, 
इ. पाश्‍चात्य देशांपर्यंत जाऊन पोचले. भूमध्य सागराभोवतीच्या 
देशांवर भारताचा जो प्रभाव दिसतो, तो अप्रत्यक्ष रीत्या बौद्ध 
धर्माचाच प्रभाव होय. ख्थ्रिस्ती धर्माच्या अनेक अंगांवर बौद्ध 
धर्माची छाप डोळ्यांत भरण्याइतकी स्पष्ट आहे. 
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बोद्ध धस 


अशोकाने धर्मप्रचारासाठी जे प्रचारक पाठवले, त्यांनी एंटि- 
ओकस, टॉलेमी, एंटिंगोनस, मग व सिकंदर यांच्या राज्यापर्यंत 
बौद्ध धर्माचा ध्वज फडकवीत नेला. येशू ख्त्स्ताच्या जन्मकाळी 
सीरियामध्ये एसिंनी नावाची एक जात होती. हे लोक मोठे 
त्यागी, धारभिक व सदाचारी होते. ही शिकवण त्यांना बोद्ध 
भिक्षूंकडूनच मिळाली होती. येशू स्त्रिस्त लहानपणी या लोकांच्या 
संपर्कात आला होता. त्याने सदाचार व इंद्रियनिग्रह्‌ या तत्त्वांची 
दीक्षा या लोकांच्याकडूनच घेतली व पुढे आपल्या धर्मात त्यांचा 
समावेश केला. चर्चच्या पाद्रचांनी ब्रह्म चर्याने राहावे, असा जो 
रिण्रस्ताने उपदेश केला, तो बौद्ध भिक्षूंचे वतेन पाहुनच. 
बायवलाचे सूक्ष्म अध्ययन केल्यास बुद्ध व येशू या दोहोंच्या 
उपदेशांत आश्‍चर्यकारक साम्य आढळते. स्त्रिस्ताचे पर्वेतीय 
प्रवचन धम्मपदातल्या उपदेशांशी मिळतेजुळते आहे. 

अश्या प्रकारे बौद्ध घर्माने भारताच्या केवळ पूर्वेकडील 
देशांनाच नव्हे, तर पचिमेकडील देशांनाही आपल्या उपदेशाने 
प्रभावित केले, अशी इ तिहासाची साक्ष आहे. 

_ व्हास- सुमारे एक हजार वर्षे बोद्ध धर्माने जगाच्या फार 
मोठ्या भागावर आपले साम्राज्य गाजविले. सम्राट अशोकापासून 
हर्षवर्धनापर्यंत त्या धर्माला आधार देणारे अनेक राजे-महाराजे 
निर्माण झाले. मोठमोठे ब्राह्मण पंडितही भिक्षुसंघात सामील 
होऊन त्या घर्माचे प्रचारक बनले. पण तरीही भारतात इ. स. 
च्या ८ व्या शतकापासून बोद्ध धर्माला उतरती कळा लागली. 
या र्‍्हासाला काही बाहेरची व काही आतली अशी उभयविघ 
कारणे घडली आहेत, ती अशी - ब्राह्मणांनी आपल्या परंपरागत 
श्रौत-स्मार्त धर्मावर नवा संस्कार केला. त्यांनी वैदिकेतर देव- 
तांचा स्वीकार करून धर्मविधींतही सोयीस्कर फरक केला. अशा 
रीतीने त्यांनी सामान्य जनतेत आपले स्थान पुनश्च निर्माण 
केळे. मुख्य म्हणजे ब्राह्मण हे कुटुंबसंस्थेला धरून राहिले व 
बौद्ध भिक्षू तिच्यापासून दूर गेले. बौद्ध धर्मात दीघ कालपर्यंत 
ईकवराला मान्यता नव्हती आणि त्यामुळे ईश्‍वरभक्तीलाही 
स्थान तव्हते. पण अखेरच्या काळात बुद्धाला ईश्‍वर बन- 
विण्याची' प्रक्रिया सुरू झाली. महायान पंथाने आत्मोद्वारासाठी 
बुद्धाचे ईश्‍वररूपाने ध्यान करण्याचा उपदेश सुरू केला. पण ते 
ध्यानही सामान्य माणसाच्या आटोक्याबाहेरचे होते. ज्याला 
सर्वभावे शरण जावे, ज्याची नित्य भक्‍ती करावी, ज्याने 
आपली आतं हाक ऐकून आपल्याला संकटातून तारावे आणि 
आपल्या आधिव्याधी दूर कराव्या, असा कोणीतरी दयाळू परमे- 
इ१वर जनतेला हवा होता. शैव व वैष्णव या संप्रदायांनी ते 
काम केले. त्या संप्रदायांतील भकक्‍तीपुढे बौद्धांचा ध्यानमार्ग 
हतप्रभ ठरला. बौद्ध धर्माची जनमनावरील पकड भकक्‍्ति- 


“्फ्क्क्शणि 
र 
ी । 


बौद्ध धमं 


मार्गाने सैल केली. त्यामुळे सर्व जाती-जमाती वौद्ध साम्राज्यातून 
वाहेर पडून शैव किवा वैष्णव संप्रदायाकडे वळल्या. शिव, 
विष्णू, सरस्वती, इ. पौराणिक देवता स्वीकारून महायान पंथाने 
पौराणिक हिंदू धर्माच्या परंपरांशी जुळवून घेण्याचा प्रयत्न केला. 
तंत्रमार्गांचा अवलंब करून गुप्तविद्या, मंत्र-तंत्र, स्त्रीसमा- 
गमाला उत्तेजन देणारे कर्मकांड, सांघिक पूजाप्रकार, यात्रा, 
उत्सव यांचाही वडेजाव वाढवून पाहिला; पण अश्या तडजोडीत 
त्यांना यश आले नाही. परिणामी भारतातून बौद्ध धमच नष्ट- 
प्राय झाला. डॉ. उमेश मिश्र व राहुल सांकृत्यायन यांनी 
भारतातल्या वौद्ध धर्माच्या या ऱ्हासाची आणखी काही कारणे 
दिली आहेत, ती अशी- 

वौद्धांनी अनधिकारी लोकांना दीक्षा देऊन त्यांचा भिक्षु- 
संघात समावेश केला. संघप्रवेश्याच्या वावतींतळे नियम शिथिल 
केले. संघाच्या सदस्यांत वेमनस्य निर्माण झाले. बौद्ध श्रमण 
आपण भारतीय संस्क्रतीच्या अंतर्गत नसून वेगळे आहोत, असे 
समजू लागले. त्यांनी वेद व संस्कृत भाषा यांची अवहेलना 
सुरू केली; ईशववराच्या अस्तित्वाचे जोरजोराने खंडन केले. 
अधिकार, सत्ता व संपत्ती यांच्यामागे ते लागले; तांत्रिक सिद्धां- 
कडेही वळले; धर्माच्या नावाखाली मदिरा आणि मदिराक्षी 
यांचा उपभोग घेऊ लागले. त्यांच्या विद्वत्तेने संकुचित व सांप्र- 
दायिक स्वरूप धारण केळे. अखेरी अखेरीस तर सर्व बुद्ध भिक्षू 
व आचार्य सहजयानी किवा गुह्यसमाजी बनले. स्त्रीला 
मुक्तिदात्री * प्रज्ञा । मानणे, पुरुषाला मुक्‍तीचा “ उपाय 
समजणे आणि मदिरेला “ अमृत ' मानणे या गोष्टींत बौद्ध 
पंडित, कवी आणि तत्त्वज्ञ आपली सारी प्रतिभा आणि विद्वत्ता 
खर्च करू लागले. त्यांचा सारा धर्मं भैरवी चक्राच्या उपासनेत 
साठविला गेला. ते विकृत व वाममार्गी उपासनेत निमग्न झाले. 
समाजावर आपला अधिकार कायम ठेवण्यासाठी ते सिद्धी आणि 
चमत्कार दाखवून जनतेला भोंदू लागले. आपल्या सुखोपभोगा- 
साठी त्यांनी जनतेचे वित्तओोषण आरंभले. या आणि अशाच 
अनेक कारणांमुळे जनता या बौद्ध आचार्यांनाच नव्हे; तर 
बौद्ध धर्मालाही विटून गेली आणि तिने त्या धर्माकडे पाठ 
फिरवून ब्राह्मणपुरस्कृत पौराणिक धर्माचा आसरा धंतला 

पुनरुत्थान - भारतात उगवून वटवृक्षासारखा पसरलेला हा 
बौद्ध धर्म इ. स. च्या १३-१४ व्या दतकांनंतर भारतातच 
नष्टप्राय झाला. स्वीकृत धर्माचा त्याग करून हजारो-लाखोंच्या 
संख्येने लोक पौराणिक हिंदू धर्माच्या सावलीला आले. अशा 
प्रकारे समस्त बौद्ध भारत पुराणधर्मी भारत बनला. मात्र असे 
असले, तरी भारतात बौद्ध धर्म संपुर्णपणे नष्ट झाला, असे 
म्हणणे यथार्थ ठरणार नाही. भारताच्या पूर्वेकडील काही भागात 
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आणि आसामात वोद्ध धर्म आजही विद्यमान आहे. राजस्थाना- 
तील काही भाग व नैनिताल आणि दार्जिलिंग हे जिल्हे, या 
भागांतही तो विद्यमान आहे. सिक्कीम आणि भूतान हे तर 
पुर्णरूपाने वौद्धच आहेत. नेपाळची अर्धी जनसंख्या बौद्ध आहे 
आणि ओडिसातही वौद्धांची संख्या वरीच आहे. 
वौद्ध धर्माच्या पुनरुत्यानाला इ. स. १८९१ साली प्रारंभ 
झाला. लंकेमध्ये अनागरिक धर्मपाल नामक एक पुरुष उत्पन्न 
झाला. वोधगया येथील बौद्ध मंदिराची सांप्रत दुर्दशा झाली 
आहे, असे कळल्यामुळे त्याचे हृदय व्यश्चित झाले. त्याने मग आपलें 
घरदार आणि सुखोपभोग सोडून अनागरिकत्व पत्करले 
गृहहीन भिक्षू वनला. त्याने बोधगयेचे महाबोधी मंदिर पुनरच 
बौद्धांच्या हाती आणणे आणि भारतात बौद्ध धर्माचा प्रचार 
करणे, याच दोन गोष्टींसाठी आपले आयुष्य वेचायचे ठरविठे ककत 
त्याने प्रथम बोधगयेची यात्रा केली आणि नंतर ल 
परत जाऊन कोलंबो येथे महाबोधिसभेची स्थापना केली. ब य 
सभेचे दोन मुख्य उद्देश होते- बोधगयेत सगळया बौद्ध देर 
प्रतिनिधी ठरेल असा भिक्षसंघ निर्माण करणे आणि इंग्रजी 
व भारतीय भाषांमध्ये बौद्ध साहित्याचे प्रकाशन करणं 
महाबोधीसभेने इ. स. १८९१ साली बोधगया यथ पं 
आंतरराष्ट्रीय बौद्धसंमेलन भरवळे व इ. स. १८९२ साली 
इंग्रजी मुखपत्र चाल केले. त्यानंतर धर्मपाल भिक्षूने अयर 
यात्रा केळी आणि एक वर्ष तिथे राहन तिथेही महाब 
स्थापना केली. त्याच्या विद्वत्तापूर?्ण भाषणांनी प्रभावित होड 
अमेरिकेतल्या अनेक जणांनी बौद्ध धर्म स्वीकारला पूर 
इ. स. १९०० साली मद्रास, कुशीनगर आणि अठ 
या ठिकाणी महाबोधीसभेच्या शाखा स्थापन झाल्या नध 
स्वतंत्र झाल्यावर बिहार सरकारने इ. स. १९४९ साली 
गया मंदिराचा कारभार हिंद्‌ व बौद्ध मिळून बनविलेल्या पारताथ 
समितीच्या स्वाधीन केला. इ. स. १९६१ साली 
येथे मूलगंधकुटी विहार नव्याने निर्माण झाला. याच ठिकाणी 
गया, सारनाथ, नवी दिल्ली, लखनौ, मुंबई, मद्रास, ई 
महाबोधीसभेच्या आणखी काही शाखा निर्माण झाल्या क नष 
१९४९ साली सारिपुत्र व महामौद्गल्यायन यांचे 
भारतात आणले जाऊन त्यांची, सांची येथे एका चव 
विहारात स्थापन करण्यात आली. भारत सरकारन करेला 
पौणिमा हा बुद्ध-जयंतीचा पुण्यदिवस म्हणून जाहीर भाषांत 
महाबोधीसभेने आजवर अनेक बौद्ध ग्रंथांचे वि विध 
अनुवाद केले असून, अजूनही ते कार्य चाटू आहे. 8 
धर्मभाषा पाली हिचेही संशोधन चालू झाले आ अंत्यत 
बौद्ध धर्माच्या पुनरुत्यानाच्या दृष्टीने आणखी एक 


“ 
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संस्मरणीय घटना इ. स. १९५६ साली घडली. डॉ. आंबेड- 
कर हे अस्पृश्य मानल्या गेलेल्या भारतीय जनतेचे एकमेव नेते 
होते. स्पृश्यांकडून अस्पृद्यांवर होत असलेला अन्याय, त्यांनी 
धर्मातर केल्यावाचून दूर होणार नाही, असे त्यांच्या मनाने 
घेतले. हळूहळू त्यांची ती धारणा दृढमूल झाली आणि त्यांनी 
इ. स. १९५६ साली नागपूर येथे आपल्या एक लाख अनुया- 
यांसह हिंदु धर्माचा त्याग करून बौद्ध धर्म स्वीकारला. भारता- 
तील बौद्ध धर्माच्या पुनरुत्थानाला त्यामुळे महत्त्वाची चालना 
मिळाली. [ एन्सा. रि. ए.; बौ. ध. द.; बौ. का. भा.; हिदी 
अनुशीलन, धीरेंद्रवर्मा-विश्षेषांक; भा. सा. इ.; बौ. ध. बि.; 
हि. वि. को.; आजकल वाषिक अंक, डिसें. १९५६; बुद्धचर्या; 
बो. द. मी.; बौ. सं. प.; इं. बु. इ. ] 


बोद्ध साहित्य बुद्धाने भिक्षूंना आदेश दिला होता, की 
(4 त्यांनी आपली वचने आपापल्या भाषेत परा- 
वतित करावी. वैदिक भाषेत आपला उपदेश परावतित करायला 
मात्र त्याचा विरोध होता. म्हणून बौद्ध धर्माचे ग्रंथ प्रात भाषां- 
मध्ये आढळतात. उत्तर भारतातल्या कित्येक बोलींमध्ये वुद्धवचने 
गाथाबद्ध केलेलो आहेत. पाली भाषा उज्जयिनी विभागात 
कोजिडीं जात असण्याचा संभव आहे. त्या भाषेत त्रिपिटक लिहिले 
गेठे व ते लंका, ब्रह्मदेश, इ. बाहेरच्या देशांतही मान्य झाले. 
बौद्ध संकर संस्कृत अशी एक भाषा असल्याचे व तिच्यातही 
बौद्ध साहित्य असल्याचे आचार्य नरेंद्र देव सांगतात. इ. स. च्या 
दुसऱ्या-तिसऱ्या शतकापासून संस्कृत.भाषेची प्रतिष्ठा देशभर 
वाढत चालली आणि त्या गोष्टीचा बौद्ध धर्मावरही परिणाम 
होऊन संस्कृत भाषेतही बौद्ध ग्रंथ निर्माण होऊ लागले. तिबेटी 
व चिनी या भाषांमध्येही बौद्ध साहित्य पुष्कळच निर्माण झाले. 
बौद्ध साहित्याच्या भांडारात पाली त्रिपिटक हा सर्वांत 
ने व संपूर्ण उपलब्ध असा संग्रह आहे. त्याची तीन भागांत 
व्यवस्थित विभागणी केलेली आहे. याशिवाय मिलिदपन्ह, नेत्ति- 
पकरण, बुद्धदत्तलिखित भाष्ये, त्रिपिटकावरच्या टीका, दीपवंस, 
महावंस, चूल्वंस, जातककथा, इ. नावांनीही पाली भाषेत फार 
मोठे बोद्ध साहित्य उपलब्ध आहे. विसुद्धिमग्ग हा बुद्धघोषाचा 
ग्रंथ तर प्रारंभिक बौद्ध धर्माचा विश्‍वकोशच मानला जातो. 
बौद्धांचे संपूर्ण सूत्रसाहित्य पालीमध्ये जसे सुरक्षित आहे, त्से 
ते संस्कृत भाषेत नाही. संस्कृत ग्रंथ सामान्यपणे पाली ग्रंथांशी 
समानता राखीत असले, तरी अनेक स्थळी ते मूळ पाली ग्रंथां- 
पासून दूर गेलेले आहेत. | 
संस्कृत भाषेतले बौद्ध ग्रंथ काही हीनयानी पंथाचे, तर काही 
महायानी पंथाचे आहेत. त्यांपैकी महावस्तू हा अथ हीनयान 
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पंथाचा प्रसिद्ध विनयग्रंथ आहे. त्या पंथाच्या प्राचीन महत्त्वपूर्ण 
ग्रंथांत याची गणना होते. महावस्तूचा अर्थ-महान विषय किवा 
कथा असा आहे. या ग्रंथात बोधिसत्त्वाच्या दशभूमींचे विस्तृत 
वर्णन आढळते. बुद्धाचे जीवनचरित्र सांगणे हाहंमहावस्तूचा 
मुख्य उद्देश आहे. मात्र हे जीवनचरित्र सुरिलष्ट व सुसंबद्ध 
नाही. त्यात जातक, सुत्र, कथा, विनय, इ. कित्येक अंगांचे 
मिश्रण आहे. या ग्रंथाची भाषा मिश्रसंस्कुत आहे. सनपुर्वे 
२०० वर्षांच्या सुमारास मूळरूपात हा ग्रंथ निर्माण झाला आणि 
त्यानंतर वेळोवेळी त्यात वाढ होत गेली. 

महायान सूत्रग्रंथांत ललितविस्तर या ग्रंथाला मोठे पावित्र्य 
आहे. वैपुल्यसूत्रांत या ग्रंथाची गणना होते. प्रारंभी हीनयानां- 
तर्गत सर्वास्तिवादी निकायाचा हा ग्रंथ होता. बुद्धाने या 
भूमंडलांवर ज्या क्रीडा (ललित) केल्या, त्यांचे वर्णन यात 
असल्यामुळे ललितविस्तर असे नाव त्याला मिळाले. प्रस्तुत ग्रंथ 
हीनयानांच्या कोणत्या तरी प्राचीन मूल ग्रंथाचे रूपांतर असावे, 
असे आचार्य नरेंद्र देव म्हणतात. या ग्रंथावरून वुद्धकथेचा कस- 
कसा विकास झाला ते कळून येते. 

त्यानंतर अश्‍वघोषाचे बौद्ध साहित्य येते. त्याने बुद्धवरितईव 
व सौंदरनंद ही दोन महाकाव्ये आणि सारीपुत्तपकरण या 
नावाचे नाटक असे ग्रंथ लिहिले. वृद्धचरितात वबुद्धकथा वणित 
आहे, तर सोंदरनंद या काव्यात बुद्धाचा भाऊ नंद हा बौद्ध 
धर्मात कसा दीक्षित झाला, त्याची कथा आहे. सारीपुत्तपकरणात 
सारीपुत्र व मौद्गलायन हे दोघे बोद्ध धर्माचे अनुयायी झाले 
त्याची कथा आहे. 

त्यानंतर अवदानसाहित्याचा क्रमांक येतो. अवदान याचा 
अर्थ संकेताने कथा असा आहे. अवदानशतक हा हीनयानांचा 
ग्रंथ असून, तो अशा कथांचा प्राचीन संग्रह आहे. त्यात, जसे 
करावे तसे भोगावे, या करमसिद्धान्वाला धरून अनेक कथा गंफ- 
लेल्या आहेत. दिव्यावदान, कल्पद्रमावदानमाला, अशोकावदान- 
माला, द्वाविशत्यवदानमाला, भद्रकल्यावदान, विचित्रकणिका- 
वदान, अवदानकल्पलता, इ. ग्रंथ मिळून अवदानसाहित्य बनते. 

निदानकथा हे पाली भाषेत उपलब्ध असलेले एकमेव बद्ध- 
चरित्र आहे. जातककथांच्या टीकेची भूमिका या स्वरूपात तें 
रचले गेले आहे. दीपंकर बुद्धाच्या कालापासून गौतमाच्या 
जन्मापर्यंत तुषितदेवीच्या स्वरूपात बोधिसत्त्वाचे अस्तित्व हा 
त्यातल्या दुरेनिदान या संग्रहाचा विषय आहे. गौतम तुषित- 
स्वर्गातून बोधगयेत अवतरला, ती कथा अविदूरेनिदान या संग्र- 
हात आली आहे. बुद्धाच्या धर्मचक्रप्रवतेनापासून श्रावस्तीत 
अना्थपिडिक आणि विशाखा यांची भेट होईपर्यंतचा भाग हा 
संतिकेदान या संग्रहाचा विषय आहे. (निदानकथा पाहा.) 


बौद्ध साहित्य 


द्धाच्या पुवेजन्माशी संबंधित असणार्‍या कथांना जातक- 
कथा असे म्हणतात. हा ग्रंथ पाली भाषेत असून, तो ख॒हक 
निकायातला दहावा भाग आहे. या संग्रहात ५०० कथा आहेत. 
(जातककथा पाहा.) 
महायानसूत्रे अनेक आहेत; पण त्यांपैकी पुढील नऊ ग्रंथांचा 
विददेषत्वाने आदर केला जातो. अष्टसाहस्तिकाप्रज्ञापारमिता 
सद्धमंपुंडरीक, लल्तिविस्तर, ल॑कावतार, सुवर्णप्रभास, गंडव्य 
तथागतगुह्यक, समाधिराज व दशभूमीदवर अशी त्यांची नावे 
आहेत. नेपाळात यांना नवधमं म्हणतात. 
सद्धर्मपुंडरीक हा वरील नवांतला सर्वोत्कृष्ट ग्रंथ होय. हा ग्रंथ 
चीन, जपान, इ. महायानी देद्यांत फार पवित्र मानला जातो. 
याच्या रचनेचा प्रारंभ इ. स. च्या पहिल्या दातकात झाला, असे 
तज्ञांचे मत आहे. याचे एकूण २७ अध्याय आहेत. त्यांत तथा- 
गताच्या माहात्म्याचे प्रधानतया वर्णन असले, तरी काही अध्या- 
यांत बोधिसत्त्व अवलोकितेदवराला बुद्धाच्या बरोबरीचे स्थान 
दिलेले आहे. कारंडव्यूहात या अवलोकितेदवराच्या महाकरुणेची 
अनेक वर्णने आढळतात. “* ओं मणिपद्मे हुं ' हा मंत्र पहिल्या- 
प्रथम कारंडव्यूहातच आढळतो. काही विद्वानांच्या मते मणिपद्मा 
ही अवलोकितेश्‍वराची अर्धांगी आहे. या ग्रंथात आदिवुद्ध व 
स्रष्टावुद्ध, तसेच मंत्रतंत्रांनी युक्‍त असा बौद्ध धर्म यांचे माहात्म्य 
आढळते. त्यात भक्‍्तिमार्गाचेही दर्शन होते 
सुखावतीव्यूह नावाच्या सूत्रात अमिताभ वृद्धाच्या सुखा- 
वती लोकाचे वर्णन आहे. सुखावती हे बौद्धांचे नंदनवन होय. 
या ग्रंथाची चिनी भाषांतरे ज्ञाली आहेत. आयंवृद्धावतंसक या 
सूत्रात बोधिसत्त्व - उपासनेचा परम प्रकर्ष पाहायला मिळतो. 
गंडव्यूह्‌ या ग्रंथातही बोधिसत्त्व - उपासनेलाच प्राधान्य आहे. 
भाषा, वर्णनशेळली आणि कथाभाग या तीनही दृष्टींनी गंडव्यूह्‌ 
उत्कृष्ट आहे. बोधिसत्त्वयान या प्रकारावर गंडव्यूहाने कळस 
चढवला आहे. 
प्रज्ञापारमितासूत्र या ग्रंथात शून्यता किवा प्रज्ञा या महा- 
यानांच्या मुख्य सिद्धान्तांचे विवेचन आहे. नेपाळी परंपरेप्रमाणे 
प्रस्तुत ग्रंथाचे सव्वालक्ष श्‍लोक होते; पण हळूहळू ते घटत 
जाऊन ८००० इलोकांचा हा सूत्रग्रंथ उरला. मग त्याला 
अष्टसाहस्तिकाप्रज्ञापारमिता असे नाव पडले. नागार्जुनाने या 
ग्रंथावर टीका लिहिली आहे. 
ल॑ंकावतारसूत्र हा विज्ञानवादाचा मूलग्रंथ आहे. विज्ञानच 
सत्य असून, तदुभिन्न वस्तुला सत्ता नाही, असे या ग्रंथात प्रति- 
पादिले आहे. याला लंकावतारसूत्र म्हटले त्याचे कारण बुद्धाने 
ल॑काधीश रावणाला सद्धर्माचा उपदेश केला हे होय. 
अन्य सुत्रग्रंथांत समाधिराजसुत्र व सुवणंप्रभाससूत्र ही उल्ले- 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


खनीय आहेत. यांपैकी पहिल्या सत्रात योगाचाराच्या अनेक 
समाधोंचे वर्णन असून, दुसऱ्या सत्रात भगवान वृद्धाच्या धर्म 
कार्याची प्रतिष्ठा आहे. 

याल्िवाय, बौद्धांच्या विविध संप्रदायांचे दार्शनिक वाडमयही 
विपुल आहे. वैभाषिक संप्रदायाच्या दर्शनाचा सर्वमान्य ग्रथ 
म्हणजे अभिधर्मज्ञानप्रस्थानश्ास्त्र हा होय. वसूबंधूचा अर्भि 
धर्मकोश म्हणजे भारतीय दर्श॑नांच्या इतिहासातली एक गौरवा 
स्पद रचना आहे. समयप्रदीपिका हा वैभाषिक सिद्धान्ताचा सार 
ग्रंथ आहे. योगाचार संप्रदायात मध्यान्तविभाग हा मँत्रेयांचा 
ग्रथ प्रमाणभूत आहे. याशिवाय महायान सत्रालंकार, 

संपरिग्रह, इ. आर्य असंगाचे ग्रंथ; तसेच प्रमाणसमुच्चय, त्याय 
प्रवेश, इ. दिझनागाचे ग्रंथ; त्याचप्रमाणे प्रमाणवातिक व न्याय 
विदू हे धर्मकीर्तीचे ग्रंथ योगाचारदर्शनाला परिपुष्ट करता) 
नागार्जुनाच्या माध्यमिकशास्त्र या ग्रंथावर माध्यमिकांच्या यू 
वादाची उभारणी झालेली आहे. दशभमिविभाषाशास्त्र ही 
महायानदर्शनाचा विश्‍वकोशच होय. शांतरक्षिताचा तत्त्वत 
हा ब्राह्मण दार्शनिकांच्या मतांचे खंडण करून बौद्ध तिढा 
मंडण करणारा आहे. [बौ. सा. सां. झ.; आजकल १ 
अंक, डिसेंबर १९५६; वो. द. अ. भा. द.] 


व्य हे सूत्र चार प्रश्‍नांत विभागलेले अप 
बाधायन गुह्यसूत्न यांमध्ये गर्भाधानापासूनचे ब्र्मवि 


संस्कार, सप्तपाकसंस्था, गृहस्थ व ब्रह्मचारी यांच्या 
विवेचन, इ. विषय आले आहेत. या सूत्रामध्य गुटी 
अध्यायांच्या दोवटी बोधायन या आचार्याचे नाव येते. य ग्ध 
सूत्राचे परिभाषासूत्र आणि शेषसूत्र असे दोन परिक्षिष्ट 
आहेत. त्यांमध्ये अतिथिधमं, पितृमेध अहकतीती रॉ 
दुर्गाकल्प, प्रणवकल्प, ज्येष्ठाकल्प, इ. कल्पांचे विधान प्रांनी 
दोनही परिशिष्टांसह बौधायन गृह्यसूत्र वड 
संपादित करून छापले आहे. [ श्री. विद्याधरक्यास्त्री 


बौ जे हे चार प्रश्‍नांत विभागलेले आहे 
वल काडत चातुर्वण्यांचे आचारनियम च ायाम, 


विवाहाचे प्रकार, प्रायश्चित्त, नियोगनियम, श्राड़, 


अधमर्षण, संस्कार, शिष्टलक्षण, उत्तर व दक्षिण दार्यभीर्र/ 

आचारभिन्नता, आशोच, सपिड, सकुल्य, संकरजाती 

इ. विषय आलेले आहेत ब्नऱ्यार्चि 
सांप्रत अस्तित्वात असलेल्या बौधायन थर्मसूनात मसूर र 


ग पररसर 


ठिकाणी पुनरुक्ती असून, इतर वराच भाग गौतम 
विष्णू धर्मसूत्र यांतून घेतलेला आहे. यांतला 


खंड सहावा | डा 


असून, इतर गद्यमय आहे. पाठीमागून या सूत्रात वरेच प्रक्षेपी 
झालेले आहेत. एकंदरीत या सूत्राची रचना विस्कळीतच आहे 
यात सं हिता, व्राह्मण, आरण्यके, उपनिषदे व निदानत्रंथ यांतील 
उतारे घेतळेळे आहेत. तसेच औपजांघनी, कात्य, काश्यप, प्रजा- 
पती, इ. धर्मक्रास्त्रकारांचा उल्लेख आहे. या ग्रंथावर गोविद- 
स्वामीने टीका लिहिली आहे. [ हि. ध.; प्रा. च. को. ] 


मो व्ष हे एकोणीस प्रश्‍नात विभागलेले आहे. 
बाधायन श्रातस्रत्र रा सूत्रात पुढील विषय चचिलेले 
आहेत - दर्श पूर्णमास, आधान, पुनराधान, पशू, चातुर्मास्य, 
सोम, प्रवर्ग्ये, एकादक्षिनीपश्ू, चयन, वाजपेय, अग्निष्टोम 
इत्यादी. या ग्रंथावर भवस्वामीची टीका आहे. हे संपुर्ण सूत्र 
डॉ. कलान्द यांनी संपादित करून छापले आहे. [ श्री. विद्याधर- 
शास्त्री भिडे ] 


त्रज (सं. ब्रज) एक पुण्यप्रदेश. मथुरेच्या आसपासच्या भू- 
भागाला हे नाव आहे. किशोर कृष्णाचा लीलाविहार 
याच प्रदेशात झालेला असल्यामुळे, हा प्रदेश पुण्यपावन मानळा 
गेला आहे. ब्रज अर्थात व्रज याची व्याख्या अशी -' व्रजन्ति 
गावो यस्मित्निति ब्रज: ' ॑ जिथे गाई सदैव फिरतात, चरतात 
तो प्रदेश ब्रज होय. प्राचीन काळी हा प्रदेश शूरसेन जनपदात 
समाविष्ट होता. शूरसेन या नावानेच तो ओळखला जात असे. 
पौराणिक काळात त्याला व्रजमंडळ म्हणू लागले. मत्स्य 
पुराणात या प्रदेशाचा विस्तार तपशीलवार सांगितला आहे. 
गायी, गोप आणि गोपी यांचे वास्तव्यस्थान या अर्थाने या 
सबंध प्रदेशालाच व्रज असे भागवत पुराणात म्हटले आहे. 

इ. स. च्या १५ व्या व १६ व्या शतकांत वेष्णव संप्रदायाची 
लाट भारतभर पसरली. या वैष्णवांचे आराध्य दैवत श्रीकृष्ण 
हे होते. ब्रज हे श्रीष्णाचे क्रीडास्थल असल्याने सूरदासादी भक्त 
कवींनी त्याचे माहात्म्य वाढवले. या प्रदेशातली मथुरा, दृदावन, 
गोवर्धन, गोकुळ, महावन, बलदेव, नंदलाल, बरसाना, डीग, 
कामवन, इ. श्रीकृष्णाची सर्व लीलास्थळे ब्रजमंडलात समाविष्ट 
होतात. या क्षेत्राचा विस्तार ८४ कोस होता, असे सूरदास 
म्हणतो. भागवत पुराणात तो २० योजने स्त्णज ८० कास 
दिलि आहे. वायू पुराणात तो वाढवून ४० योजने केला आहे. 
गर्गसंहितेत व्रजमंडलाच्या चतु:सीमा दिल्या आहेत, त्या अशा - 

प्रागुदीच्यां बहिषदो दक्षिगस्यां यदो: पुरात्‌ । 
पडचिमायां शोणपुरान्माथुरं मण्डलं विढुः ।। 
(वृंदा. खं. १.११) 
अर्थ - पूर्व-उत्तर दिश्यांना वहिषद (बरहूद ), दक्षिणेस यदुपुर 
भा. सं.को, १९ 
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ब्रज 


(शूरसेन गाव) व पठिचिमेस शोणपूर या मथथुरामंडलाच्या अर्थात 
ब्रज भूमीच्या चतुःसीमा होत. 

भूरचनेच्या दृष्टीने या प्रदेशाचे तीन भाग पडतात- 

(१) मैदानी भाग, (२) पहाडी भाग व (३) गाळाचा भाग: 
मैदानी भाग मोठा असून, यमुनेच्या पूर्वेला व पदिचिमेला पसरला 
आहे. पहाडी भाग परिचमेला पसरला असून, त्यात ल्हान लहान 
टेकड्या आहेत. धामिक दृष्ट्या त्यांना महत्त्व आहे. गाळाचा 
भाग यमुनेच्या दोन्ही तीरांवर पट्टीसारखा विस्तारला आहे. 
ब्रजमंडलात एकूण पाच पुण्यपर्वत आहेत- गोवर्धन, नंदगावची 
टेकडी, वरसान्याची टेकडी, कामवनाची टेकडी व चरण टेकडी. 

(१) गोवर्धन - याला गिरिराज असे म्हटले आहे. वल्लभ- 
संप्रदायाच्या कवींनी गोवर्धनाविषयी अत्यंत पूज्य भावाने लिहिले 
आहे. गोवर्धनाचे महत्त्व वाढवले तेही वल्ल्भ संप्रदायानेच. 
सुरदासाने तर त्याला ' गिरिवर कृष्ण की अनुहारि * _< गोव- 
धन हे भगवान श्रीकृष्णाचे दुसरे रूप आहे, असे म्हटले आहे. 
(गोवर्धन पाहा.) 

(२) नंदगावची टेकडी -- हिला नंदीश्‍वर किवा रुद्रगिरी असे 
म्हणतात. नंदगाव हे नंदाचे गाव होय. टेकडीच्या माथ्यावर 
त्याचे मंदिर आहे. 

(३) बरसान्याची टेकडी - हिला ब्रह्मगिरी असेही म्हणतात. 
बरसाना येथे राधेंचा पिता वृषभान्‌ याचे वास्तव्य होते. या 
टेकडीवर लाडिलीदेवीचे मंदिर आहे. 

(४) कामवनाची टेकडी - हिला कामगिरी असेही म्हणतात. 

(५) चरण टेकडी - ही नंदगावापासून ईशान्येस सहा मेलां- 
वर आहे. इथे कृष्णाची पदचिन्हे उमटली आहेत, असे सांगतात. 

ब्रजमंडलात पान, मान, चंद व प्रेम या नावांची ४ सरोवरे 
आणि १५९ कुंडे असल्याचे कवी जगतनंद सांगतो. 

मधू, ताल, कुमुद, बहुला, काम, खिदिर, वृंदा, भद्र, भांडीर, 
बेल, लोह व महा या नावांची बारा वने ब्रेजमंडलातली प्रमुख 
वने आहेत. त्यांतले मधुवन ही ध्ह्वाची तपोभूमी आणि वृंदावन 
ही बाळकृष्णाची लीलाभूमी होय. भागवतादी पुराणांत याचे 
पुष्कळ वर्णन आहे. कृष्णाच्या शेशव काळातल्या पूतनावध, 
तृणावर्तवध, इ. घटना महावनात घडल्या आहेत. बाकीची 
वनेही अशाच काहीतरी घटनांमुळे प्रसिद्धी पावली आहेत. 

पुराणकालात उद्धव व नारद यांनी ब्रजयात्रा केल्याचे उल्लेख 
आहेत. लीलाश्ुक व जयदेव हे कृष्णभक्तः' कवी आणि वल्लभा- 
चार्य व त्या संप्रदायाचे इतर सर्व आचार्य ब्रजमंडळात वास्त- 
व्याला आले होते. त्यांपैकी अनेकांनी ब्रजाचे वर्णन मुक्तकंठाने 
केले आहे. चैतन्य संप्रदाय आणि निबाके संप्रदाय यांनी तर व्रज- 
मंडल हे आपले केंद्रच बनविले होते. ब्रजमंडळातल्या १२ वनांची 


ब्रज 


यात्रा करण्याची प्रथा वल्लभाचार्यांनी पाडली. त्यांच्या मागच्या 
आचार्यांनी वारा वनांव्यतिरिक्‍त २४ उपवनांची यात्रा सुरू 
केली. गोस्वामी पृरुपोत्तम यांनी ब्रजाच्या यात्रेचा क्रम निर्धारित 
केला. म्थुराकल्प, व्रजयात्राखंड, ब्रजमश्रुराप्रकाश, ब्रजयात्रा 
ठळोक, ब्रजभक्तीविलास, इ. ग्रंथ ब्रजयात्रेचे विवरण करण्या- 
साठी निर्माण झाले आहेत 
ब्रजप्रदक्षिणेचे कित्येक प्रकार कल्पिळेळे आदरेत. छोटया परि- 
क्रमेला पंचतीर्थी म्हणतात. ही पाच दिवसांत पुरी होते. दुसरी 
परिक्रमा रामदल या नावाने प्रसिद्ध आहे. वेष्णवसंप्रदायी भक्‍त 
ही परिक्रमा करतात. तिसर्‍या परिक्रमेला वडी यात्रा म्हणतात. 
ही चाळीस दिवसांत पुरी करतात 
इ. स. च्या १५-१६ व्या शतकापासून ब्रजमंडल हे वैष्णव 
संस्कृतीचे प्रधान केंद्र राहिळे आहे. वेण्णव संस्क्रतीच्या कितीतरी 
परंपरा या क्षेत्रात एकमेकींच्या साथ्संगतीने चाळत आलेल्या 
दिसतात. या सर्व परंपरांचा मूलाधार व्रजविहारी श्रीक्रप्ण 
हा आहे. श्रीक्रृप्णाच्या चरणरजांनी ही समस्त भूमी पावन 
झालेली आहे. क्रृप्णाच्या जोडीने राधा हीदेखील ब्रजमंडळाची 
आराध्य देवता बनली आहे. तिथळे स्थापत्य, मूर्ती, चित्र, काव्य, 
संगीत, हे सारे राधा-कृष्णमय आहे. ब्रजमंडलात किद्योर 
कृष्णाने ज्या विविध दिव्य लीला केल्या, त्यामुळे ते स्थान 
वैप्णवांच्या हृदयात वैकुंठाहनही आगळे होऊन वसळे आहे 
वैष्णव पुराणांत ब्रजमंडलाचे आणि तिथल्या क्रृप्णलीलांचे 
विपुल वर्णन केलेले आहे. अप्टछाप कवी क्रृप्णदास म्हणतो- 
कोटिकल्प कासी बसे, अयोध्या कल्प हजार 
एक निमिष ब्रजमें बसे बड भागी कृष्णदास 

अर्थ - कोटिकल्प काशीत वास्तव्य होणे व हजार कल्प 
अयोध्येत राहणे यांपेक्षा एक निमिप ब्रजात राहणे हे मोठ्या 
भाग्याचे आहे, असे कृष्णदासाला वाटते. 

ब्रजमंडल सोडून अन्य कुठेही जाऊ नये, अज्लीच राधा-क्रप्ण- 
भक्तांची आकांक्षा असते. कारण त्यांच्या मते ब्रज हे साक्षात 
भगवंताचे धाम आहे. पाहा - मथुरा. [व्र. सां. इ.; ब्र. ब्र. या. ] 


>) _९ एक हिंदी महाकाव्य. चाचा वृदावन- 
त्रजप्रमानद्सागर दास हा त्याचा कर्ता होय. हा इ- स 
च्या १८ व्या हतकात होऊन गेला. या ग्रंथाची ६८ प्रकरणे 
असून, त्यात दोहा व चौपा्ह हे छंद आहेत 

राधा-कृष्णांच्या शैव कालापासून विवाहापर्यंतची कथा या 
महाकाव्यात गुंफलेली असून, त्यात तत्कालीन ग्रामीण जीवनाचे 
चित्र पाहायला मिळते. या काव्यात वात्सल्य व शृंगार या 
रसांचा चांगळा परिपोष माळेला आहे. मधून मधून करुण 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


रसाचीही छटा आढळते. तुलसीदासाच्य़ा रामचरितमानसाची 
छाप या काव्यग्रंथावर ठायी ठायी दिसते. [ हि. सा. को. २] 


ब्रजभापा पठडिचिमी हिदीच्या पाच वोलोंमवली एक प्रमुख 
बोली. प्रियर्सनच्या मतानसार हिचा प्रचार पुढील 
प्रदेणात आहे- उत्तर प्रदेशातळे मथरा, अळीगढ, आग्रा, बुलद 
एटा, मैनपूरी, वदा्य व वरेली; पंजावात गुडगाव 
जिल्हयाची पूर्व पट्टो; राजस्थानात भरतपूर धोल्प्र करौठी 
व जय़पूरचा पूर्व भाग आणि मध्यप्रदेशात ग्वाल्हेरचा प 
भाग 


दाटर दाहर, 


डॉ. धीरेंद्र वर्मा हे कनोजी बोलीलाही व्रजभापेच्या अंतर्गत 
मानतात. त्यांच्या मतानुसार पीलीभीत, शाहजहांपूर, ८, 
वाद, हरदोई, इटावा व कानपूर या जिल्हांतली हिंदी भाषाही 
ब्रजभापाच होय. सुमारे सव्वा कोटी लोक ही भाषा बोलतात 
शौरसेनी भाषेतून या भाषेचा उद्गम झाला आहे, अस मानतात 

ब्रजभापेची पदचिन्हे द. स. च्या १० व्या दातकापार्सूरन 
उमट लागतात. गोरख उपनिषदातल्या गद्यात तिचे प्राची 
स्त्प पाहायला मिळते. या गद्यावर हिदुस्थानीमिश्रित राग 
स्थानी भाषेचे पुट आहे. त्या काळी ब्रज व खडी य़ा 
बोलींमध्ये संघर्ष चाळू झाला होता, असे दिसत कग 
समर्थक तिच्यातून खडी बोळीची उत्पत्ती सांगतात, तर सै 
बोळीचे समर्थक खडीचे प्राचीनतम रूप गोरखनाच ण ह 
यांच्या भाषेत दिसत असल्याचे मानतात. गोरख उ शि 
त्यांच्या मते ब्रजभाषपेचे नसून खडीभाषंचे प्राचीनतम पकर्तित 
वस्ततः खडी व ब्रज या दोन्ही भाषा जोडीनेच वि 
झाल्या; पण ब्रजभाषा ही अनंक कवाना आपल्या आणि 
भाषा केल्याने काव्यक्षेत्रात ब्रजभापेचा विकास हॉ 
खडी ही वोल्चालीच्या स्वरूपात लोकांत प्रसार >> 

सूरदास हा ब्रजभाषेचा सर्वश्रेष्ठ कवी होय व्यॉर्च. 
सागर हा पद्यसंग्रह ब्रज भावेतच लिहिलेला आ 
पद्यांची भाषा इतकी सरस आणि परिष्कृत आह, जाते ह्या 
सूरसागर हा व्रजभाषेचा पहिला ग्रंथ मानण कठीण ज_ ' णि 
पूर्वी ब्रजभापेत काव्याची परंपरा प्रचलित असली पारा 
सूरसागर हा तिचा मुकुटमणी असला पाहिज श्‌ बवर्मदार्त' 
पूर्वी विष्णुदास छतरूमल, मानिक, ठक्करसी येताना रवी 
छीहळ, सहजसुंदर इ. कित्येक कवींनी ब्रजभाषेत हे बरणी 
केळेली आहे. हरिव्यास, परश्युराम, नरहरीभ्ट॑” प बंदपुरॉग, 
भाषेचे कवीही सूरदासपूर्वच आहेत. प्रचयुम्नचरित, ८, ह, ४ 
लक्ष्मणसेन-पद्मावती कथा, डंंगरबावनी नल आहेत” 
ब्रजभाषेतल्या काव्यरचना सूरदासाच्या, पूर्वी क्षार 


खंड सहावा 


पण त्या काळी या भाषेला बव्रजभापा असे नाव मात्र मिळाले 

नव्हते. त्या नावाचा उपयोग इ. स.च्या अठराव्या शतकात कवी 
भिखारीदास, कुलपती मिश्र व घनानंद या कवींनी केला. त्यापुर्वी 
तिला प्रदेगपरत्वे पिगल, मध्यदेशी, ग्वालिअरी, अंतर्वेदी, भारवा, 
इ. नावे होती. 

ब्रजभाषेची रूपगत प्रकृती औकारान्त आहे. तिची एकवचनी 
पुंजिगी नामे व विशेषणे प्रायः औकारान्त असतात. उदा० 
खुरपौ, यामरो, मांझौ, इ. नामे व कारोौ, गोरी, सांवरौ, इ. 
विशेषणे. ब्रजभाषेत हिंदीच्या अन्य वोलींप्रमाणे केवळ पुलिगि व 
स्त्री किंग अशी दोनच लिंगे आहेत. प्राणिवाचक संज्ञा तिच्यामध्ये 
अर्थभेदाने निडिचित केल्या जातात. प्राणहीन वस्तूंच्या द्योतक 
संज्ञाही या दोन्ही लिंगांतच येतात. उदा० काठ (पुं.) व खाट 
(स्त्री.). छोटी छोटी जनावरे व क्रमिकीटक हे स्त्रीलिगात 
किवा पुंलिगात असतात. उदा० मूसौ (पुं) व मछरी 
(स्त्री.). क्रियापदाचे सामान्य भूतकालीन एकवचनाचे पुंलिंगी 
रूप प्राय: औकारान्त असते. उदा० काटौ छोरौ बोलो (काळा 
मुल्गा बोलला) . काही प्रदेशांत या सामान्य भूतकालीन क्रिया- 
पदाच्या रूपाला य हा आगम होतो. उदा ० काटौ छोरौ बोल्यो. 

ब्रजभाषेत ध्वनिपरिवर्तनाची प्रवृत्तीही दिसते. क्रूच्या जागी 
अ, इ, उ व ए असे परिवर्तन होते. उदा० (सं.) कत > 
(ब्रज) कत, कट, किट. (सं.) पितृ > (ब्रज) पितु. (सं.) 
पृथ्वी > (ब्रज) पुठवी. 

इ. स. च्या १९ व्या शतकापासून हळूहळू वाढत जाणारी ब्रज- 
भाषा सोळाव्या शतकापर्यंत मध्यदेश्ाची भाषा म्हणून प्रतिष्ठित 
झाली. साहित्यिक भाषेच्या रूपात तिच्या प्रतिष्ठेला १६ व्या 
शतकात प्रारंभ झाला. इ. स. १५१९ साली गोवर्धन पर्वतावर 
श्रीनाथजींचे मंदिर निर्माण झाले आणि वल्लभाचार्यांनी 
श्रीनाथाच्या समोर नियमित रूपाने कीर्तन करण्याचा संकल्प 

केला. या कार्यासाठी त्यांनी कवी आणि गायक शोधून ब्रजमडलात 


आणले आणि त्यांना आश्रय व प्रोत्साहन दिले. या प्रोत्साहनाचे 


फल म्हणून सूरदास व नंददास हे श्रेष्ठ लोकभ्रिय कवी वेल्लभा- 
चार्याच्या पुष्टिमार्गाशी संबंधित झाले- त्यांनी ब्रजमंडलातल्या 
स्थानिक बोलीत राधा-कृष्ण, वृंदावन, यमुनातीर, इ. विषर्यां" 
वर गीते लिहिली आणि गायिली. ते दोघे एका सामान्य बोलीला 
साहित्यिक भाषेच्या रूपात विकसित करण्यात समथ ठरले. 
अष्टछाप कवींपैकी विठ्ठलनाथ, गोकुलनाथ इत्यादींच्या प्रभा- 
वाने अनेक कृष्णभक्‍त कवी ब्रजमंडलाकडें आक्रृष्ट झाले. त्यांनीही 
ब्रजभाषेच्या आश्रयाने कृष्णकाव्यात भर घातली. इ.स. चे 
१७ वे आणि १८ वे या दोन शतकांत कृष्णकाव्याच्या गंगायमुना 
दुथडी भरून वाहिल्या. काही काळ तर ब्रजभाथा आणि क्रृष्ण- 
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अदाराष्ट्र सुंगोस्ेनक सेस्या 
११३३ लदि पठ शढे दाड', 
हुन्या वूरलीधर चोक, ६७-०६६ ० ड््ढ 
काव्य हे एकमेकांचे पर्यायच वनले होते. त्याचा परिणाम असा 
झाला, की ब्रजभाषा ही केवळ ब्रजमंडलाची भाषा न राहता 
समस्त हिदी प्रदेशाची एक प्रमुख साहित्यिक भाषा बनली. 
या दोन शतकांतले हिदी रीतिसाहित्यही ब्रजभाषेतच लिहिले 
गेले. इ. स. च्या २० व्या शतकात मात्र तिचा प्रभाव हळूहळू 
कमी होत गेला आणि परंपराही क्षीण झाल्या. 
ब्रजभाषेतल्या काव्याचे दोन विभाग पडतात- एक मुख्यत्वे 
भक्तिसाहित्य आणि दुसरे लोकसाहित्य. भक्‍्तिसाहित्यात सुर- 
दास हा अग्रगण्य ठरला आहे. त्याने आपल्या वाणीचा प्रत्येक शब्द 
कृष्णभक्तीच्या अभिव्यक्‍तीत वेचला आहे. ब्रजभाषा म्हणजेच 
कुष्णकाव्य असे जे समीकरण निर्माण झाले, त्याचे फार मोठे 
श्रेय सुरदासाला आहे. त्याच्या कवितेचा एक नमुना असा - 
हरि ज्‌ कौ बाल छबरि कहों बरनि 
सकल सुखको सोंव । कोटी मनोज सोभा, हरनि 
मंजु मेचक मृदुल तनु । अनुह्रत भूषन भरनि 
मनहुं सुभग सिगार सुरतरू फरयो हे अदभूत फरनि । 
भावार्थ - श्रीकृष्णाच्या बालछबीचे काय वर्णन करावे! ती 
छबी सकल सुखाची सीमा आहे. कोटी मदनांची शोभा तिच्या- 
पुढे फिक्की आहे. कृष्णाची मृदुल तनू आणि त्यावर अलंकारांची 
शोभा. त्याला पाहून असे वाटते, की सुभग श्ुंगाराचा कल्पतरूच 
बहरला आहे. 
लोकसाहित्य - व्रजमंडलात, जन्म-विवाहादी संस्कार, सण, 
व्रते, यात्रा, त्रध्तू इ. विषयांवर वरेच लोकसाहित्य आहे. 
तिथल्या ग्रामगींतात श्रावण महिन्याला फार महत्त्व आहे. 
श्रावण महिन्यात नववधू सासरहून माहेरी येत असते. काही 
कारणाने तिला जर माहेर भेटले नाही, तर तिच्या मनाला 
कशी ओढ लागते त्या विषयीचे एक गीत असे - 
सासन भादों जोर के भड्या सेने ले जाय 
सामन जिन जायरे 
हें केसे आऊं मेरी बेंदुली तेरो नाग ने घेरो हे घाट 
सामन जिन जायरे 
नागन दूध पियाय भड्या मेने ले जाय 
सामन जिन जायरे 
भावार्थ - भाऊराया, श्रावण-भाद्रपदाने अगदी जोर केला 
आहे बघ. मला घेऊन जा रे. श्रावण जवळ आला बघ. ताई, कसा 
येऊ मी तुला न्यायला ? तुझ्या घाटावर तर नाग वेडून बसला 
आहे. श्रावण जवळ आला आहे. भाऊराया, नागाला दूध पाज 
आणि मला घेऊन जा. श्रावण जवळ आला आहे. 
श्रावण मासात ब्रजवधू आमोद-प्रमोद करण्यासाठी उद्या- 
नात किवा नदोच्या काठी एकत्र जमतात, तेव्हा त्यांच्यामध्ये 


ब्रजभाषा 


ब्रजभाषा 


कुटुंबातल्या नातेवाईकांविपयी आणि गृहक्रृत्यांविपयी व्यंग- 
विनोदही चाल्तात. तला प्रकारचे एक गीत असे- 

आध पाव बाजरा क्‌टन बेठी 

उछल उछल घर भरियो, शृेतान बाजरा 

कानों देवर मरियो, शेतान बाजरा 

आध पाव बाजरा पकावन बैठी 

खदक खदक हृंडिया भरियो, शेंतान बाजरा 

कानों देवर मरियो, शेतान बाजरा 

भावार्थ - अदपाव वाजरी कुटायला वसळे, तर उसळून उस- 
ळून ती घरभर पसरली. काय द्वाड आहे बाजरी. चकणा दीर 
जाऊ दे तिकडे. अदपाव वाजरी लिजवायळला बसळे, तर खदखदून 
हंडा भरवून ठेवला. काय द्वाड आहे बाजरी. चकणा दीर जाऊ 
दे तिकडे. द्वाड आहे वाजरी. 
रसिया गीते - रसिया गीते हे व्रज संस्क्रतीचे वैशिष्टय होय. 

या गीतांत लोकजीवनाचे प्रतिविव स्वच्छपणे दिसते. त्यांतून 
हास्यविनोद प्रकटतो; त्याचप्रमाणे विरह आणि कारुण्य यांचेही 
झरे फुटतात. समाजातल्या वाईट चालींवर व कुटुंबातल्या 
माणसांच्या बऱ्यावाईट वर्तनावर अद्या गीतांतून कोणाला न 
बोचेल अक्षा प्रकारे टीका केलेली असते. हे रसिया साहित्य 
ब्रजजनांचे अत्यंत आवडते असून, ते शतकांच्या परंपरेने चालत 


आलेले आहे. परिस्थिती वदलते तसे त्या साहित्याचे रंगही : 


बदलताना दिसतात. ही गीते आकाराने छोटी असतात आणि 
त्यामुळे ती सर्वांनाच सहजपणे कंठस्थ करता येतात. याचा 
एक नमुना असा- 
कारी चदरिया रंगाय दे मेरो जोबन लच्छेदार 
जब ते आई तेरे घर में गुजर करी टूटे छप्पर में 
ना देखे तेरे महल तेवारे ना सोई पलंग नेवार 
मेरौ जोबन लच्छेंदार 
भावार्थ - काळी चुनडी रंगवून घेतली. माझे यौवन रसरसले 
आहे. तुझ्या घरी आले तेव्हा गळक्या छपरातून आत प्रवेश 
केला. नाही पाहिला तुझा महाल, की नाही झोपले नवारीच्या 
पलंगावर. माझे यौवन रसरसले आहे 
रसिया गीतांप्रमाणेच नारायण गीते नावाचा एक गीतप्रकार 
ब्रजमंडलात प्राचीन कालापासून परंपरेने चालत आला आहे. 
या नारायण गीतांतूनच पुढे ध्र्पद गायकीचा विकास झाला, 
असे म्हणतात. पाहा - मथुरा. [बव्र. लो. सा. अ.; ब्रज भाषा- 
घीरेंद्र वर्मा, १९५४; बे. फु. आ. रा.; हि. वि. को. ] 


(इ. स. चे १८ वे शतक) ब्रजभाषेचा एक 
त्रजबासी दास प्रसिद्ध कवी. हा वल्लभसंप्रदायी असून, 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


मोहन ग॒साई या गुरूचा शिप्य होता. तुल्सीदासाच्या राम" 
चरितमानसावरून स्फूर्ती घेऊन याने व्रजविलास या महान 
प्रवंधकाव्याची रचना केली. या काव्यात ८८९ दोहे, तितकेच 
सोरठे, १०,६००० चौपाया आणि १०६ अन्य छंद आहेत. 
यावरून त्या काव्याच्या विशाळत्वाची कल्पना येईल. प्रस्तुत 
काव्याची भापा ब्रज असून, त्यात श्रीकृष्णाच्या लीला सविवरण 
दिलेल्या आहेत. हे काव्य बेळीदार असल्यामुळे सामान्य जनतेत 
त्याचा खूप प्रचार आहे. त्यातील एक नमुना असा -” 
ठाढी अजिर जसोदा रानो । गोदो लिये ठयाम सुखदानी । 
उदय भयो ससि सरद सुहावन । लागी सुत को मात दिखावन ! 
अर्थ - यशोदाराणी अंगणात उभी होती. तिने आपल्या 
कडेवर सुखदायक अदा श्रीकृष्णाला घेतले होते. एवढ्यात 
वरद क्रतूतील रमणीय अक्या चंद्राचा उदय झाला, तेव्हा यशोदा 
आपल्या मुलाला चंद्र दाखवू लागली. 
प्रस्तुत काव्यातल्या अधिकांश क्रुष्णलीलांना सूरदासाच्या 
काव्याचा आधार आहे. [ हि. सा. को.; क. कौ. ] 
एक देवता. तेलंगणातील लोक आदिवित क 
त्रतुकम्म प्रतिपदेपासून नवमीपर्यंत या देवतेचा न मा 
साजरा करतात. या उत्सवालाही ब्रतुकम्म असे म्हणतात 
उत्सवाच्या निमितीमागे एक कथा आहे, ती अशी “ का 
प्राचीन काळी तेलंगणात धर्मांगद नावाचा एक द्ाा 
करीत होता. त्याला शंभर पुत्र होते; पण ते सगळे (त्र 
होते. त्यामुळे प्रजेने त्यांचा नाश केला. राजा-राणींना ी 
वियोगाचे फार दुःख झाले. त्यांनी गौरी देवीला सार्कड 
देवी त्यांना प्रसन्न झाली. तिच्या कृपेने त्यांना क 
झाली. तिचे नाव त्यांनी ब्रतुकम्म असे ठेवले. 
निमित्त हा उत्सव दर वर्षी होत असतो. 
ब्रतुकम्मचे प्रतीक म्हणून एका थाळी 
लीत तिळाची फुले, पांढरी किवा निळी 
तात. त्यांच्यामध्ये पिवळ्या फुलांचे पराग 
काळात गावातील स्त्रिया रोज नटूनथटून गावाच्या जमू 
मंदिरात अथवा मंदिर नसेल तर कोणाच्य़ा तरी नवम ह्ोती- 
तिथे गातात व नाचतात. दोवटी अल्पाहाराचा का. 
बायका फराळासाठी नऊ दिवस नित्य नवे पदाचे पणातढी 
ब्रतुकम्म म्हणजे सवे स्त्रियांची नणंद, अक्ली तैह, _त्त 
समजूत आहे. त्याचबरोबर तिला गृहलक्ष्मीही स” लीक्स 
वाच्या अखेरच्या दिवशी ब्रतुकम्माचे सुगिकसेमॉत च्या दिव 
ते एका मोठ्या थाळीत ठेवतात- या 
काढून ते एका मोठ्या थाळीत ठवतात वला आल्यावर 


साला सद्दल दिनमू असे म्हणतात. दोवटची 


बॉ री 


स्मूत' 


> 


त अथवा उर्थळ ठव” 
> व रुद्रा 
कमळे व 


बाहेरी 
र्त 


खंड सहावा 


ब्रतुकम्माचे पाण्यात विसर्जन करतात. त्या वेळी तिच्याबरोवर 
एक दिवाही सोडतात. घरोघरी परत येताना देवीची हळदीची 
मूर्ती आणतात आणि घरी आल्यावर तिचा मुखलेपनासाठी 
उपयोग करतात. [श्री. रेड़ी-धर्मयुग, सप्टेंबर १९६५] 


न्र्म भारतीय तत्त्वज्ञानातील एक सर्वश्रेष्ठ कल्पना. ब्रह्म हा 
चश शब्द बृह >< वाढणे, मोठे होणे या धातूवरून बनला 
आहे. जे वृहत्तम किवा महत्तम आहे आणि ज्यात वाढणे या 
क्रियेचे सर्व अर्थ समाविष्ट आहेत, ते ब्रह्म होय. शंकराचाय, 
रामानुजाचार्य, इ. ब्रह्मवाद्यांनी आपल्या भाप्यांत त्याची हीच 
व्युत्पत्ती दिली आहे. ब्रह्म ही कल्पना भारतीय तत्त्वणोधकांच्या 
प्रतिभेची अत्युच्च भरारी आहे. तत्त्वज्ञानदृष्ट्या ईशवर- 
कल्पनेपेक्षाही ब्रह्मकल्पना उदात्त आणि भव्य आहे. तत्त्वविवे- 
चक बुद्धीच्या अकळुषित आणि उच्चतम विकासाचे ते एक 
मधुर फळ आहे. 

ईरवरकल्पना ही बहुधा सर्व लोकांत व धर्मात व्यक्‍त स्वः 
पाची म्हणजे मनष्यसदश असते; पण मनुष्यत्व बाजूला 
ठेवून केवळ सर्वेशक्तिमान अक्षा निर्गुण, निराकार ब्रह्माची 
कल्पना करणे, हे मानवी बुद्धीच्या सूक्ष्मतेचे द्योतक होय. अज्ञा 
ब्रह्माचे गंभीर व वक्‍्तृत्वपूर्ण असे वर्णन उपनिषदांमध्ये अनक 
ठिकाणी आले असून, ते मनुष्यत्वाला किवा सगुण स्वरूपाला 
कुठेही शिवळेले नाही. री 

ब्रह्म म्हणजे जे बृहत्तम ते. शांकर मताच्या आचार्यांनी या 
अर्थाची व्याख्या करताना ब्रह्मस्वरूपावर पुढीलप्रमाणे प्रकाश 
टाकला आहे - 

देश, काल व वस्तू यांनी सीमित होणारे, अनित्य, परिवतंन- 
शील, गुणरहित, दोषयुक्त, ज्ञानरहित, परतंत्र, असे जेजेते 
सर्वे अल्प होय. याच्याहून उलट अर्थात अनादी, अनंत, नित्य, 
शुद्ध, बुद्ध व मुक्‍त ते ब्रह्म होय. यालाच छांदोग्योपनिषदात 
भूमा म्हटले आहे. ब्रह्म व भूमा हें दोन्ही शब्द समानार्थक आहेत. 

यो वे भमा तदमतमथ यदल्पं तन्मत्यम्‌ । 

१ ,ह% (छांदो. ७.७-२४) 


> 


अर्थ - जो भमा ते अमृत आणि जे अल्प ते मर्त्ये हय. 

हे एकमेवाद्वितीय असे आहे. ते दोन होऊ सकत नाही. 
कोणतीही बहत्तम वस्तू दोन असू शकत नाही. द्वितीय आले, 
की त्या ठिकाणी सापेक्षता व अल्पता आली. 

ब्रह्मलक्षण - तटस्थ व स्वरूप अशी ब्रह्माची मिमि 
लक्षणे आहेत. ' ब्रह्मणः जगज्जन्मस्थितिल्यकारणत्वं । "च जग 
ताच्या जन्म, स्थिती व लय यांना कारण असणे, हे ब्रह्माचे 
तटस्थ लक्षण होय. या लक्षणाला तैत्तिरीय उपनिषदात (३०१ ) 
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आधार आहे, तो असा - 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति । 
यत्प्रयरतयभिसंविवन्ति । तढ्विजिज्ञासस्व तद्‌ ब्रह्म ।। 

अर्थ - ज्याच्यापासून ही भूते (प्राणिमात्र) जन्माला येतात, 
ज्याच्यामुळे जन्मलेली भूते जीव धारण करतात ( आणि) शेवटी 
ज्याच्या ठिकाणी लीन होतात, ते तू जाणून घे. ते ब्रह्म होय. 
(असे वरुणाने भूगूला सांगितले) - 

कोणत्याही वस्तूची, उपादान व निमित्त अशी मुख्यत: दोन 
कारणे असतात. घटाचे उपादान कारण माती व निमित्त कारण 
कुंभार असतो. उपादान कारण हे वस्तूची सामग्री असते व 
निमित्त कारण कार्याला गती, आकार व प्रयोजन प्राप्त करून 
देणारे असते. वरील ब्रह्मलक्षणांवरून सिद्ध होते, की ब्रह्म हे 
जगताचे उपादान व निमित्त असे उभयविध कारण आहे. जग- 
ताचा आरंभ त्याच्यातूनच होतो व त्याच्यातच जगताची स्थिती 
असते. त्यामुळे ब्रह्म हे जगताचे उपादान कारण ठरते. आपल्या 
स्वतंत्रतेने जगताची रचना करून त्याचे नियंत्रण करणे आणि 
स्वत:च्याच ठिकाणी त्याचा विल्य करणे, यामुळे ते जगताचे 
निमित्त कारणही ठरते. ही दोन्ही कारणे ब्रह्माच्या ठिकाणी 
संभवत असल्यामुळे ब्रह्म हे प्रकती व ईइवर या दोहोहून पृथक 
ठरले आहे. प्रकृती ही केवळ जगताचे उपादान कारण असते. 
प्रकृतिवादात निमित्तकारणता नसते व ईशवरवादात उपादान- 
कारणता नसते. ब्रह्माच्या ठिकाणी मात्र उपादान व निमित्त 
ही दोन्ही कारणे अभिन्न असतात. ब्रह्माची ही अभिन्न निमित्तो- 
पादानकारणता सर्वांना मान्य आहे. 

ब्रह्माचे स्वरूप लक्षण तैत्तिरीय उपनिषदात (२-१) दिले 
आहे ते असे - ' सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म । ऱ्च ब्रह्म हे सत्य, ज्ञान 
व अनंत आहे. 

ही तीन्ही ब्रह्माची विशेषणे आहेत. वस्तूचे जे रूप कधीही 
पालटत नाही, त्याला सत्य म्हणतात व व्यभिचार पावणार्‍या 
वस्तूला अनृत (असत्य) म्हणतात. विकार हा अनृत असतो, 
कारण तो व्यभिचार पावतो. विकार हे वाचारंभण अर्थात 
वाणीनेच आरंभ करण्याजोगे नाव असते. उदा० गाडगी, मडको 
हा विकार अर्थात असत्य असून मृत्तिका तेवढी सत्य आहे. सत्य 
हे विशेषण ब्रह्माला नामरूपात्मक विकारांपासून निवृत्त करते. 
: सत्यं ब्रह्म ' एवढेच ब्रह्माचे लक्षण केल्यास नैयायिकांनी मान- 
लेल्या सत्तारू्प जातीमध्ये त्याची अतिव्याप्ती होईल आणि 
त्यामुळे ब्रह्म हे जड ठरेल. त्या जडत्वाची व्यावृत्ती करण्यासाठी 
ज्ञान शब्दाची योजना केली आहे. ' ज्ञानं ब्रह्म ' असे म्ह॒टल्यास 
अंतवत असलेल्या लौकिक ज्ञानावर हे लक्षण जाईल म्हणून 
त्याच्या निवृत्तीसाठी अनंत असे विज्षेषण योजले आहे. या लक्षणा- 
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तील सत्य शब्द अवाधित या अर्थी, ज्ञान शब्द स्वयंप्रकाश, चेतन्य 
या अर्थी आणि अनंत शब्द व्यापक या अर्थी प्रसिद्ध आहे. 

* सत्यं ज्ञानमानन्दं ब्रह्म ' असेही ब्रह्माचे स्वरूप लक्षण मान- 
ठेले आहे. तिथे अनंत या ऐवजी आनंद शब्द योजलेला आहे. 
ब्रह्म हे आनंदरूप आहे. वारुणी शगू ब्रह्माचा शोध घेता घेता 
शेवटी “ आनन्दो ब्रह्मेति *्यजानातू ' << आनंद हेच ब्रह्म, असे 
जाणता झाला. कारण त्याला असे कळले, की आनंदातूनच सर्व 
जीव उत्पन्न होतात. उत्पन्न झाल्यावर आनंदाच्या द्वारे जीवित 
राहतात आणि अंतसमयी आनंदातच लीन होतात. 

- शेंगूच्या या निशचया्ी सर्व ब्रह्मवादी सहमत आहेत. ब्रह्म 


ऱ्ा 
ह्य 
हे एकमेवाद्वितीय असल्यामुळे त्याच्यामध्ये 


नाला असता; पण ब्रह्म हे अद्वितीय असल्यामुळे तसा भेद संभ- 
वत नाही. जर ब्रह्मभिन्न असे एखादे विजातीय द्रव्य त्याच्या 
बरोबर असते, तर विजातीय भेद मानावा लागला असता. पण 
तशी वस्तुस्थिती नसल्यामुळें तसा भेद संभवत 

ब्रह्म हे भेदरहित आहे. 
' जन्माद्यस्य यत: ' या हह्मसुत्रावर भाष्य करताना शंकरा- 
चार्यांनी ब्रह्माविषयी विवेचन केळे आहे, त्याचा सारांश असा -- 
नामख्पांनी व्यक्‍त झालेल्या, अनेक कर्ते आणि अनेक भोक्ते 
यांनी युक्‍त असलेल्या विशिष्ट कर्माचे फल विशिष्ट व्यक्‍तीला 
विशिष्टच काली, विशिष्ट निमित्ताने मिळावे 


फल यांचा आधार असलेल्या आणि 
मनानेही ज्याच्या रचनेचे चिंतन करता येत नाही अज्षा या 
अचित्यस्वरूप जगाचे जेन्म-स्थिति-ल्य ज्या सवज्ञ व सर्वशक्‍्ती 
अक्का कारणांपासून होतात ते ब्रह्म होय 

अरह्मकल्पनेचा विकास _ तकतीर्थ टक्ष्मणज्ञास्त्री जोशी यांनी 
याविषयी जे विवेचन केळे आहे, 


अरह्म शब्द क्रग्वेदाइतका प्राचीन आहे. तिथे त्याचा अर्थ 
मात्र देवतांचे माहात्म्य वर्णन करणारे काव्य किवा सुकत असा 


काळ सूक्‍्ताला सामर्थ्येवान्‌ मानले 
आहे. देवांना उत्साह च सामर्थ्य देण. त्यांचे 


र माहात्म्य आहे. ब्रह्माने प्रेरित 
शलेल्या इंद्राने विशालकाय बनून स्वर्ग व गथ्वी यांना व्यापून 
टाकले, असे क॒ग्वेदात म्हटले आहे (क्र ै 

विश्‍वामित्रस्य रक्षति ब्रह्मेदं भारतं 


अथ - विश्‍वामित्राचे ब्रह्म म्हणजे स्तोत्र हे भारतजनांचे 
रक्षण करीत आहे वि ण 
या मंत्रात त्याचे रक्षणसामर्थ्य व्यक्‍्तवलेळे आहे. अश. 
स्तोत्रे व सुकते रचणारा जो वर्ग त्या वेळी होता, लालच 
लक्षणेने ब्रह्म अशीच संज्ञा मिळाली. राजापेक्षाही या न क 
महत्व अधिक मानले आहे. देवापेक्षाही देवाचे हाती कर 
करणारे स्तोत्र हे अविक सामर्थ्यशाली आहे, असा कन. 
आशय आहे. क्र्ग्वेदाच्या वातावरणात क्र्रपींच्या ह्दयात >. 
भावना दृढमूल झाली, को ब्रह्म हे विशवदाक्तीचा स्रं त क 
त्याच्या ठिकाणी अद्‌भुत सामर्थ्य आहे आणि ते विदवाचे भ्र 
त तत्त्व आहे. पुढच्या कालात ब्रह्ममाहात्म्य जे एवढे वाढ 
त्याला क्रग्वेदाची अशी ही पाश्‍वंभूमी लाभली आहे. 
उपनिषदांतल्या ब्रह्मविचारांवर अथर्ववेदाचे त्व्ण ळे 
दिसते. उपनिपत्पूर्व वैदिक वाझमयात ब्रह्म शब्द पुंलिंगी मव 
पण उपनिषदांत तो शब्द अंतिम सत्य या अर्थी नपुंसर्कालि 
आला आहे नी 
अथर्ववेदात ब्रह्माला प्रथम म्हणजे पहिल्याप्रथम त्र ह्‌ 
झालेले व सर्वामध्ये ज्येष्ठ असे म्ह्टले आहे ( ४- १-१ 3 न्उ र 
निषदांत जो ब्रह्मविचार वाढला, विस्तारला त्याची चार नीना 
तत्त्वे अथर्ववेदात दिसतात, ती अक्षी -- (१) मानवशरीर ह 
ब्रह्मपुर असून, त्यात $ह्य प्रविष्ट झाले आहे. (२) ब्रह्म त 
स्कंभ म्हणजे सर्वांचे नियत्रंण करणारी दकती आहे. ( २ 3 क. 
सव।[मध्ये ज्येष्ठ आहे. (४) ब्रह्म हे विश्वात्मक आहे. कळ 
निषदांतल्या भ्रह्म शब्दाचा भावार्थ आहे, तो असा-( १) ल 
पपू विश्‍वशक्ती (२) स्वतंत्र व संपूर्ण असे डक. 
प्रेरक तत्त्व व (३) आनंदाचे चेतन व स्वयंपुर्ण आगर. की 
वाक्यात सांगायचे तर उपनिपदांतले ब्रह्म हे उत्साह, स्फू ह 
आनंद, स्वसंवेद्यता, झामर्थ्ये व स्वातंत्र्य यांचे आगर आहे. 
आणि या विचारावर अथरवेवेदांची छाप निठचितपणे आहे. 
अह्यवर्णन -- उपनिषदांनी ब्रह्माचे वर्णन होकार व नकार 
अशा उभय पद्धतीनी केले आहे - | 
तेजोमयो5तेजोमय:, काममयो$काममय:, क्रोधमयो$क्रोधमयः 
धर्ममयोषधमंमय:, सर्बमयस्तद्यदेतत्‌ इदंमयो5दोमयः । 
न (वृहदा. ४-४-५) 
शी. छू हे तेजोमय व अतेजोमय, काममय व क. 
सय, क्रोबमय व अक्रोधमय, धर्ममय व अधर्ममय़ असे दोन्हीर्ह 


आ न्य ९ चट दती 
आहे. कारण ते सर्व आहे. ते जवळ व हूर, हे व ते दोन्हीह 
आहे. 


नान्तःप्रज्ञं 


| व जं 
न बहिष्प्रज्ञं नोभयतः प्रज्ञं नप्रज्ञानघनंन प्र 
नाप्रज्ञसू । 


(मांडूक्य ७) 


६६: ज्र 


खंड सहावा 


अर्थ - ब्रह्म अंतःप्रज्ञ नाही, बहिप्प्रज्ञ नाही व उभयत:- 
प्रज्ञही नाही. ते प्रज्ञानचनही नाही. ते प्रज्ञही नाही व अप्रज्ञही 
नाही. 
_ वरील वर्णने एकंदरीत नकारात्मकच आहेत, हे सहज कळून 
येईल. पण कोणत्याही ब्रह्मवाद्याने ब्रह्माचे वर्णन नकारात्मक 
शब्दांनी कितीही कसोशीने केले, तरी त्या वर्णनात थोडा तरी 
अस्तिभाव आल्यावाचून राहत नाही. मांडूक्योपनिषदातील 
वरील वर्णन किवा ' अस्थूल्म्‌ अनणु अर्‍्हस्वं अदीर्घम्‌ ' च्चब्रह्म हे 
स्थूल नाही, अणू नाही, र्‍हस्व नाही, दीर्घ नाही (२-८-८) 
इत्यादी बृह्दारण्यकातील वर्णन पूर्णपणे नकारात्मक असले, तरी 
केठा व मुंडक या उपनिषदांतील वर्णन अस्ति व नास्ति असे 
उभय भावदर्शक आहे - 
अशब्दमस्पर्शमरूपमव्ययं तथा5रसं नित्यमगन्थवच्च यत्‌ । 
अनाद्यनन्तं महतः परं ध्रुवं निचाय्प्र तन्मृत्युमुखात्प्रमुच्यते । 
(कठ. १*२-१५ ) 
अर्थ - ब्रह्म हे अशब्द, अस्पर्श, अरूप, अव्यय, अरस, अगंध, 
अनादी, अनंत, मोठ्याहून मोठे व ध्रुव असून, त्याला हृदयात 
साठविले असता मनुष्ण भृत्युमुखातून सुटतो. 
यत्तद्रेश्यमग्राह्ममगो/म् ४गंमचक्ष:श्रोत्रं तदपाणिपादम्‌ । 
नित्यं विभ्‌ सवं गतं सुसुक्ष्मं तदव्यप्रं तद्भूतर्योनि 
परिपड्यन्ति धौरा: ॥। 


» /उपट 


(मुंडक. १-१*६) 
_ अर्थ- ब्रह्म हे बोटाने दाखवता येत नाही. ते अग्राह्य, 
अगोत्र, अवणं, डोळे व कान नसलेळे, हातपाय नसलेले, नित्य, 
शिभू, सर्वव्यापी, अत्यंत सूक्ष्म, अव्यय व सर्वे भूतांचे उत्पत्ति- 
आहे 
“नेति नेति! असे जे सुप्रसिद्ध नकारात्मक ब्रह्मवर्णन आहे, 
या अर्थदेखील नकार व होकार अशा दोन्ही प्रकारे लावता 
र. 
ब्रह्म पुर्णपणे एकजिनसी आहे. त्याच्या कोणत्याही एका 
भागाचे ज्ञान झाळे असता निखिल ब्रह्माचे ज्ञान होते. कारण 
चे आधारभूत व अंतिम तत्त्व ब्रह्म हेच एक आह 
छांदो. हेन डो, 
सर्व खल्विदं ब्रह्म -[ जे आहे ते सर्वं ब्रह्म आहे, या प्रसिद्ध 
' पुवणेतात सर्वे होकारात्मक अर्थ साठविलेला आहे. ब्रह्माचे 
सामथ्ये वणिताना मुंडकोपनिषदात पुढील दोन मंत्र दिलेले 
आहेत -- 
सधो्गेनाधिः सूजते गृह्ते च यथा पृथिव्यामोषधय: सम्भवन्ति। 
यथा सत: पुरुषात्केशलोमानि तथाक्षरात्सम्भवतीह विरवम्‌ ।॥। 
(मुंडक. १०१७) 
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अर्थ - कोळी ज्याप्रमाणे आपल्या पोटातून काढलेल्या तंतूंनी 
आपले जाळे विणतो किवा पृथ्वीच्या पृष्ठपागावर ज्या औषधी 
वनस्पती उगवतात किवा जिवंत मनुष्याच्या मस्तकावर व 
शरीरावर केस उगवतात, त्याप्रमाणे या अव्यय ब्रह्मापासून 
निखिल विद्व निर्माण होते. 

तदेतत्सत्यं यथा सुदीप्तात्पावकाद्विस्फुलिडगा: सहस्त्र: प्रभ- 
वन्ते सरूपा: । तथाक्षराह्विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते तत्र 
चेवापियन्ति । 

(मुंडक. २-१-१) 

अर्थ - हे सत्य आहे, की प्रज्वलित अग्तीपासून ज्याप्रमाणे 

हजारो ठिणग्या उत्पन्न होतात व त्यातच मिळून जातात, 

त्याप्रमाणे या अक्षर ब्रह्मायासून अनेकविध प्राणी उत्पन्न होतात 
व त्यामध्येच ल्य पावतात. 

* तत्त्वमसि ' या महावाक्‍्याने मानवी जीवात्मा व ब्रह्म या 
दोहोंचे ऐक्यच प्रतिपादलेले आहे. या ब्रह्माचे ज्ञान करून घ्यावे, 
त्याच्याशी एकरूप व्हावे म्हणजे अमृतत्वाची प्रांप्ती होते, असे 
उपनिषदांत म्हटळे आहे. याच ब्रह्माचे ज्ञान मिळवून धन्य 
होण्यासाठी सत्यकाम जावाल गौतम क्ररपीकडे गेला. उपकोसल 
याने त्याच गोष्टीसाठी सत्यकामाला गुरू केळे. इवेतकेत्‌ याच 
एका आकांक्षेने आहणीला व भूगू वरुणाला शरण गेला. असे 
अनेक शिष्य ब्रह्मविद्या संपादण्यासाठी गुरूला शरण गेल्याच्या 
कथा उपनिषदांत व पुराणांत आहेत. त्या काली ब्रह्मविद्या ही 
सर्वश्रेष्ठ विद्या मानली जात असे. 

पण ब्रह्मविद्या अवगत करायला सूक्ष्म व प्रखर अशी बुद्धि- 
मत्ता लागते. निर्गुण-निराकार अतएव अनिवेचनीय ब्रह्म जाणून 
घेणे ही गोष्ट सामान्य मनुष्याच्या आटोक्यातली नाही. मानव 
हा सान्त असल्य़ामुळे साधारणतः अनंत ब्रह्माचे ग्रहूण करण्यास 
तो असमर्थ असतो. वैदिक व औपनिषदिक त्रषींना या सामान्य 
माणसाचेही भान होते व त्याच्या शाइ१वत कल्याणाचा कळ- 
वळाही होता. म्हणून त्यांनी सामान्य माणसाला ईश्वर नावाचा 
परम पुरुष मिळवून दिला. निर्गुण ब्रह्माची मानवी बुद्धीने 
कल्पिलेली मूर्ती म्हणजे सगुण ब्रह्म किवा ईश्वर होय. या ईइव- 
राचे वर्णनही उपनिषदांनी आणि गीतेने ब्रह्मासारखेच केले 
आहे. ईश्‍वर हा विश्‍वाचा कर्ता, रक्षिता, पिता, मित्र व नियंता 
आहे. तो या विदववाचे नियंत्रण करतो आणि ते बाहेरून नव्हे, 
तर विश्वात ओतप्रोत भरून राहून. तो सर्वांच्या अंतर्यामी आहे 
व सर्वांना व्यापून आहे. ब्रह्म जेव्हा उपाधीने युक्‍त होते, तेव्हा 
ते ईश्‍वर बनते. ईश्वर जेव्हा उपाधिरहित होतो, तेव्हा तो ब्रह्मा 
होतो. म्हणूनच ब्रह्माला मूर्त व अमूर्त असे म्हटले आहे. ईश्वराचे 
सर्वातीतत्व, अज्ञेयत्व व सर्वेव्यापकत्व यांच्यावर भर देण्यासाठी 


रहा 
त्याला निर्गुण-निराकार ब्रह्म म्हणतात व भक्ताच्या साधनेसाठी 
आवड्यक अशा सगुण स्वरूपाला ईवर म्हणतात. 
ब्रह्मविद्या - ब्रह्मविद्या सर्वेविद्याप्रतिष्ठाम्‌ २ ब्रह्मविद्या ही 
सर्वे विद्यांची प्रतिष्ठा आहे, असे मुंडकोपनिषदात म्हटले आहे 
(१.१-१). इतर सर्व विद्या या माणसाला इहलोको उत्कर्ष 
मिळवून देणार्‍या असल्या, तरी त्या मनुष्याला शाइवत आनंद व 
मोक्ष मिळवून देण्यास असमर्थ आहेत. मोक्ष देणारी विद्या म्हणजे 
ब्रह्मविद्याच होय. म्हणून तिला सर्वश्रेष्ठ स्थान दिले आहे. तिचे 
हे महत्त्व जाणूनच श्रोकृष्णाने तिळा राजविद्या आणि राजगृह्य 
असे म्हटले आहे (गीता ९.२ )- संशय व विपरीत भावना यांनी 
रहित अशी अखंड ब्रह्माकारवृत्ती म्हणजे ब्रह्मविद्या होय. श्रवण, 
मनन व निदिध्यास यांची परिपक्व अवस्था झाल्यावर या 
अखंड ब्रह्माकारवृत्तीचा लाम होतो. यासाठी प्रथम गुरू व गरास्त्र- 
वचने यांच्यावर दृढ श्रद्धा ठेवून * अहं ब्रह्मास्मि ' * सर्व खल्विदं 
ब्रह्म इ. वचनांचा निरंतर अभ्यास करावा. त्यामुळे हळूहळू 
दवैतभ्रांतीचा नाश होतो व अट्वेत ब्रह्मतत्त्वाचा प्रकाश होतो. या- 
विषयी पंचदक्नीत (९.५५ ) सांगितले आहे ते असे -- 
अनुभूतेरभावे$पि ब्रह्मास्मीत्येव चिन्त्यताम्‌ । 
अप्यसत्प्राप्यते ध्यानात्रित्याप्तं ब्रह्म कि पुन: ।। 
अर्थ- अनुभव न आला तरीही “मी ब्रह्म आहे ! अक्ल 
भावना करावी. ध्यानामुळे अविद्यमान वस्तुचीही प्राप्ती होते. 
भग सदा सत्‌ ( विद्यमान) असलेले ब्रह्म ध्यानाने का प्राप्त 
होणार नाही ? 
"अहं ब्रह्मास्मि ' > मी ब्रह्म आहे, या भावनेत अहंकार असून, 
तो बंधाला कारणीभूत होतो, मोक्षाला नव्हे, असा त्या संबघात 
काही लोकांचा आक्षेप आहे; पण तो खरा नाही. * अहं 
ब्रह्मास्मि ' हा अहंकार असला तरीही तो शुद्ध अहंकार आहे; 
तो बंधक ठरत नाही. “मी देह आहे ' अ्या जातीचा अहंकार 
मात्र वधाला कारणीभूत होतो. वस्तुजाताला ब्रह्मरूप मानणारा, 
अनेकांचा एकत्वात विल्य करणारा आणि ब्रह्मभिक्च वस्तूची 
स्वतत्र सत्ताच न मानणारा 
नव्हे. तत्त्वदर्शी व मुमुक्षू यांची * अहं 
शुद्ध, पवित्र, आनंदमय आणि संसारसागरातून 
भावना असते. तिलाच ब्रह्मविद्या 
* याचि देही याचि डोळा ! ब्रह्मानुभव 
ताना €हेदारण्यकोपनिषदात (४.४.७ ) म्हटले आहे, ते असे -- 
यदा सव प्रमुच्यन्ते कामा येःऱ्य हृदि श्रिता: । 
अथ सर्त्यो$मृतो भवत्यत्र 
अर्थ -- जेव्हा हृदयस्थ सर्व कामना अद्वैत 
अपरोक्ष ज्ञानाने ठिन्चभिन्न होतात, त 


ब्रह्मास्मि ' ही भावना 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


जीवितावस्थेतच त्याला ब्रह्मस्वरूपाची प्राप्ती होते. 

तैत्तिरीय उपनिषदातला पुढील मंत्रही (तै. उ. २-७) हाच 
आदाय व्यक्‍त करतो ---- काल. 

यदा  ह्येवेब एतस्मिन्नदृद्ये$नात्म्येनिर्कते$निलयने$भये 
प्रतिष्ठां विन्दते । अथ सो$भयं गतो भवति । यदा ह्ोवष 
एतस्मित्नदरमस्तरं कुरुते । अथ तस्य भयं भवति ॥। षी 

अर्थ --- अट्वेत ब्रह्मतत्त्वाच्या अपरोक्ष साक्षात्काराने जेव्हा 
मुमुक्षू द्वेतप्रपंचशून्य, स्थूलादिशरीररहित, वृद्धयादींना अविषय, 
सर्वांचे ल्यस्थान आणि मायेच्या अतीत अशा परब्रह्मामध्य 
अभेदरूप व भयरहित अज्ली स्थिती मिळवतो, तेव्हा तो स्वतः 
भयरहित होऊन ब्रह्मपदी प्रतिष्ठित होतो. जेव्हा कोणी दुरा” 

दीपणे त्या अद्वैतपरिपूर्ण अश्रा ब्रह्माल्याच्या ठिकाणी थोडीही 

उपास्यउपासकादी भावांनी भेदबुद्धी धारण करतो, तेव्हा त्यात 
भय उत्पन्न होते. (अर्थात संसारातल्या जन्म, मृत्यू, इ. भयांतून 
मुक्‍त होऊ गकत नाही.) 

परत्रह्माचा अभेदरूपाने साक्षात्कार अनुभवणारा मनुष्य ज्या 
अवस्थेला प्राप्त होतो, तिला श्रीकृष्णाने ब्राह्मी स्थिती अस 
म्हटले आहे. ही ब्राह्मी स्थिती प्राप्त झाल्याने मनुष्याला कधीही 
मोह होत नाही. पाहा - ईश्‍वर, आत्मा. [उ. र.; हि. सा. को.; 


वे. शा. दी.; उ. सा.; वै. सं. वि.; भा. द. सं. ] 


एक प्रसिद्ध तीर्थस्थान. हे स्थान िवांन्याड 
श्रक्मकपाल अलकनंदा नदीत आहे ब्रह्मकपाल ही एक उ 
शिला असुन तिचा काही भाग गंगेत आहे. तिच्यावर बरसून 
श्राद्ध केल्याने माणसाच्या सर्व पुर्वजांना मुक्ती मिळते व पुन्हा 
कधीही श्राद्ध करावे लागत नाही, असा समज आहे. ब्रह्मकपालां 
विषयी एक कथा आहे, ती अशी --_ 
एकदा शिवाने ब्रह्मदेवाच्या पाच मस्तकांपैकी एक मस्तक 
छेदले. त्यामुळे शिवाळा ब्रह्महत्येचे पाप लागले. ते तुटलेले 
मस्तक शिवाच्या मस्तकावर जाऊन बसले. ते मस्तक फार जर्ड 
असल्याने शिवाला त्याचा भार सहन होईना. तेव्हा ब्रह्माहत्येचे 
पातक नष्ट होण्यासाठी व ते मस्तक आपल्या मस्तकावरून 
जाण्यासाठी शिव पृथ्वीतील सर्व तीर्थात स्नान करून आला; 
पण काही उपयोग झाला नाही. ज्ञेवटी शिव वदरीकेदारला 
गेला. तिथे गंगेचे दर्शन होताच ते शिर त्या स्थानी गळून पडले 
अेह्यहत्येच्या पातकातून मुक्‍त झाला. त्या वेळी ब्रह्मा, 
विष्णू, इ. देवांनी त्या ठिकाणी येऊन शिवाची स्तुती केली. त 


सकजण"म्हणाळे, को ज्या अर्थी शिव या स्थानी येऊन पापमुर्कत 
ता, त्या अर्थी या शिळेवर बसून ज्याच्या नावाने पिंडदान 
केले जाईल, तो निरंतर 


र ब्रह्मसदनी वास करील. 


खंड सहावा 


ब्रह्मदेवाचे हे तुटलेळे मस्तक पुष्कळदा बौद्ध देवतांच्या 
हातात दाखवलेले असते. हिंदू देवतांसंवंधीच्या अनादराचे ते 
द्योतक आहे. [ तीर्थयात्राप्रवंध; इं-वु. इ. ] 


न्र्मकूच & एक काम्य व्रत. कातिक वद्य चतुर्दैशी ही या व्रताची 

तिथी आहे. यात एक दिवस उपवास व दुसर्‍या 
दिवशी पंचगव्य प्राशन करतात. पंचगव्याची द्रव्ये शक्‍य तर 
निरनिराळ्या रंगांच्या गाईंची घेतात. दुसर्‍या दिवक्ली देवपूजा व 
ब्राह्मणपूजा करून अन्न ग्रहण करतात. फल- पापनाश. [ हि.ध.] 


ब्रह्मकुच्छ एक प्रायश्चित्त. या प्रायदिचत्ताचा कालावधी 
* बारा दिवसांचा आहे. या कालावधीत रोज दुपारचा 

देवाल्यात किवा गोठ्यात जाऊन तिथे पंचगव्यहोम व पंचगव्य- 
भ्राशन करायचे असते. तिथेच राहून सायंकाळपर्यंत विष्णूचे 
ध्यान करणे, रात्री मूतिसन्िध झोपणे व त्या कालावधीत अभ्यंग 
वे तांबूलसेवन वर्ज्य करणे, असे त्याचे नियम आहेत. [ हिं. ध.] 


भ्रह्मागरो एक पवित्र पर्वत. हा नासिकपासून अठरा का 
वर आहे. गोदावरी नदी याच डोंगरात उ 
पावली असून, तिथे तिच्या उगमाचे एक छोटेसे कुंड आहे. 
गयो पायथ्याला वारा ज्योतिलिंगांपैकी त्र्यंबकेश्‍वर हे स्थान 
आहे. ब्रह्मगिरीवर गौतम त्ररषषीचा आश्रम होता. या भूमीत 
जाले पीक काढण्याचा पहिला यशस्वी प्रयोग त्याने केला, 
अशी कल्पना आहे. ी 
_ सा डोंगराच्या कुशीतच गोरखगुंफा नावाची एक गुंफा आहु. 
म नचर उगमापासून एक पाऊलवाट या गुंफेकडे जाते. या 
प क अहितीताथ व तिवूजिवांप य़ा गुर-शिष्यांची प्रथम गाठ 
डेड, असे सांगतात. ब्रह्मगिरीचा माथा समुद्रसपाटीपासून सुमारे 
सव्वाचार हजार फूट उंच आहे. पंजाबातल्या दोन धनिकांनी 
जं अन्शदुज्द मध्ये या डोंगराला सुमारे पाचशे पायऱ्या वांधल्या 
आहेत. त्यामुळे डोंगराची चढण वरीच सोपी झाली आहे. 
ब्रेह्गिरीच्या पठारावर यादवकाळातला एक मोठा गिरि- 
र होता. इ. स. १६३० मध्ये हा किल्ला शहाजहानने घेतला. 
विळे इ. स. १७२० मध्ये निजामाने त्याच्यावर स्वामित्व मिळ- 
छे. इ. स. १७५२ मध्ये मराठ्यांनी हा किल्ला काबीज केला. 
पेशवेकाळात तिथे मराठ्यांचा एक सैन्यविभाग होता. १७ ईश 
आनी हा किल्ला हस्तगत केला. पाहा - त्र्यंबकेश्‍वर. [ती. म-] 


( ५९८-६६५ इ. स. ) एक प्रसिद्ध ज्योतिविद व 
गणिती. हा राजस्थानातील भिन्नमाळ या गावाचा 


मेह्मगुप 


२९७ 


ब्रह्मचर्य 


रहिवासी होता. याच्या पित्याचे नाव जिष्णू असे होते. ब्राह्य- 
स्फुटसिद्धान्त व खंडखाद्यक हे ब्रह्मगुप्ताचे दोन ग्रंथ फार प्रख्यात 
आहेत. ब्राह्मस्फुटसिद्धान्त या ग्रंथात चोवीस अध्याय असून, 
त्यांत ज्योतिष व गणित या दोन्ही शास्त्रांचे विवेचन केलेले 
आढळते. भास्कराचार्याने ब्रह्मगुप्ताला गणकचक्रचूडामणी ही 
पदवी दिली असून, त्याचे मूलांक सिद्धांतशिरोमणीच्या रचनेत 
आधारभूत मानले जातात. 

ब्रह्मगुप्त हा स्वतः वेध घेऊन स्वतंत्रपणे संशोधन करणारा 
ज्योतिषाचार्य होता. ग्रहांची स्थाने निश्‍चित करण्याची स्वतंत्र 
रीत त्याने शोधून काढली. आर्यभटादी पूर्वाचार्यांच्या गणिता- 
वरून ग्रहांचे स्पष्ट स्थान बिनचूक मिळत नाही, पण ब्राह्ा- 
स्फुटसिद्धान्तावरून काढलेले स्पष्ट स्थान दृग्गणिताशी जुळते, 
असे त्याने म्हटले आहे. 

ब्रह्मगुप्ताचा खंडखाद्यक हा ग्रंथ त्याने आर्यभटीय सिद्धां- 
ताच्या आधारानेच रचला. त्यात दहा अध्याय आहेत व त्यांत 
नक्षत्रादिकांच्या गणनेचे महत्त्वाचे नियम दिले आहेत. जेन 
लोक दोन सूर्य व दोन चंद्र मानतात, त्याचे ब्रह्मगुप्ताने खंडन 
केले आहे. 

ब्रह्मगुप्ताची कीर्ती अरबस्तान व तुकेस्तान या देशांतही 
पसरली होती. त्याच्या ग्रंथांचे भाषांतर अरबी भाषेतही झालेले 
आहे. [ वै. वि. भा. प.; भा. ज्यो. इ.; म. च. को. ] 


(इ. स. चे १७ वे शतक) एक जेन भक्‍तकवी. 
ब्रह्मयुलाळ हा उत्तर प्रदेशाच्या आग्रा जिल्ह्यातील यमुना 
नदीकाठच्या टापू नामक गावचा रहिवासी होय. याचा ग्रू 
भट्टारक जगभूषण नावाचा होता. ब्रह्मगुलाल हा उत्तम बहु- 
रूपी होता. त्याविषयी एक कथा सांगतात, ती अशी - 

ब्रह्मगुलालाने एकदा सिहाचे सोंग आणले आणि त्या सोंगात 
त्याच्या हातून एका राजकुमाराची हत्या झाली. त्यामुळे तो 
फार बेचैन झाला. मग त्या पापाच्या क्षालनासाठी तो जैन 
भिक्षू बनला. त्यातूनच त्याच्या वृत्तीत खरे वैराग्य बाणले 
आणि त्याला मुनी ही उपाधी प्राप्त झाली. 

ब्रह्मगुलालाच्या सहा काव्यकृती उपलब्ध आहेत. त्यांची नावे 
अश्ली - (१) त्रेपनक्रिया (२) कृपणजगावतकथा (३) धर्म- 
स्वरूप (४) समवशरणस्तोत्र (५) जलगालनक्रिया व (६) 
विवेकचौपाई. [ हि. ज. भ. क.; हि. सा. ] 


ळी चार आश्रमांपैकी पहिला आश्रम. याची व्याख्या 
न्न अशी -' ब्रह्मणे वेदार्थ, चर्य आचरणीयम्‌ ! "न ब्रह्म 
म्हणजे वेद, त्यांच्या अध्ययनासाठी आचरणीय असे जेब्रत ते 


8 न््न्ये | 
ब्रह्मचर्य २९८ भारतीय संस्कृतिको 


ब्रह्मचयं होय. ते व्रत धारण करणारा तो ब्रह्मचारी समजावा. तेत्तिरीय संहितेत मनुष्याची तीन क्रणे सांगितली >. 
ब्रह्मचारी शब्दाची व्याख्या अशी-* ब्रह्म ज्ञान तपो वा आच- त्यांपेकी क्रषींचे क्रण ब्रह्मचर्याच्या पालनाने फिटते, कर्क. 
रति ' ब्रह्म म्हणजे वेदवेदांगादिज्ञान किवा तप; त्यासाठी जो म्हटले आहे. अथर्ववेदात ब्रह्मचर्याचे अनेक नियम उपल 
ब्रताचरण करतो, तो ब्रह्मचारी होय. उपनयनानंतर नियम धारण होतात. ब्रह्मचारी आपली मेखला, समिधा व मगा म 
केरून व गुरुसात्निध्यात राहून जो सांगवेदांचे अध्ययन करतो यांनी सर्व विश्व तपोमय करतो, असे तिथ्रे सांगितले आ 
तो ब्रह्मचारी होय, असे म्हटले आहे. महाभारताच्या नीलकंठी (११.८-१.६). ब्राह्मणांतल्या अनेक उल्लेखांवरून असे दिसते, 
टीकेत ब्रह्मचर्याची व्यापक व्याख्या दिली आहे, ती अशी- कीया काळात उपनयनानंतर ब्रह्मचारी आपले घर सोडून 
ब्रह्मण्येव चार: कायवाडमनसां प्रवृत्तिर्येषाम्‌ । आचार्यांच्या घरी राहायला जात व तिथे अध्ययन करीत. गुरु- 
(शांति. १९२.२४ वरील टीका.) गृहात राहत असल्यामुळे तैत्तिरीय उपनिषदात ब्रह्मचार्‍्याला 
अर्थ -जे मन, वाणी आणि कर्म यांच्याद्वारे ब्रह्माची (वेद अंतेवासी (जवळ राहणारा) म्हटले आहे (ते. उ. १-११-१). 
व ईश्वर) सेवा करतात, ते ब्रह्मचारी होत. गुरुगृही राहून गुरूची गृहकृत्ये करणे व त्याच्या पशुधनाचे रक्षण 
महाभारतात ब्रह्मचर्याचे चार पाद सांगितले आहेत, ते असे - करणे, ही त्याच्या ब्रह्मचर्याची कर्तव्ये होत, असे शतपथ ब्राह्म- 
गुरशुश्रूवा, वेदाध्ययन व क्रोध आणि अभिमान यांचा त्याग हा णात सांगितले आहे (३-१२-१५).. गोपथ ब्राह्मणात समिथा 
पहिला पाद. आचार्याच्या आवडत्या कार्यात पुर्णपणे सहभागी गोळा करणे व भिक्षावृत्तीवर जगणे य़ा गोष्टी ब्रह्मचार्‍याला 
होणे आणि आचार्यपत्नी व आचार्य पुत्र यांची यथोचित सेवा आव्यक कतंव्ये म्हणून सांगितल्या आहेत (२.५७). छांदो- 
करणे हा दुसरा पाद. आच्चार्याच्या अनुग्रहाचे सदेव स्मरण ठेवून ग्योपनिषदात उद्दालक आरुणी आपला पुत्र इवेतकेतू याला 


त्याच्या ठिकाणी श्रद्धा ठेवणे हा तिसरा पाद. आणि निरभि- ब्रह्मचर्य धारण करून शरगूहात जाण्याचा व तिथ्रे विध्याद्ययन 

मानी व विनीत होऊन गुरूला भकक्‍्तियुक्‍त अंत:करणाने दक्षिणा करण्याचा आदेश देताना दिसतो (६.१.१-२). 

देणे हा चोथा पाद होय (उद्योग. ४४.२-- १५). मनूने ब्रह्मचाऱ्यासाठी काही विविनिषेध सांगितले आहेत, 
ब्रह्मचर्याच्या पालनाने जे अनेक लाभ होतात, त्यांचे विवेचन (२.१७५-१७९ ) तें असे - 

उद्योग पर्वातल्या सनतसुजात उपपर्वात केलेले आहे. त्याचा आशय सेवेतेमांस्तु नियमान्त्रह्मचारी गरो वसन्‌ । 

“सा - ब्रह्मचर्याच्या शक्‍तीनेच देवांना देवत्व मिळाले. क्रषींची सन्नियम्येन्द्ियग्रामं तपोवृद्धघर्थमात्मन: ।। 

हह्मलोकप्राप्ती ब्रह्मचर्याच्याच आवीन आहे. जे लोक ब्रह्मचर्याचे नित्यं स्नात्वा शुचि: कुर्याहवर्षिपितृतर्पणम्‌ । 

माहात्म्य जाणतात व त्याचे आचरण करतात, ते सर्वत्र निर्भय, देवताभ्यचंनं चेव समिदाधानमेव च ।। 

आत्मतृप्त व सदाप्रफुल्कळ असतात प्रत्ये 


सुतुम्त य ल्क" असत के अभोष्ट वस्तू ब्रह्म- व्जयेन्मधु मांस च गन्थं माल्यं रसान्स्त्रिय: । 
चेयाच्या द्वारे प्राप्त होऊ शकते. 


शुक्‍तानि यानि सर्वाणि प्राणिनां चेव हिसनम्‌ ।॥। 
व्यक्तीच्या बाबतीत ब्रह्मचर्याचा काल हा भावी जीवनाला अभ्यडगमऊजनं चाक्ष्णोरुपानच्छत्रधारणम्‌ । 
अत्यंत उपयुक्‍त असा काल आहे. त्या कालात विद्या, शरीरबळू कामं क्रोधं च लोभं नतंनं गीतवादनम ।। 
व मनोबल यांची साधना करायची असते. हा शक्‍तिसंचयाचा यूतं च जनवादं च परिवादं तथानतम र 
काळ असल्यामुळे संसारातल्या आमोद-प्रमोदांना विमुख होऊन च्य 


उ स्त्राणां च प्रेक्षणालम्भमपघातं परस्य च ॥। 

सम साणि साधना यांची कास या कालातबरयची असते. हे. भद... नेह्यचाऱ्याने गुरूसमीप राठन आणि इंद्रियनिग्रह 
व वि घा ₹ र व्य £ 

सव जाणून गौतम, बोधायन, वसिष्ठ, मनू, इ. सर्व धमशास्त्रा- करून स्वत:च्या तपाची वृद्धी व्हावी, यासाठी पुढील नियम 

कारांनी आश्रमव्यवस्थ्रेत अह्ाचर्याला पहिले स्थान दिले आहे. कीक ककल 


आचरावे-- नित्य स्नान केरून व शुचिर्भूत होऊन देव, त्रषी आणि 
ब्रह्मचर्य कल्पनेचा इर र णचिभूत होऊन देव, त्र 
नह्यचय कल्पनेचा इतिहास - %६ग्वेदामध्ये ब्रह्म चारी शब्दाचा पितर यांचे तर्प कीव ची ध्या- 
_ द्‌ चे तवण व देवतां जन करावे आ -संध 
उल्लेख पुढील क्रचेत झाला आहे - चे धुः गवे आणि सकाळ 


काळ अग्नीत समिधा व्य बध > सुगंधी 
ब्रह्मचार : जवे "'. मधव मांस खाऊनये. सु 
री चरति वेविषद्विष: । स देवानां भवत्येकमडःगम्‌ । द्रव्ये, माला, रस व रि 


> ५ त्य क क्त 
“त्रया यांचे वर्जन करावे. आम्लरसयु 
(क. १०-१० ९.५) पदार्थ किवा फळे जे मे. अभ्यंगस्लान, 
स च्च ह्या ९- वागतो म्हणजे र "र्‌ खाऊ नयेत प्रार्णिरि हसा करू नये. अभ्यंगस्तात, 
१०% गट जो बरह्मचर्याने | & 'जच तप आणि प्रार्थना डोळ्यात काजळ छत्री, पादवाण ह्‌ पुड जोत कोण 
त द! रहेतो, तो सर्वव्यापी कतंब्यात गढून गेल्यासारखा नत्य त आ पह कल ण, तः ह काम, 'करोध, च्य 
* तो देवांपैकीच एक होतो. 3 ५-१, बोच, चूत, , परदोषांचा उच्चार, अ हृ 


या गोष्टी ज्य कराव्या. विषयवासना मनात धरून अनुरागांन 


सा 


खंड सहावा 


स्त्रियांकडे पाहणे व त्यांची जवळीक करणे हे वर्ज्ये समजावे. 
दुसऱ्या कोणाचा अपकारही करू नये. 
मनूने ब्रह्मचाऱ्याच्या भोजन, वस्त्र, मेखला, कमंडलू, यज्ञो- 
पवीत, इ. गोष्टींत तपशीलवार नियम सांगितले आहेत. त्या- 
क्षिवाय मनूने पुढे सांगितळे आहे ते असे- ब्रह्मचारी जितेंद्रिय 
असेल तरच त्याला विद्या प्राप्त होईल. ज्याचे भाव दूषित 
आहेत, जो इंद्रिये आणि विषय यांच्या जाळयात सापडला आहे 
आणि इंद्रियांच्या विषयास्वादामुळे ज्याला हर्ष-विषाद होतात, 
त्याला वेदाध्ययन किवा ज्ञानप्राप्ती दुघेट आहे 
वरील नियमच कमीजास्त फरकाने गौतम, गोभिल, बोधा- 
यन, इ. सूत्रकारांनी सांगितले आहेत. 
वरील नियमांव्यतिरिक्‍त भिक्षावृत्ती स्वीकारणे 
माघुकरी मागून जेवणे, हाही एक महत्त्वाचा नियम होता. 
नेह्यचाऱ्याने भिक्षा मागून आणावी, ती गुरूला समर्पावी व 
गुरूने दिलेल्या क्रिवा गुरू देईल तेवढयाच अन्नावर उपजीविका 
करावी, असे सांगितले आहे. महाभारताच्या आदिपर्वातली 
शम्य वे उपमनू यांची कथा या बाबतीत प्रसिद्ध आहे. त्रैवणिकां- 
प्को कोणाच्याही घरी माधुकरी मागायला हरकत नव्हती. 
धा जिधे माधुकरी घ्यायची ते घर सात्त्विक व शुचिर्भूत 
प 01 
र असे. ब्रह्मचाऱ्याच्या स्वभावात नस्रतच 
ेर्माण व्हावी, तसेच आपण अनेकांच्या घरच्या अन्नावर उ 
अभक करून विद्या संपादन केली, याचा अथ तितक्‍या मंडळींचे 
मनात जाग फडले पाहिजे, दी जाणीव क षे “मी- 
बह्मचाऱ्याच्या राहावी, या उद्देश्याने शास्त्रकारांनी ही १४५ ८" 
विद्यार्थ्याला मागे लावून दिली होती, हे विने आहे. गुह 
ला माधुकरी वाढावी आणि त्याची विद्या पूण 6८. __ 
न्स केरावी, असाही नियम शास्त्रकारांनी घालून दिला आह. 
त पे ब्रह्मचर्य भिक्षावृत्तीवरच पुरे करणे हा नियम पुढच्या 
[त शिथिल झाला असावा, असे वाटते. धमंग्रंथांतील काही 
न माधुकरीचा हा नियम पुढच्या काळात सर्वच ब्रह्म- 
माधुकरी त नसत असे दिसते. सप्ताहातून जो एक कल्या र 
न्या मागत नाही, त्या ब्रह्मचाऱ्याला गोपथ अ (१२. 
सांगितले व बौधायन धमंसूत्र (१.२-५२) या ग्रथांत प्रायर्चत्त 
बारा कान यावरून प्रस्तुत नियमाचे ह कळून व्य 
त्यांनी मार च्या वयापर्यंतचे ब्रह्मचारी माधुकरी मागत नसत |: 
आईबापाचे ॥धुकरी मागू नये असेही सुमंतूचे वचन आहे. श्रीमंत 
राहत पांचे मुलगे तर गुरूच्या घरी जेवून त्याच्या मुलाप्रमाणे 
* मानवगृह्यसुत्रांत ' भैक्ष्याचार्यवृत्तिः स्यात्‌ १ असे एक सूत्र 


म्हणजेच 


२९६ 


ब्रह्मचर्य 


आहे (११.२) "ब्रह्मचाऱ्याने भिक्षा मागून किवा आचा- 
र्यांच्या घरी जेवून वृत्ती चालवावी, असा विकल्प त्यात सांगितला 
आहे. मात्र ब्रह्मचर्य संपवून समावतेन केल्यावर भिक्षा मागायची 
नाही, असाही दंडक घालून दिला आहे (बो. घ. सू. २.१.६३). 
या मागे एखाद्याला भिक्षेची चटक लागू नये, त्याने स्वतःच्या 
पायावर उभे राहून स्वतःच्या परिश्रमाने आपला चरितार्थ 
चालवावा, कोणाला भारभूत होऊ नये, हा बोधायानाचा उद्देश 
असला पाहिजे. 

ब्रह्मचार्‍याच्या वेषाबद्दलही धर्मशास्त्रकारांनी सांगितले आहे, 
ते असे-ब्रह्मचाऱ्याने कमरेखाल्च्या भागासाठी वासस व वरच्या 
भागासाठी उत्तरीय अशी दोनच वस्त्रे वापरावी. ब्राह्मण, 
क्षत्रिय व वैश्य ब्रह्मचार्‍यांसाठी अनुक्रमे ताग, रेशीम व मृगा- 
जिन यांचे वस्त्र असावे. ब्रह्मचाऱ्याने शिराचे मुंडन करावे, जटा 
वाढवाव्या किवा डोक्यावर शेंडी ठेवावी, असा विकल्पमनू व 
गौतम सांगतात. ब्रह्मचाऱ्याला दंडधारण ही गोष्ट आवश्‍यक 
म्हणून सांगितली आहे. ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य यांनी अनुक्रमे 
पलाश, उदुंबर व बिल्व यांचा दंड वापरावा, असे आइवलायन 
गृह्यसूत्रांत सांगितले आहे (११९९-१२ )- 

ने महानाम्नी, महात्रत, उपनिषदुत्रत व गोदान 

ही चार वेदव्रते आचरायची असतात. प्रत्येक व्रत एकेक वर्ष 
चालते. शांखायनगृह्यसूत्रांत शुक्रिय, श्ाकवर, व्रातिक व ओप- 
निषद अशी चार वेगळी ब्रते सांगितली आहेत. इतर गृह्यसूवेही 
वेगवेगळी चार वेदव्रते सांगतात. या व्रतांचे नोट पालन न 
झाल्यास किवा व्रतभंग झाल्यास ३, ६ किवा १२ वेळा प्राजापत्य 
प्रायशिचत्त करावे असे सांगितले आहे. हे प्रायशिचित्त करून पुन्हा 
व्रताचा प्रारंभ करायचा. नित्यकर्माचे नियम मोडल्यास कृच्छत्रय 
प्रायरिचत्त घेऊन महाव्याहृतिहोम करावा असे सांगितले आहे. 
ब्रह्मचार्‍्याने एखाद्या स्त्रीशी वेषयिक संबंध ठेवणे हे अत्यंत 
निद्य मानलेले असून त्याबद्दल फार मोठी शिक्षा सांगितली आहे. 

ब्रह्मचर्याचा कालावधी - वैदिक ब्रह्मचर्याश्रम बारा वर्षांच्या 
वयाला सुरू होत होता. त्या काळात वेदाध्ययनाला प्राधान्य 
होते. बारा वर्षांपासून वेदाध्ययन पूर्ण होईपर्यंत किवा ज्ञानाची 
इच्छा पूर्ण होईपर्यंत विद्यार्थी शिकत राहत होते. इंद्राने प्रजा- 
पतीकडे १०९१ वर्षे विद्याध्ययन केल्याचा छांदोग्योपनिषदात 
उल्लेख आहे (८'११:३). भरद्वाजाने ७५ वर्षे वेदांचे अध्ययन 
केल्याचा तैत्ति. ब्राह्मणात उल्लेख आला आहे (२३.१०-११). 
गोपथ ब्राह्मणात प्रत्येक वेदाच्या अध्ययनासाठी १२ वर्षांचा काल 
घरून ४८ वर्षे ब्रह्मचर्यासाठी सांगितली आहेत (२-५). 

पण असे दिसते, की जेविद्यार्थी गृहस्थाश्रमात प्रवेश करू 
इच्छीत, ते प्रायः १२ वर्षे अध्ययन करून समावतेन करीत. 


ककवट,..:--<. 


ब्रह्मचर्य 


मनूने तीन वेदांच्या अध्ययनासाठी ३६ वर्षे घरली आहेत; पण 
त्याचबरोबर १८ किंवा ९ वर्षाचे ब्रह्मचर्यही सांगितले आहे 
(३-१). मनुस्मृतीच्या कालात विद्यार्थी उपनयनापासून १२ 
वर्षेपर्यंत विद्याध्ययन करून, सामान्यपणे २५ वर्षांच्या वयाला 
स्नातक होत व गृहस्थाश्रम स्वीकारीत, असे दिसते. 

पौराणिक कालात हा अवधी खूपच कमी झाला. त्या कालात 
ब्रह्मचर्याचा अवघी एक वर्षे किवा तीन दिवस मानला गेला. 
चौथ्या दिवशी समावतंन करण्याची रूढी सुमारे २५ वर्षांपूर्वी- 
पर्यंत प्रचल्िति होती. अलिकडे मुंजीच्या दुसर्‍या दिवशीच मुलाचे 
समावतंन करून त्याला मोकळे करतात. | 

उपनिषत्कालात आणखी एक गोष्ट दिसते, ती अशी -त्या 
काळी ब्रह्मचारी होण्यासाठी अविवाहित असलेच पाहिजे, असा 
निर्बंध नव्हता. एखाद्या हस्थाला ज्ञानलालसा उत्पन्न होऊन 
तो अध्ययनासाठी गुरूकडे गेला, तर त्यालाही ब्रह्मचारी म्हणत 
असत. देवयान व पितृयान यांच्या ज्ञानाच्या प्राप्तीसाठी रवेत- 
केतूचा बाप ब्रह्मचयंत्रत घेऊन प्रवाहण राजाकडे राहिला होता 
(बृहदा. ६.२.४). याच प्रकारे प्राचीन शाल, सत्ययक्ष, इंद्रद्युम्न, 
३. गृहस्थ अध्यात्मचर्चा करीत असता, जेव्हा त्या चर्चेतून 
निर्णायक सिद्धान्त निघेना, तेव्हा ते सगळे समित्‌पाणी होऊन 
अर्थात ब्रह्मचर्य स्वीकारून अश्‍वपती राजाकडे अध्ययनासाठी 
गेळे, अशी कथा छांदोग्योपनिषदात दिली आहे. दक्षस्मृतीमध्ये 
याविषयी म्हटले आहे, (१.९) ते असे -- 

यो गृहस्थाश्रममास्थाय ब्रह्मचारी भवेत्पुन: । 
न यतिनं वनस्थःच सर्वाश्रमविर्वाजत: ॥। 
अथे - जो पुरुष गृहस्थाश्रम स्वीकारल्यावर पुनर्च ब्रह्मचारी 


होतो, तो यतीही नव्हे आणि वानप्रस्थही नव्हे. तो कुठल्याच 
आश्रमातला नसतो. 


__ हाचारीभेद -उपकुर्वाण व नैष्ठिक असे ब्रह्मचर्याचे दोन 
भद सांगितले आहेत. वर ज्याचे विवेचन केळे तो उपकर्वाण 
होय. जो विद्यार्थी विद्येच्या अभिरुचीने आयुष्यभर आचार्यांच्या 
आश्रमात राहून ज्ञानसाधना करतो, त्याला नेष्ठिक ब्रह्मचारी 
म्हणतात. निष्ठा म्हणजे अंत किवा मरण होय. यावरून आमर- 
न्त ब्रह्मच व्रत घारण करणारा तो गेष्ठिक ब्रह्मचारी सम- 
जावा. विष्णू स्मृतीत ( १.२४ ) त्याविषयी म्हटले आहे, ते असे 
वेदस्वीकरणे हृष्टो गुवंधोनो गुरोहित: ॥ । 
निष्ठा तत्रेब यो गच्छेबेष्ठिक: स उदाहृतः ।॥। 
अर्थ - जञानग्रहणात सदैव आनंद मानणारा, ग्रूच्या आधीन 
राहणारा, गुरूचे हित करणारा आणि गुरूच्या आर» देह 
ठ्वणारा असा जो पुरुष, तो नेष्ठिक बार की र 
*ह्यचाऱ्याची कल्पना फार भाचीन आहे. असे लोक 


च्क्त 


रि भारतीय संस्कृतिकोद 


देहपातापर्यंत गुरूच्या गृही राहत, त्याची सेवा करीत व फावल्या 
वेळात अध्ययन करीत. गुरूच्या मृत्यूनंतर ते त्याच्या पत्नीची 
सेवा-शुश्रूपा करीत, पुत्राला गुरु-सहकार्य देत व गुरूने स्वीकार- 
लेल्या अग्नीची परिचर्या करीत. अग्नीला समिधा देणे, भिक्षा 
मागणे, जमिनीवर झोपणे, इ. आचार त्यांना आयुष्यभर पाळावे 
लागत. कधी कधी हे नैष्ठिक ब्रह्मचारी निरनिराळ्या 
शास्त्रांच्या अध्ययनासाठी एका आचार्याकडून दुसर्‍या आचार्याकडे 
जात. काही लोक फिरत राहून लोकांना नीतीच्या व सदाचरणाच्या 
कथा सांगत. जे लोक आचार्य वनून श्रिष्यांना सतत अध्यापन 
करीत, अशा नैष्ठिक ब्रह्मचार्‍यांना सर्वश्रेष्ठ समजळे जाई. कण्व 
मुनी हा असाच नैष्ठिक ब्रह्मचारी होता व मालिनीच्या तीरावर 
आश्चम स्थापून विद्यार्थ्यांना ज्ञानदान करीत राहिला हिवा, 
प्राचीन भारतात नेष्ठिक ब्रह्मचारी होणे, हे ध्येय सर्वश्रेष्ठ | 
जाई. इंद्रियसुख हे तुच्छ असून, आत्मसुख किंवा ब्रह्मानंद 
मनुष्याचे प्राप्तव्य आहे, अशी प्राचीन भारतीयांची धारणा 
होती. अज्या धारणेचे काही लोक गृहस्थाश्रम स्वीकारीतच नसत 
आणि स्वीकारल्यास थोड्याच काळात घरादाराचा त्याग ठ 
म्रह्मानंदाच्या प्राप्तीसाठी वानप्रस्थ बनत. याविषयी बृहददार"स 
कात मंत्र आहे, तो असा ७. वितै- 
एतं बे तनात्मानं विदित्वा ब्राह्मणा: पुत्रेबणायाइच विर 
षणायाइच लोकेषणायाइच व्युत्यायाथ भिक्षाचर्य चि ! क 
अर्थ - आत्म्याचे हे रहस्य जाणून ब्रह्मज्ञानाची इच्छा स्वर्गादी 
णारे लोक अर्थात नैष्ठिक ब्रह्मचारी पुत्रांची, वित्ताची व नेसतात? 
लोकांची इच्छा टाकून भिक्षाचारी बनून संचार करीत ब १ 
उपनिषत्कालात अद्य ब्रह्मचार्‍यांची संख्या बराच टिकली 
असे वाटते. ही परंपरा इ. स. च्या ८ व्या शतकांपय्रत ररतार्वि 
होती, असे युआन च्वांगच्या वर्णनावरून वाटते. त्य़ान ठप्रमाणे ण 
त्याला भेटलेल्या नैष्ठिक ब्रह्मचार्‍्यांचा गौरव पुढील 


ब 


केला आठे 


भारतात असे काही महामानव आहेत, की ज्यांनी एकांतात 
"संस्कृती यांच्या सागरात अवगाहन केले आहे. ते ७७ 
भह्यचर्यजीवन व्यतीत करतात. निदा-स्तुतीची त्यांना 


ग शा > जे लोक 

नाक ण कोर्ती सवंत्र पसरळेली असते. राजे ८ असतात. 
पंडितांचा आदर करतात. हे लोक सदैव ज्ञानरट करतात 
ज्ञानप्राप्तीसाठी न प्राप्तीस 


ठी ते झेकडो मैलांचा प्रवास 
न डो मैल नेवरच जगतात. 
त्यांचा परिवार समृद्ध असला, तरी ते मिली 


नानप्राप्तीसाठी निष्कांचन राहणे, यात त्यांना स्वत:चा गोरव 
वाटतो. । 
७ भकारच्या नैष्ठिक ब्रह्मचार्‍यांच्या ज्रानतुष्णेचे व प्रदीधं 
शरितताते हिंदूंची निरनिराळया ज्ञानशाखांमध्ये विशेषत: तत्त्व- 


खंड सहावा 


ज्ञानामध्ये खप प्रगती होऊ शकली, ही गोष्ट नि:संदय होय. 
अशा नैष्ठिक ब्रह्मचार्‍यांपैकी एकाचेही पूर्ण चरित्र आपणांस उप- 
ल्वब्व होऊ शकत नाही, ही मात्र दुर्दैवाची गोप्ट म्हटली पाहिजे. 
वद्ध वजेन या संप्रदायांनीही नैष्ठिक ब्रह्मचर्य स्वीकारले 
होते. बौद्ध धर्माचे कित्येक आचार्य ज्ञानार्जन व धर्मप्रसार 
यांसाठी नेष्ठिक ब्रह्मचर्य स्वीकारून गृहत्याग करीत व भिक्षु- 
सघात दाखळ होत. आयुष्यभर ते ज्ञानदान व धर्मप्रसार करीत 
देशभर हिडत. कित्येक जेन लोक बालपणीच आपल्या मुलांना 
साधुदीक्षा देत व ते आमरण नैप्टिक ब्रह्मचारी राहत. ज्ञान, तप 
उभ्भगळा इंद्रियनिग्रह या गोष्टी त्यांनीही उच्च आध्यात्मिक 
च मानल्या आहेत. [ प्रा. भा. सा. सां. भू-; भा. स., हि. 
*3 पा. का. भा.; प. का. भा.; नि. सिं.; प्रा. भा. शि. प.] 


भह्मचारि पित्त उपनयनाच्या वेळी आणि 
त्रतलापप्रायश्चित्त अध्ययनकाळात पाळायचे 


नियम हे ब्रतात गणले जातात. त्या नियमांचा भंग झाल्यास हे 
भायश्चित्त सांगितळे आहे. यात कृच्छ्‌ करून अग्नी, वायू, शु.” 
भरजापती, विश्वेदेव, इ. अठरा देवतांसाठी धृताच्या आहुती 
शा र " असतात. कुच्छाच्या ऐवजी गोदान, तिलहोम, गायत्री- 
7 >. पयाय सांगितले आहेत. 
नरग्विबानामध्ये या ब्रतलोपाचे प्रायदिचित्त सांगितले आहे, 
र्य - ब्रह्मचारी व्यवतीने शिवाल्यात जाऊन ' तं वो घिया 
पत्राचा लक्ष जप करावा. त्यामुळे ब्रह्मचारिब्रतातले न्यून 


ते दूर होते. [ क्र. ब्र. स. ] 


भेह्यम जिनदास (६ सच्या (५ शतकाचा उत्तराचे 
केवी. $ व १६ व्या शतकाचा पूर्वार्ध) एक झज 
होय. ल. जलहाका- अ हा याचा थोरला भाऊ गि 
केळी आ साने संस्कृत, हिंदी, इ भाषांमधून ग्रं 
जेंबूस्वामीच: हे. त्याच्या प्रमुख संस्कृत ग्रंथांची नावे अशी - (१) 
या भाषेतच रत्र, (२) हरिवंश पुराण व (३ ) रामचरित्र. 
तच त्याने काही पुजाग्रंथही रचले आहेत. 
नेह्य जिनदासाचा हिंदी ग्रंथसंभारही विपुल आहे. त्यात 
ह जज, कथाकोपसंग्रह, धनपालरास, मिथ्या दुकड, यशो- 
रत्र, सम्यकत्वरास, श्रेणिकरास, इ- ग्रंथ आहेत. आदि- 
ग्रंथाचा दोनशे पंधरा पद्ये आहेत. संस्कृत आदी पुराण हाया 
मूलाधार आहे, असे पंडितांचे मत आहे. [ हि- जै. भ- क. ] 


कोकणातली एक ग्रामदेवता. याला ब्राह्मणदेव, 


भेह्मणदेव 
न ब्रह्मदेव अज्लीही अन्य नावे आहेत. या देवाची 


३०१ 


ब्रह्मदत्त 


पूजा प्रामुख्याने महाराष्ट्र व गुजरात या दोन प्रदेद्यांत होते' 
काही ठिकाणी याची मूर्ती असते, तर काही ठिकाणी नुसताच 
तांदळा असतो. जिथे या देवाची मूर्ती असते, तिथे त्याच्या डोक्या- 
वर मुकुट, गळ्यात अलंकार, कानांत कुंडले, एका हातात रुद्रा- 
क्षाची माळ, दुसर्‍या हातात कमंडळू आणि पायात खडावा 
असतात. याच्या गळयात जानवेही असते. काही मूतींच्या एका 
हातात झारी व दुसर्‍या हातात कमळ असते. 

या देवाचा उत्सव ज्येष्ठ व श्रावण महिन्यांत करतात. त्या 
वेळी जेवणावळी घालतात. काही ठिकाणी मार्गशीर्ष महिन्यात 
निरेश्‍वराची जत्रा भरते, तेव्हा या देवतेला वस्त्रे वाहतात. 
दिवाळीनंतर या देवाजवळ भात झोडतात व त्याची वाषिक 
समाराधना करतात. 

हा गुजरातमधल्या कोकण्यांचाही देव आहे. एका सागाखाली 
शेंदूर लावलेला एक दगड, त्याच्या शेंजारी मातीचा घोडा 
आणि एक निश्याण, असे त्याचे स्वरूप असते. हा देव ब्राह्म- 
णांची नसूनही त्याचा पुजारी मात्र ब्राह्मण असतो. या देवाचा 
नैवेद्य गुरवाला देतात. ब्राह्मण तो खात नाहीत. अणसुरे व 
देवगड येथे या देवाचे तांदळे आहेत. [ चित्पावन ] 


, __ प्रायशिचित्तादी कर्माचा अधिकार प्राप्त होण्यासाठी 
ब्रह्मदूड ब्राह्मणांना द्रव्यरूपाने जो दंड देतात, त्याला ब्रह्म- 
दंड अल्ली संज्ञा आहे. श्राद्धप्रसंगीही कर्त्याने हा ब्रह्मदंड द्यायचा 
असतो. तो देताना * समस्तसम्पत्समवाप्ति० ' इत्यादी मंत्र 
म्हणायचे असतात. [ सं. कौ. ] 


एक महान वेदान्ती. आद्य शंकराचार्यांनी आपल्या 
ब्रह्मदत्त बृहृदारण्यकावरील भाष्यात याचा उल्लेख केला आहे 
(बृह्दा १०४७ वरील भाष्य) . ब्रह्मदत्ताची काही मते वेदान्त- 
देशिकाचार्याने सर्वार्थसिद्धी नामक टीकेत दिली आहेत, ती अशी- 
जीव आणि जगत हे ब्रह्मातून उत्पन्न होतात आणि ब्रह्मातच 
विलीन होतात. तत्त्वमसि ' इ. महावाक्‍्यांतून उपनिषदांचा 
खरा उद्देश स्पष्ट होत नाही, तर तो अर्थ ' आत्मा वा अरे 
. ! टु. नियोग-वाक्‍्यांतून होतो. ब्रह्म आणि जीव यांच्यांत 
भिन्नत्व दिसत असले तरी, वस्तुतः जीव हा ब्रह्माहून भिन्न 
नाही. साधक कोणत्याही अवस्थेत असला, तरी त्याच्या हातून 
कर्माचा त्याग होऊ शकत नाही. 
यव ज्ञानोत्तम या टीकाकारांनी ब्रह्मदत्ताला 
ज्ञानकर्मसमुच्चयवादी म्हटले आहे. 
ब्रह्मदत्त ध्याननियोगवादी आहे. तो जीवन्मुकक्‍ती मानीत नाही. 
मोक्ष हे त्याच्या दृष्टीने अदृष्ट फल होय. [ भा. सं. सा.; हिंदुत्व ] 


ब्रह्मदेव 


>_ (१) ज्योतिषावरचा एक ग्रंथकार. याने करणप्रकाश 
श्रह्मदव नावाचा एक करणग्रंथ लिहिला आहे. या ग्रंथात 
आर्यभटीयाच्या ध्स्वांकांना लल्लाचे बीजसंस्कार करून गणित 
केलेले आहे. ग्रंथाचा आरंभकाल चेत्र शु. प्रतिपदा शके १०१४ 
असा दिलेला आहे. ग्रंथात नऊ अधिकार असून, त्यांत 
ज्योतिषासंबंधी सर्व गोष्टींचा केळेला आहे. या ग्रंथात ४४५ 
शकाला शून्य अयनांशाचा काळ मानला आहे व अयनांशाची 
वाषिक गती एक विकला मानलेली आहे. हा ग्रंथ आर्य 
पक्षाचा आहे. त्यामुळे दक्षिणेतील माध्व संप्रदायाचे वैष्णव याच 
ग्रंथानुसार एकादक्यीचे ब्रत करतात. [भा. ज्यो. इ. ] 
(२) एक देवता. पाहा-ब्रह्मा. 


एक काम्य ब्रत. पोष शुद्ध द्वादशीला ज्येष्ठा नक्षत्र 
न्रह्मह्वादशी असेल, त्या वेळी या व्रताला आरंभ करतात. 
ब्रतावधी एक वष. विष्णू ही व्रताची देवता. याचा विधी असा - 
प्रत्येक महिन्यात द्वादशीला विष्णूची पुजा करावी आणि उपवास 
रावा. त्याचप्रमाणे दर महिन्यात तूप, तांदूळ आणि सातू अक्षा 
निरनिराळ्या पदार्थांचे दान करावे. वर्षाच्या अखेरीला उद्या- 
पन करावे. फल - सर्व इच्छांची तुप्ती: | हि. धं. 


पू चेत्र शुद्ध प्रतिपदेला जो ध्वज 
श्रह्मध्वजपूजा त्याला ब्रह्मध्वज हे नाव आहे 
त्या दिवशी पुजा करायची असते. 
दिवस परिचित आहे. पाहा- गुढीपाडवा. 


उभारतात, 
. या ध्वजाची 


््मपुत्र आसामातला एक महानद. याला ब्रह्मपुत्रा असेही 
झु म्हणतात. हा गब्द 


रळ दुळुम बुथुर (बुडबुड्याची 

नदी) या शब्दाचे संस्कृतीकरण होऊन बनला आहे. नाम-दाओ- 
फो (तारकांची नदी ), लौहित्य (लाल नदी ), अशीही तिला अन्य 
नावे आहेत. हिच्या लोहित्य नावामागची एक दंतकथा अज्ली - 
परशुरामाने क्षत्रियसंहार केल्यावर आपला रक्तरंजित परक्यू 
ब्रह्मपुत्रेच्या प्रवाहात दतला. त्यामुळे या नदीचे पाणी लाल 
झाले. त्यामुळेच ती लोहित्य या नावाने ओळखली जाऊ लागली. 
ही नदी तिबेटात मानस सरोवराजवळ हिमालयाच्या पर्वत- 
राजीत उगम पावते. तिबेटात तिला त्सांग-पो म्हणत 


पर्वतातल्या ब्रह्मकुंडात झाला असल्याचे कळते. 
पवळा ५० मैलांवर हे ब्रह्मकुंड आहे. 

या र प्रचड असून, तीत माजुली व उमानंद 
नामक दोन बेटेही वसली आहेत. माजुली हे मोठे बेट असून, 


३०२ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


ते शिवसागर जिल्ह्याच्या सीमेत येते ; तर उमानंद त्या 
मानाने लहान असून गोहाटी शहराजवळ येते. माजुली हे वेट 
ब्रह्मपुत्रा-सुवर्णश्री या नद्यांच्या संगमावर वसले असुन, ते आसामी 
वैष्णवांचे तीर्थस्थान आहे. इथे काही प्राचीन महाविद्याल्य़ांच्या 
वास्तु व मट-मंदिरे आहेत. त्यांपैकी आडवी _याटी, दक्षिणी 
पाट, गडमूर, कमलावारी ही विक्षेष प्रसिद्ध आहेत. 
चैत्र ग. अष्टमीस जितेंद्रिय होऊन जो मनुष्य ब्रह्मापुत्रेत स्तान 
करील त्याची सर्व पापे धृतली जाऊन, तो ब्रह्मपदी आलूढ 
होईल, असे भविष्य पुराणात म्हटले आहे. त्या दिवशी सर्वे पवित्र 
नद्या व सागर ब्रह्मपुत्राच्या जलात समाविष्ट होतात, अशी 
कल्पना आहे. स्नानसमयी म्हणायचा मंत्र असा- 
ब्रह्मपुत्र महाभाग शन्तनोः कुलसम्भव । 
असोघागर्भसम्भूत पापं लौहित्य मे हर ॥ 
ब्रह्मपुत्रेची एकूण लांबी १८०० मेल असून, ती जेव्हा ७. 
प्रदेशातून वाहते, तेव्हा तिच्यातून मोठमोठ्या बोटींचीही वाह 
तुक चालते. [ लो. नी.; हि. ध.; हि. जॉ. ए. इं. ] 


/ज/ ,०प/ 


एक प्राचीन नगर. पंजावमधल्या चंबा नामक संस्था- 
म्रह्मपुर नाची ही राजधानी होती. कनिगहॅमच्या मते ब्रह्म" 

उुर हे वैराटपट्टणचे दुसरे नाव आहे. या राज्याचा परिघ क 
मेल आहे, असे युआन च्वांगने म्हटले आहे. या फत्याड 
प्रमुख मंदिरे आहेत. त्यांतील सर्वांत मोठे मंदिर पा ०, 
अवतार मणिमहेश याचे, दुसरे मंदिर नरसिंहाचे व तिसरे 
मंदिर लक्ष्मणा देवीचे आहे. [ हिना. ए.ई.] 


एक महापुराण. विष्णू पुराणातल्या कसन. . 
श्रह्म पुराण हे पहिले महापुराण ठरते. देवी भागवतात >. 
शा पाचवा क्रमांक दिलेला आहे. हे १३००० इलोकांचे कनक, 
असे मत्स्य पुराणात म्हटले आहे (५३.१३ ) * प्रस्तुत पुरा" 
प्रारंभश्‍लोक असा -- 
यस्मात्सवेमिदं प्रपञ्चरचितं मायाजगज्जायते 
यस्मिस्तिष्ठति याति चान्त्यसमये कल्पानुकल्पे पुनः । 
यं ध्यात्वा मुनयः प्रपज्चरहितं विभ्दन्ति मोक्षं ध््वम्‌ । 
तं वन्दे पुरुषोतमाख्यममलं नित्यं विभुं निश्‍चलम्‌ ।। 
अर्थ- हे सर्व प्रपंचरचित मायाजगत ज्याच्यापासुन उत्पन्न 
होते, ज्याच्या ठिकाणी स्थिती पावते आणि अंतसमयी ज्यात्पा 
ठिकाणीच विलीन होते, तसेच ही प्रक्रिया ज्याच्यामुळे कल्पा- 
मागून कल्प चालत राहते व ज्याचे ध्यान करून मुनी मायारहित 
अशा चिरस्थायी मोक्षाला प्राप्त होतात, त्या निर्मल, नित्य, विभू 
व निश्चल अक्ष पुरुषोत्तमाख्य विष्णूला मी नमस्कारकरतो. 


खंड सहावा 


आदिव्रह्म पुराण या नावाने आणखी एक पुराण उपलब्ध 
असुन, त्यात ८००० दळोक आहेत. या पुराणाचे व प्रचलित 
ब्रह्म पुराणाचे वहुतांशी साम्य आहे. ही दोन्ही पुराणे तपासून 
पाहता ती एकच असावी, असे अनुमान निघते. नारद पुराणातही 
तसेच म्हटले आहे. नारद पुराणाच्या वेळी हे पुराण आजच्याच 
स्वरूपात होते, असे कळून येते. 

_ व्यासांनी जी पुराणे रचिली व ज्यांना आदिपुराणे अद्ली 
सज्ञा होती, त्यांपैकी ब्रह्म पुराण हे पहिले असल्याचे नारद पुरा- 
णात म्हटले आहे. म्हणून ब्रह्म पुराण हे आदिपुराण या नावानेही 
हड आहे. यात सूर्यपूजा व सूर्योपासना सहा अध्यायांत 
वेस्ताराने वणिली आहे. त्यावरून याला सोर पुराण अशीही 
सेज्ञा लाभली आहे. मात्र आदी पुराण व सौर पुराण या नावांची 

उपपुराणे आहेत, त्यांच्याशी या पुराणांचा संबंध नाही. 
ब्रहा पुराणातील करृष्णचरित्र आणि विष्णू पुराणातील 
' नारद पुराणातील पुरुषोत्तममाहात्म्य यांची तुलना करता 
नागीकक दिसून येते, की त्या दोन्ही पुराणांनी ब्रह्म पुराणावरूनच 
यं ले ते भाग वाढवून तयार केले आहेत. एवढंच नव्हे; तर 
पुराणातील अनेक प्रसंग महाभारताच्या अनुशासन पर्वात 
० पु. २२३-२२५; अनु. १४३-१४५) जसेच्या तसे 
आहे ७ आहेत आणि ते ब्रह्मपुराणातून घेतल्याचे नमूदही केले 
र्‌ त; १४३.१८). 
जुळा वपलेहूण हि मुद्याणांचे एक महत्त्वाचे कार्य होय. 
०» ते उत्तम रीतीने माग आहे. दली 
या नन ब्राह्मण, बृहद्देवता, इ . वैदिक ग्रंथांतील उपाख्या 
$राणात वाढवून लिहिली आहेत. रि 
उराणांच्या पंचलक्षणांपैकी पहिल्या चार अध्यायांत सग व 
, अ पाचव्यात मन्वंतर व पुढे चौदाव्या अध्यायापर्यंत वा 
जया का भाग आलेला आहे. याशिवाय आ"! 
त्म्ये, इ. गोष्टी आल्या आहेत, त्या अशा -- 
उत्कल प्रांतातील (ओडिसा) अनंतवासुदेव, पुरीचे पुरुषोत्तम 
बळ कोणाक॑ येथील सूर्यमंदिर, एकांवर क्षेत्र, भुवनेश्‍वर कतर 
भि बेक, गोतम (गोर), डतेोज पश 
पुरूरवा. पन थ, आपस्तंबतीथे, इत्याद दींची माहात्म्य , ह 
, उवंशी, वृषाकपी, आत्रेय-आत्रेयी, इ- कथा ब आख्या 
भश्युते पुराणात कृष्णचरित्र ३२ अध्यायांत वणिले असून, 
गवताच्या दशमस्कंधातील कृष्णचरित्राला अनुसरून आहे. 
ब्रह्म पुराणात सांख्य तत्त्वज्ञानाला महत्त्व दिले आहे. 
स्वच >. ने प्रश्‍न विचारल्यावर वसिष्ठ च्ध्षी त्याला मह- 
सांख्य सिद्धान्त विवेचून सांगत आहेत. प्राचीन सारत 
*स्वज्ञानी २५ मूल तत्त्वे मानतात; तर पुढचे सांख्य तत्त्वज्ञानी 
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ब्रह्म पुराण 


ईश्वर हे २६वे श्रेष्ठ तत्त्व मानतात. ब्रह्म पुराण पुढच्या सांख्य 
तत्त्वज्ञांशी सहमत आहे. 

यालिवाय मनुष्याची पाप-पुण्यानूसार मरणोत्तरस्थिती, 
यमलोक, नरक, श्राद्धकल्प, सदाचार, इ. गोष्टींचे वर्णनही 
प्रस्तुत पुराणात आले आहे. धर्म भ्रष्ट ब्राह्मण शूद्रत्वाला जातो 
आणि सदाचरणी शूद्र ब्राह्मणत्वाला प्राप्त होतो, असा स्पष्ट 
उल्लेख या पुराणात आहे (२२३-१७-२२ लि 

प्रस्तुत पुराणात जागोजागी अनेक नीतितत्त्वे सुभापित- 
रूपाने सांगितली आहेत, त्यांतली काही सुभाषिते अशी - 

यत्पृथिव्यां ब्रीहियवं हिरण्यं पशवः स्त्रिय: । 
नालमेकस्य तत्सर्वमिति कृत्वा न मुह्यति ॥। 
(ब्रह्म पु. १२.४१) 
अर्थ - पृथ्वीवरची भात, यव, इ. सर्व धान्ये; पृथ्वीतले सगळे 
सोने, सगळे पशू आणि सगळा स्त्रिया, हे सर्वे जरी एखाद्याला 
मिळाले, तरी त्याची तृप्ती होणार नाही, हे जाणून ( विवेकी 
मनुष्य ) कुठेही मोह्‌ धरीत नाही. 
चित्तमन्तर्गतं दुष्टं तीर्थस्नानेन शुध्यति । 
हातक्षो$ पि जलेधातं सुराभाण्डमिवाशुचि ।॥। 
(ब्रह्म पु. २५.४) 
अर्थ - अंतरी दोषांनी भरलेले चित्त कितीही तीथंस्नाने केली 
तरी शुद्ध होत नाही. मद्याचे पात्र शेकडो वेळा पाण्याने धुतले 
तरी ते जसे अशुद्धच राहते, त्याप्रमाणेच या दुष्ट मनाचे आहे. 
इन्द्रियाणि वश्ले कृत्वा यत्र यत्र वसेन्नरः । 
तत्र तत्र कुरक्षेत्रं प्रयागं पुष्करं तथा ।॥। 
(ब्रह्म पु. २५.६ 
अर्थ - इंद्रिये स्वाधीन ठेवून मनुष्य जिथे जिथे राहील, 
ते स्थान त्याच्या वाट्याला कुरुक्षेत्र, प्रयाग किवा पुष्कर होय. 
पुंस: सवेषु कार्येषु भायेंवेह सहायिनी । 
स्वल्पानामपि कार्याणां न हि सिद्धिस्तया विना ॥। 
(ब्रह्म पु. १.९.६०) 
अर्थ - पुरुषाच्या सर्वे कार्यात भार्या ही त्याची साहाय्यक 
असते. अल्प-स्वल्प कार्येही भार्येच्या सहकार्याविना सिद्धीला 
जात नाहीत. 

इ. स. च्या सात व्या किंवा आठव्या शतकापूर्वी ब्रह्म पुराण 
निर्माण झाले असावे, असे संशोधक म्हणतात. या पुराणात 
बुद्धाला अवतार मानलेले नाही. बुद्ध अवतार बनला तो काळ 
इ. स. ७००-८०० असा आहे. मात्र या पुराणाचे आजच्या 
अवस्थेतले सवे भाग एकाच कालखंडातले नाहीत, असे डॉ. 
हाझरा यांनी सप्रमाण दाखविले आहे. परिवधित भागांपैकी 
काही भाग इ. स. च्या १० ते १२ या शतकांतले असावे; तर 


) 
त 


क्रश पुराण 


काही भाग इ. स. च्या १५ व्या शतकात वाढविले गेले असावे. 
[ पु. वि.; पु. नि.; श्री. वा. मो. कानिटकर-स्वराज्य, २३ जुले 
१६६६; सा. हिंदुस्तान, २८ एप्रिल १९६८ ] 


भे (९) पुराणवाडमयात वणिलेली एक काल्पनिक 
श्रह्मपुरा नगरी. सुमेरू पर्वतावर अंतरिक्षात ही महापुरी 
वसली आहे. या नगरीचे क्षेत्रफळ चौदा हजार योजने आहे. 
ही महापुरी ब्रह्मपुरी म्हणून विख्यात आहे. या नगरीच्या भोवती 
इंद्रादी लोकपालांची आठ नगरे वसली आहेत. 

(२) एक सांकेतिक संज्ञा. गावाच्या ज्या भागात सगळी 
ब्राह्मणवस्ती असे, तिला जुन्या काळी ब्रह्मपुरी म्हणत. तिथे 
विद्वान ब्राह्मण राहत आणि अध्ययन व अध्यापन करीत. या 
विद्वान ब्राह्मणांच्या घरी विद्यार्थी शिकण्यासाठी राहिलेले असत. 
अशा ब्रह्मपुरीला राजाश्रयही मिळत असे. [ मु. पू. म.] 

(३) गोवा प्रदेशातील एक तीथे. जुन्या गोव्यापासून सुमारे 
अर्ध्या मेलावर डोंगराच्या पायथ्याशी हे क्षेत्र वसले आहे. इथे 
पुर्वी गोमेश्‍वर नावाचे एक शिवमंदिर होते. आज ज्या ठिकाणी 
कोव्हेंत द विलार नावाचे चर्च आहे, तिथेच हे शिवाल्य असावे 
असा अंदाज आहे. या क्षेत्राजवळच माधवतीर्थ नावाचे एक 
तीर्थ आहे. विजयनगर साम्राज्याचा सेनापती माधव याच्या 
नावावरून हे नाव पडले असावे. 


कदंब राजा त्रिभुवनमल्ल याच्या कालातला (इ.स. ११०७) 
एक ताम्रपट हल्ली 


€<७ा उपलब्ध झाला असून, त्यांत या क्षेत्राचा 
उल्लेख आढळतो. हा राजा राज्य करीत असता त्याचा एक 
अधिकारी केलीम याने गोपक (थोरले गोवे) जवळ वारा 
आह्यण कुटुंबे आणून त्यांची ही पुरी वसविली व त्यांच्या उदर- 

निर्वाहासाठी काही वृत्तीही लावून दिल्या. त्याने वसविलेली 
ब्रह्मपुरी म्हणजेच हे क्षेत्र असावे. [ श्रीक्षेत्र बह्मपुरी ] 


एक निदाव्यंजक शब्द. जो मनुष्य केवळ नावाचा 


' त्याला उपहासाने ब्रह्म- 


अद्मबथू म्हणजे जन्माने ब्राह्मण आह़े 
बंधू असे म्हणतात. नावाचा उपाध्याय किवा अपात्र उपाध्याय 
असा त्याचा अर्थ ऐत. ब्राह्मण (७.२७) व छांदो. उप. (६.१.१) 
यात केल्या आहे. ब्रह्मबंधू कोणाला म्हणावे, या संबंधीचा एक 
इलोक औदज्यानस स्मृतीत आला आहे तो असा -- 
शू्रप्रेष्यो भूतो राज्ञा वृषली ग्रामयाजक: । 
वघबन्योपजीवी च षडेते ब्रह्मबन्धव: ।॥। 
अर्थ - शूद्राचा किवा राजाचा सेवक, शूद्र स्त्रीचा पती, ग्राम- 


2 पशुहत्या करणारा किवा पद्यूंना पकडण्याचा व्यवसाय 
करणारा यांना ब्रह्मबंधू म्हणावे. 
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३०्डॅ 


भारतीय संस्कृतिकोगद 


यावरून स्मृतिकाळात वेदाध्ययन व यज्ञकर्म करणाराच खरा 
ब्राह्मण समजला जात असे, असे कळते. [हि. ध.] 
एक ग्रामदेव. द. भारताच्या पद्चचिम किनाऱ्यावर 
भ्रह्मभूत विद्षेषतः तुळूभाषिक लोकांत ब्रह्मदेव हा केवळ 
देव म्हणून नव्हे; तर एक विदिष्ट भूत म्हणून शेता-शेतांतून 
पूजिला जातो. वर्ष- कृत्यांपेकीच ते एक क्रृत्य असते. 
पुराणकारांनी ब्रह्मदेवाची पुजा निषिद्ध ठरविल्यावर काही 
जाती-जमातींत तो अर्धा देव व अर्धा भूत अश्या स्वरूपात 
राहिला. त्यांनी ब्रह्मभूत या नावाने त्याची पूजा चाळू ठेवली. 
उड्पीजवळच्या शिर्वा या गावी याची पंचरसी मूर्ती आहे. 
तो चतुर्मुख व चतुर्भुज असून, हंसावर वसला आहे. त्याच्या 
एका हातात अमृतकलदय व दुसऱ्या हातात जपमाळ आहे. 
राहिलेले दोन्ही हात हृदयाजवळ असून, त्यांत शालिग्राम आहे. 
या ब्रह्ममूताच्या मस्तकांसंबंधी एक दंतकथा सांगितली जाते, 
ती अक्ली - 
पूर्वी ब्रह्मदेवाला पाच मस्तके होती. त्यांतळे एक मस्तक 
शिवाने तोडले. त्या तुटलेल्या मस्तकाने शिवाला विचारले, की 
* माझी पुढे गती काय? ? तेव्हा शिवाने त्याला सांगितले की, 
' तू पृथ्वीवर जाऊन भूतयोनीत दाखल हो. ' त्याप्रमाणे ते 
मस्तक ब्रह्मभूत झाले. 
तुळू लोकांतळी या संबंधीची दंतकथा अधिक तपशीलवार 
आहे. ब्रह्मदेवाला चार मस्तके आणि आठ हात पाहून शिवाला 
त्याचा मत्सर वाटला. कारण ठिवाला तीनच मस्तके होती. या 
गुत, त्याने अहनेतादे एक भरतात तोडके. ते सर 
शिवाला शरण गेले शिव त्याला म्हणाला, को ' तू पृथ्वीवर 
जाऊन नागाशी संबंध जोड आणि मानवजातीला उपद्रव दै; 
म्हणजे लोक तुझी पूजा करतील. यामुळे ब्रह्मभूत हा एकमुखी 
ना आहे. तो हाती खडग घेऊन घोड्यावर बसतो अशी 
ममत ह याळ कित्येक ठिकाणी त्याच्या नावाने नुसतेच दगड 
त र असतात. त्या दगडांजवळ नाग असतो, असे समजतात. 
त्याच्यापुढे नारळ फोडण्याची प्रथा आहे. [ओ. इ. इं.] 


नरह्ममुद्रा एक मुद्राप्रकार. देवतांना संतुष्ट करण्यासाठी ज्या 
वि मुद्रा केल्या जातात, त्यांत ब्रह्ममुद्रेचाही समावेश 
हे. ही मुद्रा करताना प्रथम आसनावर ताठ बसतात. नंतर 
पासून तोंड डावीकडे नेतात. तिथे क्षणकाल 
गीर आणतात. क्षणभराने तोंड उजवीकडे 
स्थिर करतात. या कृतीत, दत्ता 
मुखांची जशी स्थिती असते, त्याप्रमाणे साधकाने 
दिशांना वळवायचे असते. [ योगविद्या ] 


खंड सहावा 


जैन दैवतसमृहातील एक यक्ष. दहावा तीर्थकर 

शीतलनाथ याचा हा सेवक होय. हा त्रिनेत्र, चतुर्मुख, 

पग शा विकता 18 त्या मुद्गर, पाश, अभयमुद्रा, 

ऱ वि कुश व माला धारण करणारा (दिगंबर मते 

द क पाळ खड्ग, वरदमुद्रा भई अ % आहे. 

प दो गवत अंशी ब्रह्मदेवासारखे आहे. (दिगंबर मते 
डक्‍्कर जोडलेल्या रथात बसतो.) [जे. इ-] 


भ्रह्मयक्ष 
कमलासन, 


भ्रह्षयज्ञ ब्राह्मणाने नित्य करायचा स्वाध्याय म्हणजे ब्रह्म- 
व दुपारी तप चा संध्या व प्रातर्होम झाल्यानंतर 
ह संध्येनंतर किवा वेश्‍वदेवानंतर ब्राह्मणाने 
तून एकदा ब्रह्मयज्ञ करावा, असे धर्मेसिंधूत सांगितले 
ह्‌ “य सर्वांत प्राचीन वर्णन शतपथ ब्राह्मणात आढळते 
अवभथ जट ८). श्रौत यज्ञातील जुहू, उपभृत, ध्ट्वा, खरुव, 
तत पेत. स्त यांची जागा ब्रह्मयज्ञात अनुक्रमे वाक, 
1 रा मानसिक शक्‍ती, सत्य व अन्न यांनी घेतलेली आहे. 
सोम अनन साम आणि अथर्व या श्रुतींची तुलना दूध, आज्य, 
वेदांगे पा यांच्या आहुतींशी केलेली आहे. ब्रह्मयज्ञात वैद, 
नाराश विद्या, वाकोवाक्‍्य किवा ब्रह्मोद्य, इतिहास-पुराणे, गाथा, 
अधीत क गित अध्ययन करायचे असते, म्हणजेच 
फारच थोडा कांची आवृत्ती करायची असते. ज्याला वेदाचा 
काही 1 भाग पाठ येत असेल, त्याने पुरुषसूक्त व इत: 
साचा अह म्हणावी. ज्याला फक्त गायत्री मुज येत असेल, 
जनाचे केवळ 3 काराच्या उच्चारणानेही होऊ शकतो. 
ईशान्येला प्रयोग - गावाबाहेर पूर्वेला, उत्तरेला किवा 
लावे. 3.” गावातील घरे. दिसणार नाहीत अश्या पवित्र जागी 
येऊ ह गुल हेतू हा, की स्वाध्याय करीत असता कोणाचा व्यत्यय 
असल्यास त्यामुळे स्वाध्याय चुकू नये. गावाबाहेर जाणे असर 
किवा ६ अच ब्रह्मयज्ञ करावा. क्षितिजाकडे डोळे लावून 
त्यासाठी मिटून एकाग्र चित्ताने स्वाध्यायाचे पठण करावे. 
बसावे. लाळ जानवे करून दर्भासनावर पूर्वाभिमुख 
स्वा व्या मांडीवर उजवा पाय ठेवावा. व संकल्प करावा. 
होति आरंभ करावा. प्रथम 3$कार उच्चारावा. 
य शाखेचा यथाशक्ति स्वाध्याय करावा. 
मग इतर वेद अग्निमिळे पुरोहितम्‌ ' हे सूक्त प्रथम म्हणावे. 
हमत गाठी ग्रंथांचे फक्त पहिले की धी म्हणावे. ती 
वाक्ये आहेत य ळी असून, त्यापुढे ती ज्या म प्रारंभ- 
अग्निवे देवा त्या ग्रं नावे कंसात द्लि आहेत - 
अथ नामवमो विष्णुः परम: । (ऐतरेय ब्राह्मण) 
भा. कची, । (ऐतरेय आरण्यक अ. १ ला) 
* को. "००.२० 


३०५ 


ब्रह्मयज्ञ 


एष प्या एतत्कर्भ । (ऐ. आ. अ. २ रा) 

अथात: संहिताया उपनिषत्‌ । (ऐ. आ. अ. ३ रा) 

विदा मघवन्विदा । (ऐ. आ. अ. ४ था) 

महात्रतस्य पंचविर्शात सामिधेन्यः ॥(ऐ. आ. अ. ५ वा) 

इषे त्वोजे त्वा । (यजुर्वेदारंभ, शुक्ल व कृऱ्ण ) 

अग्न आ याहि वीतये । (सामवेद ) 

शं नो देवीरभिष्टये । (अथवंवेद) 

अयेतस्य समाम्नायस्य । (आदव. श्र. सू.) 

सभाम्नाय: समाम्नातः । (निरक्‍्त) 

सयरसतजभनलगसंमितम्‌ । (छंद:शास्त्र) 

गौः ग्मा । (निघंटू) 

पंचसंवत्सरमयम्‌ । (वेदांग ज्योतिष) 

अथ क्रिक्षां प्रबक्ष्यामि । (पाणिनीय शिक्षा) 

वृद्धिरादेच्‌ । (अष्टाध्यायी ) 

थोगीइवरं याज्ञवल्क्यम्‌ । (याज्ञ. स्मृती) 

नारायणं नमस्कृत्य । (महाभारत) 

अथातो धमं व्याल्यास्याम: । ( धर्मसूत्र) 

अथातो घर्मजिज्ञासा । (जैमिनी पूर्वमीमांसासूत्र ) 

अथातो ब्रह्मजिज्ञासा । (ब्रह्मसूत्र ) 

नंतर ब्रह्मयज्ञांग तर्पण करावे. प्रथम " प्रजापतिस्तृप्यतु ' इ. 
वाक्‍्यांनी सव्याने देवतर्पण करावे. मग निवीती करून “ शत- 
चिनस्तृप्यन्तु ' इ. वाक्‍्यांनी त्र्रषितर्पेण करावे, मग प्राचीना- 
वीती (अपसव्य) करून ' सुमन्तुजैमिनिवेशंपायनपैलसूत्रभाष्य- 
भारतमहाभारत धर्माचार्यास्तृप्यन्तु 7 इ. वाक्यांनी पितृतर्षेण 
करावे. देवक्र्रषितर्पण अक्षतांनी व पितृतर्पण काळ्या तिळांनी 
करावे. देवांना प्रत्येकी एक, क्रषींना प्रत्येकी दोन व पितरांना 
प्रत्येकी तीन पळ्या पाणी द्यावे. तर्पेणाच्या वेळी उजव्या हातात 
साग्र दर्भ असावे. त्यांच्या अग्रांनी देव, मध्यभागाने क्रषी व 
मलभागाने पितर यांचे तर्पण करावे. देवत्पण उजवा गुडघा 
“मीला टेकवून, क्षितर्पण दोन्ही गुडघे भूमीला टेकवून व 
पितृतर्पण डावा गुडघा भूमीला टेकवून करावे. ु 

मंडळींच्या ब्रह्मयज्ञात स्वाध्यायविषयक जे मंत्र 

आहेत, त्यांत वेदांगांचा प्रतीकरूपाने उल्लेख नाही. ' अग्नि- 
मीळे 'पासून ' श॑ नो देवी ' इथवर चारही वेदांचे एकेक वाक्य 

म्हटल्यानंतर त्यांचे ग्रंथपठण संपते. चारही वेदांच्या ब्रह्मयज्ञा- 
संबंधाने श्री. चित्रावशास्त्री यांनी आपल्या ब्रह्मयज्ञ या ग्रंथात 
लिहिले आहे, ते असे - 

“ यजुर्वेदी, सामवेदी आणि अथवेवेदी यांच्या ब्रह्मयज्ञांत 
उदधत केलेल्या ग्रंथादिवाक्यांचाच प्रस्तुत ब्रह्मयज्ञातील वाक्या- 


* ८ 


प्रमाणे बरोबर पत्ता लागू शकतो. त्याशिवाय एक गोष्ट 


ब्रह्मयज्ञ 


विशेष उपल्ब्ध होते ती ही, की केवळ आदिवाक्ये क्र्ग्वेदी 
लोकांप्रमाणेच यजुवेंदी वगैरे लोक उच्चारीत नसून ग्रंथाच्या 
आरंभीचे व देवटचे अश्ी दोन्ही वाक्ये ब्रह्मयज्ञात म्हणतात. 
त्यामुळे ग्रंथारंभ व शेवट हे निरिचित समजतात. 
क्र्ग्वेदी ब्रह्मयज्ञात क्रषितपंणात जी एक प्रकारची व्यवस्था 
व इतिहास दिसतो, तसा यजुर्वेदी वगेरेंच्या ब्रह्मयज्ञात उपलब्ध 
होत नाही. हीच स्थिती देवता, आचार्य, यांच्याही बाबतींत 
आहे. तथापि सर्व शाखांच्या ब्रह्मयज्ञात एक प्रकारचा इतिहास 
भरलेला आहे. तो इतिहास उकलण्याचे धागे मात्र अदृश्य झाले 
आहेत. ते अभ्यासाने दिव्य दृष्टी प्राप्त झालेल्यांस फक्‍त शक्‍य 
होईल. सवं ब्रह्मयज्ञात सांख्यांचे प्राबल्य विशेष दिसते. ” 
ब्रह्मयज्ञाच्या शेवटी भूः, भुवः, स्वः या तीन्ही वेदांच्या 
व्याहृती उच्चाराव्या. मग गायत्री मंत्र जपावा. सरतेशेवटी 
“ नमो ब्रह्मणे नमो ' (तै. आ. २.१३ ) हा मंत्र तीनदा उच्चारून 
ब्रह्मयज्ञ समाप्त करावा. 
आचारेंदू या ग्रंथात ब्रह्मयज्ञाचे फलन सांगितले आहे, ते असे- 
स्वश्नाखाध्ययनं यत्तद्‌ ब्रह्मयज्ञ प्रचक्षते । 
अह्ययज्ञपरो मर्त्यो ब्रह्मलोके महोयते ॥। 
वेदाभ्यासो ययाझक्त्या बह्मयज्ञक्रियाक्षम: । 
नाशयत्याशु पापानि महापातकजान्यपि ॥। 
अर्थ - आपल्या शाखेच्या अध्ययनाला ब्रह्मयज्ञ म्हणतात. 
रह्ययज्ञ करणारा पुरुष ब्रह्मलोकात पुज्य होतो. ब्रह्मयज्ञासाठी 


वेदाभ्यास हा महापातकातूनही 
उत्पन्न झालेल्या पापांचा नाश करतो. 


(इ. स. च्या १७ व्या शतकाचा पूर्वार्थ) 
अक्ष रायमल्ल एक जेन भक्‍तकवी. याचा जन्म हृवड वंशात 
झाला. याच्या पित्याचे नाव मह्य आणि मातेचे नाव चंपा असे 


होते. मुनी अनंतकीर्ती हा याचा गुरू होता. याने हिंदी भाषेत 
अनेक रास रचले आहेत. याशिवाय 


वाय भकक्‍तामरस्तोत्रवृत्ती नावाचा 
याचा एक संस्कृत ग्रंथही असल्याचे कळते. [हि जे. भ. क. ] 


नरह्मपी कूषींचा एक प्रकार. हे ब्राह्मणकुलोत्पन्न असुन ब्रह्म- 
क्षत्रात राहतात. सर्व ब्रह्मर्षी हे वेदज्ञाते, ब्रह्मज्ञानी, 
तपोमूर्ती आणि अलौकिक शक्‍तिसं 


पन्न असतात, अक्ी समजूत 

आहे. आपल्या तपोबलाच्या जोरावर हे अशक्‍य गोष्टीही शक्‍य 
करून दाखवितात. 

यांना परमर्षी क्रिवा विप्रर्षी असेही म्हणतात. परंतु हे दोन्ही 

शब्द ब्रह्मर्षी शब्दाचे पर्यायी शब्द आहेत, की कषन्य क्रषिवर्गा- 

साठी उपयोजिले आहेत, याचा निर्णय होत नाही. देवर्षी आणि 


३०६ 


भारतीय संस्कृतिकोग 
राजर्षी यांच्या तुलनेने ब्रह्मपींचे स्थान उच्च आहे 
लोकप्राप्ती हे त्यांचे चरम लक्ष्य असते. प्रमुख 
आहेत. त्यांची नावे अशी -- ब्रह्मा, वसिष्ठ, भृगू, 
कर्यप व आंगिरस. 
या नावांशिवाय अन्यही पर्याय मिळतात. क. 
ननह्मर्षी असल्याचे भागवतात म्हटले आहे (१ रे १त्दर). क. 
ब्रह्मयाकडून वेद श्रवण केळे आणि त्यांना काशीत सायुज्य बहा 
मिळाली, असे मत्स्य पुराणात म्हटले आहे (१८५. होती कीन, 
देवाने कुरुक्षेत्रात स्थापन केलेळे ब्रह्मक्षेत्र हे या सप्तर्पींची मातृ 
भूमी आहे, असे वायूपुराण सांगते (५९.१०६-१०७) क. 
ब्रह्मर्षींच्या खाळोखाळ राजपींना महत्त्व आहे. रा हे पद 
क्षत्रिय असतो. पण आपल्या कर्तृत्वाने त्यालाही ब्रह्मर्षी ववी 
मिळविता येत असे, असे विश्‍वामित्राच्या उदाहरणावरून क... 
वसिष्ठाने विशवामित्राला ब्रह्मर्षी म्हणून मान्यता दिल्य 
उल्लेख रामायणात आहे (१-.६३,६५.). तण केव्हा 
ब्रह्मर्षी, देवर्षी आणि राजर्षी हे क्र्रषींचे वर्गीक अळी 
झाले हे निश्चित सांगता येत नाही. वेदिक साहित्यात ले 
नाही. पंचविश ब्राह्मणात राजन्यर्षी हा शब्द प्रयोग अमी म्हट 
(१२.१२.६) मनुस्मृतीत मध्य भारताला ब्रह्मपींची क; 
आहे (२.१९). कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पंचाळ व शूरसेन लोवर 
ब्रह्मषदिशात समावेश होत असून, तो ब्रह्मावर्ताच्या ही 
पवित्र मानला जात होता. [ पु. इं; क्ला. डि. हि. मा. 


ब्रह्मर्षी सात 
अत्री, दक्ष, 


आढळती 


असल्या” 


व थात अस 
क ऐक देवलोक. हे ब्रह्मदेवाचे निवासर आहे. 


भाग. पु. ४.३१ *२३; आहेत त्यांनाच 
दोषरहित असून, जे लोक बेदाचरी च पर्वत ताट सांगितले 
या लोकात प्रवेश मिळतो असे छांदोग्योपनिषदात सुटतो 
आहे. ज्याला इथे प्रवेश मिळतो. त्याचा पुनर्जन्म सुटता, 
वाय 


अगस्त्येश्‍वरम आणि देवतीर्थम या तीर्थांमध्ये स्नान 


जे तेव्हा समार्ज” 

"हा ब्रह्मा हा वैदिकांचा प्रधान देव होता, तेव्हा स शकमी 
"नात ब्रह्मलोकाची प्रतिष्ठा मोठी होती. कन्यादानातही 
लोकावाप्त्यर्थम 


१ असा संकल्प असे. पण ब्रह्याचे देव म्हणून 
महत्त्व कमी झाल्यावर 


काचेही महत्त्व लिव 
वर त्याच्या लो त्त्व कमी क्ष 
ती जागा वैकुंठ व 


केलास या लोकांनी घेतली. [ हि. घ.; पु. ई1 


। हड सहावा ३०७ ब्रह्मवीणा 
भह्मवादिनी प्राचीन काळातील मुलींचा एक वर्ग. सन- ब्रह्मविह बौद्ध धर्मातील एक कल्पना. बौद्ध साहित्यात 
पूर्व २०० वर्षांपूर्वीच्या काळात भारतातील बेहार ब्रह्मविहाराचे वर्णन अनेक ठिकाणी आलेले आहे. 


डी माह जावा साधारणपणे ४ सोळाव्या वर्षी होत. तोपर्यंतचा 
कांचे की अध घालवीत. अध्ययन करणाऱ्या कुमारि- 
ब्रह्मवादिनी व सद्योवधू असे दोन प्रकार होते. ब्रह्मवादिनी 
काक लग्न न करता आपले सर्व आयुष्य तत्त्वज्ञान न 
त्मशास्त्र यांच्या अध्ययनात घालवीत- पूर्वमीमांसा व 
का उत्तरमीमांसा यांसारख्या दर्नांतही त्या प्रवीण होत व राज- 
ना वादविवादासाठी भरणार्‍या मोठमोठ्या परिषदाहून 
विशेष आमु भाग घेत. काही स्त्रिया अध्यापनशास्त्राचा 
[स करून त्या क्षेत्रातही नावलौकिक मिळवीत. 
नराळ्या विषयांत प्रावीण्य संपादन करणाऱ्या स्त्रियांना 
शा या ळ्या इ., पदव्या प्राचीन काळी दिल्या जात. 
वाचक्‍नवी. रुष उल्लेख संस्कृत साहित्यात आढळतात. गार्गी 
सभेत तिचा ही अशीच एक ब्रह्मनिष्ठ स्त्री होती व जनकाच्या 
_अचा याज्ञवत्क्याशी वाद झाला होता (वृहुदा. उ. २६९ ). 
उपनयन. [पो. वी. हि. सि.] 


एक नव्य उपनिषद. हे कुष्ण-यजुर्वेदाशी 
संवद्ध असून ११० इलोकांचे आहे. यात 
तिपादिलेळे आहे. त्या अनुषंगाने प्रणवाचे 


नेक्षविद्योपनिषद 
*सविचेचे महत्त्व प्र 


भाहात्म्य ४ स 
विषय य. रा, जीववर्णन, सगुण-निर्गुण ब्रह्म, मोक्षदाता गुरू, ड्‌. 
न गतले आहेत. त्यापुढे हंसविद्येचे विवेचन केले आहे. 


अ्य्‌ 
रावे ल“ अज, अचित्य आहे, अशा स्वरूपात 
, असे सांगितले आहे. [ श्री. सौ. ग. देसाई] 


भेह्षविधी ए6 कुलाचार. दक्षिणेतल्या काही ब्राह्म, लिगा- 
याचा विधी यत, कोष्टी वगैरे लोकांत हा कुलाचार आढळतो. 
आरिवन पुढीलप्रमाणे आहे - 

न वद्य त्रयोदशीला घरातला कर्ता माणून दिवसभर 
इतरांना वं सायंकाळी स्नान करून स्वयंपाकघरात जातो. 
कक वेळ घालवून, दाराला आतून कडी लावून घेतो; 
महानैवेद्य नावस्थेत खांबाची पूजा करतो; त्याला पुरणा-वरणाचा 
दाखवितो. मग तो नैवेद्य स्वतः नग्नावस्थेत खाऊन 
ह धुवून व कपडे घाळून बाहेर येतो. नंतर ब्राह्म प” 
' अहं वी करून त्यांना भोजन वाढतो. हा कुलाचार 

म ' या अद्वैतवाचक वचनाच्या अर्थाचा अनथ 
ठी उत्पन्न झाला असावा. [ श्री. कृ. वि. आचार्य ] 


उपवास 


टू 


तिथेच 


विशेषतः विसुद्धिमग्ग आणि करणीय मेत्तसुत्त या ग्रंथांत त्याचे 
वर्णन आलेले आहे. मैत्री, करुणा, मुदिता व उपेक्षा या चार 
भावनांना ब्रह्मविहार अक्षी संज्ञा आहे. करणीय मेत्तसुत्तात 
सांगितले आहे, कौ ज्याप्रमाणे प्रसंगी स्वतःचे प्राणही धोक्यात 
घालून माता आपल्या मुलाचे रक्षण करते, त्याप्रमाणे साघ- 
काने आपले मन सर्वे प्राणिमात्रांवर अपरिमित प्रेम करून 
दयाळू बनविले पाहिजे. तसेच उठता, बसता, चालता, तिजता 
क्रिवा शरीराची कोणतीही क्रिया करता त्याने मैत्रीची भावना 
सदैव जागृत राखली पाहिजे. दुःखी माणसाला सहानुभूती दर्श- 
विणे, याला करुणा असे नाव आहे. पुण्यवान लोकांच्या दर्शनाने 
मनाला जो आनंद होतो, त्या भावनेला मुदिता असे नाव आहे. 
पापी व दुर्जन लोकांचा तिरस्कार न करता ते पुण्यवान व 
सज्जन होतील अशी आज्ञा बाळगणे व त्यांच्याशी समभाव 
राखणे, या भावनेला उपेक्षा असे नाव आहे. 

या चारही भावना म्हणजे घ्यानयोगाचेच एक अंग आहे 
आणि त्या आत्मचितनाला उपकारक आहेत. वैदिक धर्मात 


या ब्रह्मविहारकल्पनेशी सदृश अशी ब्राह्मीस्थिती ही कल्पना 


आढळते. 

या भावनांचे फल म्हणून साधकाला ब्रह्मलोकात जन्म 
मिळतो व तिथल्या आनंददायी वस्तूंचा उपभोगही घेता येतो. 
ब्रह्मविहार म्हणजे ब्रह्मलोकात विहार करण्याचे साधनच होय. 
[बौ. द. मी.; श्री. ज. भा. दवे-श्री. वि. सू. स्मा. ग्रं.] 


एक तंतुवाद्य. या वाद्याचा आकार सामान्यत: 
ब्रह्मवीणा तंबोऱ्यासारखाच असतो. पण तंबोऱ्याप्रमाणे 
याळा गोल भोपळा न लावता अष्टकोनी पेटिका लावतात. 
त्याचप्रमाणे दांडीच्या मागच्या बाजूला बीन या वाद्याप्रमाणेच 
आणखी एक अष्टकोनी लहानशी पेटिका जोडतात. याला कधी 
वार तरकंधी पाच तारा असतात. या तारांना आवळण्यासाठी 
तितक्‍याच खुंट्या असतात. दांडीचे वरचे टोक सरळ नसून 
मागे वळविलेले असते. 
हे वाद्य बरेच प्राचीन असावे. नारदाच्या संगीतमकरंद या 
ग्रंथात, इ. स. च्या १४ व्या शतकात होऊन गेलेल्या हरिपाळ- 
देवाचा संगीतसुधाकर व अहोबलाचा संगीतपारिजात या ग्रंथांत 
याचे उल्लेख आहेत. मात्र या सवे ग्रंथांमधील ब्रह्मवीणेच्या 
वर्णेनांत एकवाक्यता नाही. संगीतसारसंग्रहम्‌ या तेलगू ग्रंथात 
ब्रह्मवीणेच्या दांडीवरील घोडीच्या आत चौवीस पडदे असतात, 
असे म्हटले आहे. [डि. सा. इं. म्यु. म्यु., म्पु. इुं.] 


ब्रह्मवंवतं पुराण 


वी एके महापुराण. विष्णू पुराणानुसार हे 
न्रह्मवेबत पुराण दहावे पुराण आहे; तर भागवत व क्र्म- 
उुराण यांच्या मते नववे आहे. याची व्याख्या अक्षी - 
विवृतं ब्रह्म कात्स्न्येन कृष्णेन यत्र शौनक । 
ब्रह्मवेवर्तक तेन प्रवदन्ति पुराविद: ॥। 
अर्थ - हे शोनका, या पुराणात कृष्णाने ब्रह्माचा संपुर्ण 
प्रकाश केल्यामुळे याला पुराणतत्त्ववेत्ते ब्रह्मवेवर्त असे म्हणतात. 
स्कंद पुराणमते हे सोर पुराण आहे. पण प्रचलित पोथीत 
सूर्यमाहात्म्य कुठे दिसत नाही. यात प्रकृतिरूपाने शक्‍तिप्राधान्य 
असल्यामुळे हे शाक्त पुराण असल्याचे देवीयामल या ग्रंथात 
म्हटले आहे. पण एकंदर पुराण वाचल्यावर हे वैष्णव पुराण 
आहे असे स्पष्ट दिसते. वैष्णवांनी याला सात्त्विक पुराण 
म्हटले आहे. 
प्रारंभी यात ब्रह्मवर्णन होते असे दिसते; पण दुसर्‍या संस्क- 
रणात याला कृष्णचरित्र जोडले गेळे आणि ब्रह्मवर्णनाळा 


संस्करणात ते पुर्णतया वैष्णव पुराण बनले. वैष्णव 
कित्येक रहस्ये यात साठविलेली आहेत. 
वल्लभ संप्रदाय व राधावल्लभ संप्रदाय यांच्यांत ज्या साधन- 


विषयक रहस्यांचा भरचार आहे, त्यांचे मूळ या पुराणात 
उपलब्ध होते. 


नारायण क्रषीने नारदाला सांगितले. 
व्यासांना सांगितले. व्यासांनी ते सौतीला 
पटविले. सोतीने ते नेमिषारण्यात शौनकादी कषींना सांगितले. 


“ सारभूतं पुराणेषु  ऱऱ हे पुराण सर्व पुराणांचे 
सारभूत आहे. याचा प्रारंभश्‍लोक असा-. 

गणशत्रह्मशसुरेशज्ञेषा: सुराइच सवं सनवो मुनीन्द्राः । 
सरस्वतोश्रीगिरिजादिका5च यं नमन्ति देव्यः 


प्रणमामि 


अर्थ - गणपती, ब्रह्मा, शिव, इंद्र व शेष 9 


व मुनींद्र; त्याचप्रमाणे 
नमस्कार करतात, त्या विभूला नमस्कार करतो. 

(१) 
श्रीकृष्णजन्म- 
६ असुन, इलोकसंख्या १० 


नद 


खंड. या पुराणात एकूण अध्याय २७ 
हजार आहे. यात आलेले विषय असे 
अह्मखंड - गोलोकाचे वर्णन. गोलोक 

* त्याखाली विष्णूळोक. 


३०८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


नारायणाची उत्पत्ती. त्याच्या नाभिस्थल लातून ब्रह्मदेव उत्पन्न 
होतो. याच्या वक्ष-स्थलापासून सरस्वती, लक्ष्मी व दुर्गा या 
उत्पन्न होतात. श्रीकृष्णाच्या नासाग्रापासून सावित्री ्‌न्पा घेते. 
मनापासून काम, कामाच्या वामांगापासून रती, ब्रह्मदेवापासून 
वरण, इत्यादींची उत्पत्ती होते. राघेपासून कोटी गोपींची उत्पत्ती. 
श्रीकृष्णाकडून शंकराला सर्वपूज्यत्वाचा वर्‌ व महा आ 
सृष्टिनिमितीची आज्ञा. नंतर ब्रह्मदेव वेदादी सृष्टी उत्पन्न करती. 
विश्‍वकर्मा आणि घृताची अप्सरा यांच्याकडून आणखी ४. 
वेगळी सृष्टी. उपबर्हुणाची कथा. नारदाला उपवर्हणाचा शाः 
व त्याचा वृषलीच्या पोटी जन्म. ब्रह्मस्वरूपवर्णन. आचारधर्म. 
भक्ष्याभक्ष्वविचार. श्रीकृष्णमाहात्म्य व स्तुती, इत्यादी. 
प्रकृतिखंड - प्रकृतीचे स्वरूप व तिच्यापासून देव आणि ६ 
यांची उत्पत्ती. सरस्वती, गंगा व लक्ष्मी यांचा कलह. युगवर्णन- 
भूमिदान. गंगोपाख्यान. गंगा व विष्णू यांचा विवाह. च्या 
ना. तुलसीचा जन्म व शंखचूडाशी विवाह. सावित्रीची क 
नरकवर्णन. लक्ष्मीची उत्पत्ती. समुद्रमंथन. दुर्गोपाख्यान. छु 
राजाची कथा. वुद्धजन्म. समाधिवेश्याची कथा, इत्यादी. हीर 
गणपतिखंड - पार्वतीची उत्पत्ती. स्कंदजन्म. आ... 
तीने केलेले ब्रत. तिला नारायणकडून वर. गणेशजन्म. यी 
दृष्टीमुळे गणेशाचे मस्तक तुटल्याची कथा. गणेशाला ह 
तोंड. कातंवीर्यकथा. परक्युरामाचा क्षत्रियसंहार, इत्यादी. 


शी स्वरूपात 
भस्तुत पुराणातला गणेशा हा कृष्णाचा अवतार या 


दाखविलेला आहे. वां त्य़ाने 
भ्रीकृष्णजन्मखंड - कृष्णाच्या बाललीला. गोपी तती 
केलेला विहार. इंद्रयागाचा उच्छेद. गोवर्धनकथा. तिढ त्यांचा 
कथा. तिचे शिवप्राप्तीसाठी तप. शिव-पार्वेतीसंवाद- ,रांॉ 
विवाह. कृष्णकृत क॑सवध. कृष्ण-रुक्मिणीविवाह. किता 
नावाच्या अनेक व्युत्पत्ती. राधा-कृष्णांचा वियोग व १ निर्माग 
धामिक उपासनेत राघेचे महत्त्व याच पुराणाने प्रथम कट... 
केले व वाढवले. कित्येक वैष्णव संप्रदायांत याणा 
युगलरूपाची उपासना इथूनच पुढे सुरू झाली. राधा- 


अद्वेत कसे आहे, त्याविषयी उद्भवकृत राधास्तोत्रात पुढील व 
शलोक आहेंत- 

नास्ति भेदो यथा देवि दुग्धधावल्ययोः सदा । 

यथेव गन्धभूम्यो$च यर्थव जलदोत्ययो: ॥। 


यथेव *बव्दनभसोरज्योतिःसुर्यकयोयंथा । 

लोके वेदे पुराणे च राधामाधवयोस्तथा ॥। 
(श्रीकृष्णजन्म. ९२८६-८७) 
शुभ्र वर्ण, गंध आणि पृथ्वी, 
ण आकाश व सूर्य आणि प्रकाश 


अर्थ - ज्याप्रमाणे दूध आणि 


जल आणि शीतलता, शब्द आ 


खंड सहावा 


यांचे सार्वकालीन अद्वैत असते, त्याचप्रमाणे लोक, वेद आणि 
पुराणे यांमध्ये राधा-कृष्णांचे अद्वेत आहे. 

भागवत व ब्रह्मवेवते या दोन्ही पुराणांत कृष्णाची रासक्रीडा 
वणिलेली आहे. पण भागवतातल्या रासक्रीडेला भक्तीचे पुट 
आहे; तर ब्रह्मववर्तातल्या रासक्रीडेला कामुकतेचा उग्र गंध 
४ गगामकारवे सुरतसंगम आणि शुंगारक्रीडा यांनी ब्रह्मा- 
ची रासक्रीडा गढूळ व उत्तान झाली आहे. 

_ गंगास्तोत्र, गणेशकवच, गर्भस्तुती, एकादशी, काक्ली, मुक्‍ती, 
पेंपकारण्य, व्रह्मारण्य व केदार यांची माहात्म्ये, इ. ग्रंथ या 
उेरणातून वेगळे काढलेले आहेत. 

प्रस्तुत पुराणात सरस्वतीची थोरवी पुढील इलोकात वणिली 
आहे (२.६.११)- 
यया विना जगत्सर्व शइवज्जीवन्मृतं सदा । 
.. यया विना जगत्सवं मूकमुन्मत्तवत्सदा ।। 
अथ - सरस्वती (विदग्ध वाणी) जर नसती, तर सारे जग 
गोवन्मृत ठरले असते व मूकवत किवा उन्मत्तवत झाले असते. 
झुटुबातली गृहलक्ष्मी सती या पदवीला कशी चढते, त्या- 
विषयी इलोक असा (२.२५-१७)- 
.हकृत्यं सुनिरवृत्य भोजयित्वा पात सती । 
टा अर्ताथि पुजयित्वा च स्वयं भुडकते सुखं सती ॥ 
चया द जी गृहिणी गृहकृत्ये उत्तम प्रकारे पार पाडते वजी 
करते अतिथीला भोजन घालून मग स्वतः सुखाने भोजन 
! ती सती होय. 
पर्माच्या आवश्यकतेविषयीचा शलोक (३०३४४६) असा - 
यो न रक्षति धर्म च तस्य को रक्षिता भुवि। 
वी... पपेति स्व अढी जीवद्चपि मृतो हिसः। 
णो... जो धर्माचे रक्षण करीत नाही, त्याचे या जगात कोण 
केरील ! असा मढ मनुष्य स्वतःच (स्वतःच्या हातांनी ) 
गाश पावतो. तो वळ ीवन्मतच होय. 
दक्षिणेत जगत असला, तरी तो जीवन्मृ 
च 1. तत नावाचे एक पुराण आहे. ते व हे पुराण 
वैवर्त आणि > टन काही संशोधकांचे मत आहे. प्रचलित ब्रह्म 
यांचा त्स्य व नारद यांच्या सूचीत सांगितलेले ब्रह्मवैवत 
बसत नाही. 
पुराणातळे शंकराचार्यांनी विष्णुसहस्रनामाच्या भाष्यात मरस्ठुर 
आहे हे व घेतळे आहेत, त्या अर्थी ते शंकराचार्यपूव 
यांचा काल ठरते. श्री. ह्रप्रसाद शास्त्री यांच्या सूचीवरून 
मध्ये जी न सनपूर्व ८०० ते ९०० वर्षे ठरतो. अर्थात त्या- 
मात्र खप ळोवेळी वाढ झाली किवा परिवर्तन झाले, त्याचा काळ 
शी. बा शती माहि” [पुकति.) पुर निह य पा 
* मो. कानिटकर- स्वराज्य, २४ सप्टे. १९६६. ] 


३०९ 


ब्रह्मसूत्रे 


एक काम्य व्रत. या व्रताचा प्रारंभ कोणत्याही शुभ 
न्रह्मत्रत दिवशी करतात. याचा विधी असा - ब्रह्मांडाची 
एक सुवणंप्रतिमा करतात. नंतर तिलदान व अग्निपूजा करून 
ती ब्रह्मांडप्रतिमा एका दंपतीला दान देतात. फल - ब्रह्मलोक - 
प्राप्ती व पुनजन्मातून मुक्‍ती. 

या व्रताचा दुसरा पर्याय असा - द्वितीयेच्या दिवशी वेदा- 
घ्ययन करणार्‍या ब्रह्मचार्‍याला भोजन घालणे, ब्रह्ममूर्तीची 
पूजा करणे व घृत आणि समिधा यांचा होम करणे. [ हि. ध. ] 


अतर उ. भारतातील एक प्राचीन तीथे. हे कुरुक्षेत्रात आहे 
न्रह्मसर सांग्रत काही लोक या सरोवराच्या स्थानालाच कुरु- 
क्षेत्र म्हणतात. आज संनिहित नावाचे जे एक वेगळे सरोवर 
आहे, ते पूर्वी याच सरोवराचा एक भाग होता आणि या सग- 
ळबाची मिळून लांबीरुंदी आठ मैल होती. असे सांगतात. 

हे सरोवर कुरू राजाने तयार केले, असे उल्लेख मिळतात. 
या सरोवराच्या मध्यभागी दोन बेटे आहेत. त्यांतील एकावर 
विष्णूचे मंदिर आहे व दुसर्‍यावर चंद्रकूप नावाचे आणखी एक 
तीर्थ आहे. [कल्याण-तीर्थाक ] 


दहावा मनू. हा ब्रह्मा व दक्षकन्या सुननता यांचा 
न्रह्मसावर्णी पुत्र असून, चाक्षुष मन्वंतरात जन्मला, असे वायू 
पुराणात म्हटले आहे (२*८*४२ ) . भागवतात याला उपशलोकाचा 
पुत्र म्हटले आहे (८-१२'२१ ). दहाव्या मन्वंतराचा अधिपती 
होता. भूरिषेणादी त्याचे दहा पुत्र होते. [ पु. इं.; प्रा. च. को. ] 


वित्री एक काम्य व्रत. हे एक स्त्रीब्रत आहे. भाद्र- 
ब्रह्मसावित्राप्रत पद शुद्ध त्रयोदशीपासून या व्रताचा प्रारंभ 
करतात. यात तीन दिवस उपवास करायचा असतो. ते शक्‍य नसेल 
तर त्रयोदशीला नक्त, चतुदेशीला अयाचित आणि पौणिमेला 
उपवास करावा, असे सांगितले आहे. ब्रह्मा आणि सावित्री यांच्या 
मर्ती करून त्यांची पूजा करणे, पौणिमेला रात्री जागरण करणे 
व॑ प्रतिपदेला त्या मूर्तींचे दान करणे असा याचा विधी आहे. या 
व्रताची कथा म्हणजे सावित्री-सत्यवानांची कथा होय. फल- 


अष्टपुत्रांची प्राप्ती आणि पतीला दीर्घायुष्याचा लाभ. [ हि. ध. ] 


. बादरायण व्यासरचित एक ग्रंथ. यात सुमारे साडे- 
ब्रह्मसूत्रे पाचशे सूत्रे असून, हा ग्रंथ वेदान्ताच्या सिद्धान्तांचा 
आकरग्रंथच मानलेला आहे. त्यामुळेच याला वेदान्तसूत्रे असेही 
म्हणतात. भिक्षू किंवा संन्यासी यांच्यासाठी ही सूत्रे फार उप- 
युक्‍त असल्यामुळे त्यांना भिक्षुसूत्रे असेही नाव आहे. 


ब्रह्मसुत्रे 


ब्रह्मसूत्रांचे चार अध्याय असून, प्रत्येक अध्यायाचे चार पाद 
आहेत. पहिल्या अध्यायाचे नाव समन्वय असे असून, त्यात अनेक 
भकारच्या श्रुतींचे साक्षात किंवा परंपरेने अद्वितीय ब्रह्माच्या 
ठिकाणी तात्पर्य दाखवले आहे. याच्या पहिल्या पादात स्पष्ट 
ब्रह्मल्गियुक्‍त वाक्यांचा विचार केला आहे. यातील पहिली चार 
सूत्रे विषयाच्या दृष्टीने फार महत्त्वाची असुन, त्यांना चतुःसूत्री 
असे म्हणतात. दुसऱ्या पादात अस्पष्ट ब्रह्मल््गयुक्‍्त श्रुति- 
वाक्यांचा, तिसर्‍या पादात स्पष्ट ब्रह्मकिंगि प्राय: ज्ञेय ब्रह्मविषयक 
वाक्यांचा व चौथ्या पादात अज, अव्यक्त, इ. पदांचा विचार 


सऱ्या अध्यायाचे नाव अविरोध असून, त्यात स्मृति-तर्का- 
दींच्या विरोधांचा परिहार करून ब्रह्माच्या ठिकाणी अविरोध 
दर्शविला आहे. याच्या पहिल्या स्मृतिपादात सांख्यादी स्मृतींच्या 
सिन्द्वातांचे खंडन केळे आहे. दुसर्‍या तकंपादात सांख्य, वैशेषिक, 
जैन, पाशुपत, इ. मतांचे युक्‍तीने खंडन करून वेदान्तमताची 
थेतिष्ठापना केली आहे. या दोन पादांत बादरायणाने आपल्या 
सुक्ष्म, समर्थ व व्यापक तकयुक्‍्तींनी प्रतिपक्षांच्या सिद्धान्तांचे 
अत्यंत मामिक विद्लेषण केळे आहे. ब्रह्मापासुन तत्त्वांची उत्पत्ती 
झाली असल्याचे विवेचन तृतीय पादात केले आहे. चतुर्थ पादात 
भूतविषयक श्रुतींचा विरोधपरिहार केला आहे. 

तिसर्‍या अध्यायाचे नाव साधन असे आहे. त्यात जीव व ब्रह्म 
यांची लक्षणे सांगून मुक्‍तीच्या बहिरिंग व अंतरंग साधनांचे निरू- 
पण केले आहे. चतुर्थ अध्यायाचे नाव फल असुन, 


त्यात सगुण 
व निर्गुण विद्यांच्या फल्लांचे सांगोपांग विवेचन केले 


आहे. 
हे सांगणे 


सिद्धान्त काय असावे, ते पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे 
ब्रह्मापेक्षा आत्मा अणू आहे. 
त्याचा गुण आहे. 
सत्रकार विवर्तवादापेक्षा 
परिणामवादाचे पक्षपाती वाटतात. 

डॉ. घाटे यांच्या मतानुसार शंकराचार्यांच्या अनेक सिद्धा- 
न्तांना ब्रह्मासुत्रांत पुष्टी मिळत नाही. ब्रह्मसूत्रांवर शंकराचार्य, 


भास्कराचार्य, रामानुज, मध्व, निम्बाक, श्रीकंठ, इत्यादींची 
भाष्ये प्रसिद्ध आहेत. प्रत्येक भाष्यकाराच्या सिद्धान्तांतच 


ध - स्त नव्हे र 
तर सूत्रे आणि अधिकरणे याच्या संख्येतही फरक आहे. री 
नैहसुत्रांचा रचनाकाळ सनपूर्वे १५०-१०० हा असल्याचे 


वि. 
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भारतीय संस्कृतिकोश । 


र उ - बलदेव उपाध्याय; 
चि. वि. वैद्य यांचे मत आहे. [ भा. द.-वल्देव उ मयंक ] | 
हिन्दुत्व; ब्रह्मसूत्रज्ांकरभाष्य - संपा. श्री. का. वा. अः 


एक महापातक. ब्राह्मणाचे शरीर हे प्राचीन काट 
वहहतया त तार पवित्र मानलेळे असल्यामुळे, ब्राह्म 
णाची हत्या करणे हे महापातकांत गणळे जाऊ लागले. . 
त्याही वर्गातील मनुष्याने जाणूनबुजून ब्राह्मणाची हाः गितले - 
तर त्याला प्रायश्चित्त-प्रकरणात देहान्त प्रायदिचत्त यल 
आहे. मनुस्मृतीत मात्र त्याऐवजी अन्य तेरा प्रकारची क त्यापैदी 
सांगितली आहेत. बारा वर्षे वनात राहून तप करण, ह्‌ गोती 
एक होय. अजाणता केलेल्या ब्रह्महत्येसाठी अश्‍वमेध, कळव: ी 
इ. यज्ञ; तसेच तीर्थयात्रा, सर्वस्वदान, अरण्यात ही चुत 
गरायण, इ. प्रायरिचत्ते आहेत. नक्षत्रपुरुष व वशी ब्रह्महत्येवे 
केल्याने, नर्मदास्नानाने व काशीत निवास केल्याने *ज्ञवाने 
पातक दूर होते, असे मत्स्य पुराणात सांगितले आहे. वार्तसांदी 
ब्रह्याचे पाचवे मस्तक तोडल्यावर तो जेव्हा काशीत कथातत्या 
आला, तेव्हाच त्या पापाची निप्कृती झाली, अक्षी क 
संबंधात सांगितली आहे. कोणाशीतरी युढ 
क्षत्रियाने ब्रह्महत्या केली असता, त्याने तो, 
करावे. त्यात तो जखमी किंवा मृत झाला तर पापमुक्त € 
असे सांगितले आहे. (आप. ध. १.९.२५.१२) गे कृत्यारूप 
जेव्हा इंद्राने वृत्ताचा वध केला, तेव्हा करी झाला 
नह्महत्या लागली. पण त्याने अरवमेध यज्ञ करताच तो क. देवांना 
व तिच्यापासून त्याची सुटका झाली. त्यानंतर हा 
विचारळे, की ' मी आता कुठे राहू ?' मग देवांनी विभक्त 
उपाय सांगितला. त्याप्रमाणे तिने स्वतःला चार भागात जलपूर्ण 
केळे. एका अंशाने ती पावसाळ्याचे चार महिने २ संदर 
नद्यांत, दुसऱ्या अंक्याने सर्व पुंबीविद' 'शिसेच्या "आग्रात अंशाने | 
युवतींच्या ठिकाणी प्रतिमास तीन रात्री व चौथ्या काणी राष्ट्र 
सत्यवचनी ब्राह्मणाचा वघ करणाऱ्या लोकांच्या ठि 


डागली. [ हि. घ.; पु. इळव्वाः रागकोः ] 


तिला 


भ्रह्मक्षत्री ?* जात. मुख्यत: गुजरातमध्ये यांची व चा 
परशुरामाने क्षत्रियसंहार सुरू केला, तेव्ह क्षत 
स्त्रिया आपण ब्राह्मण असल्याचे सांगून बचावल्या. न्र्हम ,) 
ही त्यांची संतती होय, असे सांगतात. यांच्या चालीरीती न 
मधील खत्र्यांप्रमाणे आहेत. त्यावरून हे क्षत्रिय असून, पंज 

प्रांतातून गुजरातेत आले असावे. यांच्यांत पाच पोटभेद असूर्न, 
अनेक गोत्रे आहेत. या जातीतील पोटभेदांत रोटी-बेटी क... 
होत नाहीत. नात्रवळ व चुडीगर ही त्यांची नावे धं 


खंड सहावा 


पडलेली असून, नात्रवळ लोक मूर्तीचे डोळे व चुडीगर लोक 
वांगड्या करतात. यांच्यांतले काही वल्लभसप्रदायी असून, 
बाकीचे शैव किवा शाक्त आहेत. यांच्या प्रत्येक कुळाची निराळी 
कुलदेवता असते. [ सु. वि. को.; मुं. इ. जा. ] 


घ्रह्मा (१) ब्रह्मा, विष्णू व महेश या त्रयींपैकी एक देव. 
याला ब्रह्मदेव किवा प्रजापती असेही म्हणतात. सृष्टीची 
उपपत्ती हे ब्रहयाचे, स्थिती हे विष्णूचे व ल्य हे महेशचे कार्य 
मानलेळे आहे. ब्रह्मा सर्व देवतांमध्ये प्रथम उत्पन्न झाला आणि 
पो विश्वाचा कर्ता व रक्षणकर्ता वनला, असे मुंडकोपनिषदात 
सांगितळे आहे. सृष्टीच्या आरंभी त्याने द्युलोकाचा विस्तार 
केला, असे अथवेवेदात म्हटले आहे (११-२२-२१ ग 
जिव व विष्णू यांच्याप्रमाणे ब्रह्ममाचीही दोन रूपे आहेत. 
एक म्हणजे पूर्ण ब्रह्मरूप व दुसरे रजोगुणाचा अधिष्ठाता असे 
ह देवल्प. ब्रह्मा हा स्वतः स्वयंभू असून, सार्‍या सृष्टीचा निर्माता 
है. हा सृष्टिस्वरू्य आहे. जगत, विराट आणि ब्रह्मा हे तीनही 
पर्यायवाचक शब्द आहेत, असे योगवासिष्ठात (७४-२४-२५) 
सांगितले आहे. ' 
अह्यदेवाला चार मुखे असून, त्यांची व्याख्या रूपमंडनात 
उडील्प्रमाणे र णे केली आहे न 
क्ह्ग्वेदादिप्रभेदेन कुतादियुगभेदतः । 
_____ विप्रादिवर्णभेदेत चतुरववत्रं चतुर्भूजम्‌ ॥। 
*थ-याची चार मुखेव चार बाहू हे त्रग्वेदादी चार वेद, 
परो वारयुगे य ब्राह्मणादी चार वण यांची प्रतीके आहेत. 
ल प्रजापतीलाच पुराणांत ब्रह्मा म्हणून स्वीकारले 
क्षीरसागरात शेषश्यायी नारायणाच्या नाभिकमलातून 
त्याला अन्म झाला, म्हणून त्याला स्वयंभू असे नाव मिळाले. 
त्याने त्याला आकाशवाणीच्या द्वारा आदेश दिल्यावर, 
हजारो वर्षे उग्र तपरचर्या केली आणि मग ब्रह्मांडाची 
भती या अशी पौराणिक कथा आहे. ही पकी 
हयाचे मानस, कायिक, चाक्षुष, वाचिक, गा 
' अंडज किंवा पद्मज असे एकूण सात जन्म झाले असल्याचे 
भहाभा रतात म्हटले आहे. (शांति. ३५७.४०-४२ रि छावा 
हय एकच मुख होते; पण नंतर त्याला आणखी चार मुख 
मोण झाली. यासंबंधीची मत्स्य पुराणातली कथा अशी - 
७ काणे आपल्या अर्धांगापासून र रक 
. ती अत्यंत रूपवती होती. जन्म” 
त्याच्या प्रदक्षिणा घालू लागली. पण त्या वेळी त्याचे मानसपुत् 
“मा भोवती बसले होते. त्यामुळे ब्रह्य़ाला तिच्याकडे तोंड 


*ले पाहायचा संकोच वाटू लागला. पण पाहण्याची इच्छा 


आहे. 


निमा 


३११ 


ब्न्ह्या 


तर जबर होती. म्हणून त्याने चारही वाजूंना चार मुखे उत्पन्न 
केली. नंतर ती आकाझमार्गाने चालली असता त्याने मध्यभागी 
वर आणखी एक जटाधारी पाचवे शिर उत्पन्न केले. मात्र 


् | 
| ॥ 


| (८ 
| 1 


ब्रह्मदेवाची मूर्ती- चालुक्य शैली 
(इ. स. चे ६ वे शतक )- ऐहोळ 


| 
॥| 


त्याच्या या शतर्पेकडे पाहण्याने त्याने पुत्रप्राप्तीसाठी जे तप 
केले होते, त्याचा नाश झाला (मत्स्य पु. २-३०-४०) . 
सष्ट्यत्पत्ती करण्यासाठी ब्रह्मा व नारायण हे दोघे सिद्ध 


८ 


झाले असता, त्या दोघांत श्रेष्ठ कोण असा वाद उत्पन्न झाला. 
त्याचा निकाल लावून घेण्याकरता ते दोघे शंकराकडे गेले. तेव्हा 
शंकराने त्यांना आपल्या लिंगाच्या आद्यंताचा शोधे लावायला 
सांगितले व जो शोध लावील, तो श्रेष्ठ असे म्हटले. त्याप्रमाणे 
ब्रह्मा ऊध्वे मार्गाने शोधासाठी गेला. त्याने गाय व केतकी यांना 
खोटी साक्ष द्यायला लावून आपण शोध लावल्याचे खोटेच 


सांगितले. त्यामुळे शिवाने त्याला शाप दिला, की तू नारायणा- 


ब्रह्मा 


हून कनिष्ठ व अपुज्य होशील (स्कंद पु. १.१.६; ३.१.१ ४). 
ब्रह्मा अपुज्य ठरला त्याविषयीची दुसरी कथा अशी - 
एकदा ब्रह्याने प्रभास क्षेत्रात यज्ञ केला. त्या वेळी यज्ञातील 

कामे त्याने इंद्रादी देवांकडे सोपविली. दीक्षा घेऊन यज्ञाला 

प्रारंभ करण्यासाठी याने सावित्रीला बोलावले. पण काही कामा- 
मुळे तिला यायला उज्नीर झाला. तेव्हा ब्रह्मा रागावला व त्याने 
इंद्राला दुसरी स्त्री आणायला सांगितले. इंद्राने एक गवळ्याची 
मुल्गी आणली. तीच गायत्री या नावाने ब्रह्याची स्त्री झाली. 
मग ब्रह्मययाने यज्ञ केला. 
आली व रागावून तिने ब्रह्मदेवाला शाप 
पुजा कोणी करणार नाही '. (स्कंद पु. ७.१. १६५). 


नाग, तिर्यक, अध्वेख्रोतस देव अर्वाक्स्नोतस 
र "2 लोतस नर,-अनुग्रह, / 
भ्राक्ृत, वैकृूत व कोमार्‌ अशी प्रजा उत्पन्न केळी (पद्म ' ते 


किसन 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


३) . यानंतर त्याने क्षुधा, क्रोध, यक्ष, राक्षस, सर्प, भूत, गंधर्वे, 


पशू, पक्षी व वृक्ष उत्पन्न केळे. याच्या पुर्वेकडील मुखापासून 


गायत्री छंद, क्र्‌ग्वेद, त्रिवृत्स्तोम, रथंतरसाम व अग्निष्टोम; 
दक्षिणेकडील 


शख्वापासुन यजुर्वेद, पंचदशस्तोम, वृहत्साम व 
उक्थ्य; पश्चिमेकडील मुखापासून सामवेद, सप्तदशस्तोम, 
वेरूपसाम व अतिरात्र आणि उत्तरेकडील मुखापासून अथर्ववेद, 
एकविश आप्तोर्याम, अनृष्ट्प छंद व वैराजसाम उत्पन्न झाले. 
यानंतर त्याने मरीची, अत्री, अंगिरस, पुलस्त्य, पुलह, क्रदतू, 
दक्ष, भृगू व वसिष्ठ या मानस पुत्रांना उ 
पल्या अवयवांपासून धर्म, रुची, भृगू, दक्ष, इ. क्षी निर्माण 
केळे (ब्रह्मांड पु. २.९ ). याने उजव्या अंगठ्यापासून दक्ष 
हृदयापासून मदन, अवरापासून लोभ, डोळयांपासून मृत्यू, कंठा- 


ही ब्रह्मयाला स्वायंभुव मनू झाला. __ 
भागवत पुराणात सांगितले आहे, की कामवश होऊन स्वयंभूने 
वाके नामक आपल्या कन्येची अभिलाषा धरली. आपला पिता 
असले अधर्म्य कृत्य केरायला प्रवृत्त झाला, हे पाहून त्याच्या 
पुत्रांनी त्यापासून त्याला परावृत्त करण्यासाठी त्याची निर्भत्सना 
पेकी मुलांचे बोलणे ऐकून ब्रह्मयाळा लाज वाटली आणि 
त्याने आपल्या शरीराचा त्याग केला. 

वरवर पाहता ही कथा अनेतिक भाव दर्शविणारी आहे. ५ 
ती वाच्यार्थाने न घेता भ्रतीकरूपानेच जाणून घेतली पाहिजे. 
या कथेमागचा प्रतीकात्मक अर्थ असा- र्‍ 

प्रजांचे पालन करतो, म्हणून सुर्य हा प्रजापती आहे. एव" 
सूर्योदयाच्या आधी उपेचे आगमन 
होते व नंतर सूर्याचे. सूर्यामुळेच उषेचा जन्म होतो, म्हणून क्षा 
हीय. तिच्या ठिकाणी सूर्य आपल्या अर्र्ण 
नोगाच्यी तोतया जितेप करता व दिवसरूपी पुत्र उत्पन्न 
करतो. अशा प्रकारे सूर्य व उषा यांचा देनंदिन व्यवहार हा ब्रह्मा 


हिता यांच्या संबंधातून होतो. 
आध्यात्मि 


व वाणीला अशी नावे आहेत. मनुष्य प्रथम मनात 

७०% करतो आणि तोच वाणीच्या द्वारे प्रगट करतो. अश्या 

रीतीने मनाची सत्ता पहिली व वाणीची सत्ता नंतरची होय. 

यामुळे मनाला पिता व दृहिता म्हटलेले आहे. जेव्हा 

मनरूपी पिता आपल्या वाणीरूपी कन्येच्या ठिकाणी प्रेरणारूपी 

वीर्याचे आधान करतो, तेव्हा शब्दरूपी पुत्राचा जन्म होतो. 
ब्रह्मदेवाने हा 


खंड सहावा 


बेह्ययाला सांगितले, की ' मी तुझा पुत्र होईन; पण तुझे पाचवे 
मस्तक तोडीन. * ब्रह्मदेव कवूल होताच शंकराने आपल्या अंग- 
ठ्याच्या नखाने त्याचे पाचवे मस्तक तोडले. मत्स्य पुराणात 
(१८३.८४.८६) ही कथा दिलेली आहे. 
ब्रह्माचे आयुर्मान दिव्य शंभर वर्षे आहे. त्या दिव्य वर्षांचे 
कोष्टक असे- 
१७,२८,००० मानवी वर्षे < कृतयुग 
१२,९६,००० मानवी 3 त्रेतायुग 
८,६४,००० मानवी 3 हापरयुग 
४,३२,००० मानवी २3 कलियुग 
केत, त्रेता, द्वापर, व कली ही चार युगे मिळून एक पर्याय 
होतो. असे १००० पर्याय म्हणजे ब्रह्मयाचा एक दिवस किवा 
केल्प; असे ३६० दिवस म्हणजे १ दिव्य वर्षे. 
ब्रह्मदेवाची अशी पन्नास वर्षे सां्रत उलटली आहेत. 
भेह्यम-मूर्तो- ब्रह्मयाची मूर्ती कशी करावी, ते मत्स्य पुराण, 
वः पुराण, रूपमंडन, सुप्रभेदागम, इ. ग्रंथांत सविस्तर सांगि- 
१७ आहे. त्यांपैकी मत्स्य पुराणाचे विधान असे- 
नेह्या कमण्डलुधरः कर्तव्य: स चतुमुंख: । 
हुंसारूढ: क्वचित्‌ कार्यः क्वचिच्च कमलासनः ।। 
वर्णत: पद्मगर्भाभचतुर्बाहुः शुभेक्षणः । 
केमण्डलु वामकरे स्रुवं हस्ते तु दक्षिणे ॥ 
5: (मत्स्य पु. २५९.४०-४१) 
अथ -ब्रह्मा हा चतुर्मुख, चतुर्बाहू, हंसारूढ किंवा क्वचित 
ेमलारूढ करावा. त्याचा वण कमलाच्या अंतर्भागासारखा 
कळ) दृष्टी शुभ असावी. त्याच्या डाव्या हातात कमंडलू व 
उजव्या हातात स्रुवा असावी. 
तेसेच, त्याच्या डाव्या अंगी सावित्री, पुढे चार वेदधारी व 
पेभोवती कषी असावे, असे अभिलषितार्थचितामणीत सांगि- 
आहे. ब्रह्याला दाढी अवद्य पाहिजे, असे रूपमंडनात 
म्हेटळे आहे. विष्णू पुराणात त्याला सात हंसांच्या रथावर 
या केरायला सांगितले आहे. व 
भैह्यदेवाची स्वतंत्र मंदिरे फार थोडी आहेत. भारतात खेड- 
ह, ईदर, दुदाही, अजमेरमधीळू पुष्कर, वसंतगड, महाबलि- 
आणि गोमंतकातील कर्मळी या ठिकाणी ब्रह्मदेवाची मंदिरे 
* त्यांत ब्रह्मदेवाच्या वेगवेगळया ढंगांच्या मूर्ती आहेत. 
डदाही येथील मंदिरात गाभाऱ्याच्या द्वाराच्या मध्यभागी हंसारूढ 
शा त्रिमुखी ब्रह्मदेवाची मूर्ती आहे. त्यात त्याला दाढी आहे. 
'मातेराहे (राजस्थान) येथील मंदिरात त्रिमुखी ब्रह्मदेवाची 
दगाइती उभी मूर्ती आहे. मूर्तीला हात दोनच असून, त्यांत अक्ष- 
गालन्क कमंडलू आहे. खेडब्रह्म (जि. महीकांठा) येथील मंदि- 
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बहाराष्ट्र ग्रेथोसेजक लंस्था 

११३३ सर्हर्तिकज धैठ, गडे बाडा, 
शुत्ला बुरलीष्षर चोर, पुणे-5 ११ ०३७ 
रात मुख्य मूर्तीशिवाय पाइवंदेवता म्हणून ब्रह्याचीच तीन रूपे 
दाखवली आहेत. म्हणजे त्यांची वाहने तेवढी नंदी, अश्व व 


न्न्ह्या 


चतुर्मुख ब्रह्मा - श्रवणनाथ 


गरुड अशी बदललेली आहेत. त्यावरून त्याचा इथे शिव, सूर्य 
व विष्णू यांच्याशी संबंध दाखविलेला दिसतो. गोमंतकातील 
ब्रह्मदेवही त्रिमुखच आहे. चोथे मुख मागच्या अंगाला आहे 
असे समजायचे. याशिवाय ब्रह्याच्या प्रतिमा इतरही काही 
ठिकाणी आढळतात. मंगळवेढे येथे महादेवाच्या विहिरीच्या 
कमानीत पाच फूट उंचीची ब्रह्मदेवाची उभी मूर्ती असून, 
तिच्या चार हातांत अक्षमाला, स्रुकू, वेदग्नंथ व कमंडलू अश्या 
चार वस्तू आहेत. मूर्तीच्या मधल्या मुखाला दाढी आहे. मद्रास 
येथील वस्तुसंग्रहालयातील ब्रह्मदेवाची मूर्ती उभी असून, 
त्याच्या सर्व मुखांना दाढी आहे. 

ब्रह्मदेवाच्या सर्वात प्राचीन मूर्ती मथुरेच्या कलासंप्रदायात 
आढळतात. मथुरेत कुषाणकालापासून मध्यकालापर्यंतच्या 
ब्रह्मदेवाच्या अनेक मूर्ती मिळाल्या आहेत. त्या लाळ किवा 
मंजिठी दगडाच्या बनवलेल्या आहेत. 

मथुरेच्या संग्रहालयात कुषाणकालातील एक मूर्ती आहे. 
तिची तीन मुखे एका ओळीत असून, चौथे मुख मधल्या मुखाच्या 
वर आहे. याशिवाय, ब्रह्मदेवाच्या अनेक मूर्ती तिथे असून, 
त्यांतली एक अत्यंत कलापूर्ण आहे. त्याचा जटाजूट, दाढी, हार 
व अन्य अलंकारही रेखीव व स्पष्ट आहेत. ब्रह्मा सावित्रीसह 
पद्मासनावर बसला आहे. त्याच्या तीन हातांत वेद, कमल व 
ख्रुवा आहे. ब्रह्याची व सावित्रीची मुखमुद्रा प्रसन्न आहे. 

स्वतंत्र मूर्तीशिवाय त्रिमूर्तीत व अन्य देवदेवतांच्या सहाय्यक 
म्हणूनही त्याच्या काही मूर्ती आढळतात. मथुरा, सारनाथ व 


ब्रह्मा 


क 


गांधार येथे त्याच्या मूर्ती असलेले अनेक शिलापट्ट सापडले आहेत. 

बौद्ध धर्मात ब्रह्मदेवाची फारच अवहेलना केलेली आहे. 
त्यांच्या प्रसत्नतारा या देवतेच्या एका हातात ब्रह्मदेवाचे मस्तक 
असते आणि ती त्याच्या घडावर उभी असते. विद्युज्ज्वाळा- 
कराली हिच्याही एका हातात ब्रह्मदेवाचे तुटलेळे शिर असते. 

जन मृतिविधानात ब्रह्मा हा श्ीतल्नाथ या तीर्थकराच्या 
स्वरूपात किवा दिक्कपालाच्या रूपात आढळतो. 

मध्य आशिया, ब्रह्मदेश, चीन, इंडोनेशिया या ठिकाणींही 
ब्रह्मदेवाच्या मूर्ती सापडल्या आहेत. 

संप्रदाय - श्री. तारापद भट्टाचार्य यांनी ब्रह्मसंप्रदायाविषयी 
संशोधन करून माहिती दिली आहे, ती अशी- फार पूर्वी जैव व 
वैष्णव संप्रदायाप्रमाणे ब्रह्याचाही एक संप्रदाय होता. त्या संप्र- 
दायाचे दोन भेद होते. काही लोक ब्रह्मदेवाची पंच महाभूतांच्या 
रूपांत उपासना करीत, तर काही यज्ञयागांच्या स्वरूपात त्याला 
भजत. त्यांपैकी पहिल्या उपासकांना असुर असे नाव होते. 
त्यांच्या पंथाला पंचरात्र असे म्हणत. हा पंचरात्र पंथ मुळात 
ब्रह्मदेवाचा होता; विष्णूचा किवा वासुदेवाचा नव्हता. या 
पंथात फक्त पाचच तत्त्वांची उपासना होत होती, असे नव्हे; 
तर त्यात अनेक तत्त्वांची उपासना होत होती. ती सर्व ब्रहूया- 
चीच रूपे आहेत, असे समजले जाई. पण पुढे वैदिक देवतांचा 
बोलबाला झाला आणि वैदिक धर्माने परिचिम भारतात या 
पंथाला मागे सारले. वैदिक इंद्राने प्रजापती, ब्रह्मा, शिव, इ. 
आधीच्या देवतांचे माहात्म्य अगदी कमी करून टाकले. पण 
पूर्वेच्या बाजूला ब्रह्मावर्त-कुरक्षेत्रापासून ओडिसापर्यंत, हा पंच- 
रात्र पंथ टिकन राहिला. मथुरेच्या प्रदेशात श्रीकृष्णासारख्या 
लोकोत्तर विभूतीच्या जन्मानंतर वेष्णव पंचरात्र पंथाचा उदय 
झाला. बौद्ध व जैन धर्मांच्या उदयानंतर हा पंथ नामशेष झाला. 

ब्रह्मा ही वेदिक काळापूर्वीची देवता होती आणि निर- 
निराळ्या काळी भारताच्या निरनिराळया भागांत तिला निर- 
निराळी नावे होती. क्र्ग्वेदात प्रजापती हे ब्र 
होते. क्रग्वेदात त्रह्म्याच्या संप्रदायाचा उल्लेख नाही, याचा अर्थ 
तो त्या काळात अस्तित्वात नव्हता असे नव्हे; पण इंद्र देवतेचे 
माहात्म्य वाढळे आणि ब्रह्मदेवाला मुद्दाम दडपून टाकण्यात 
आले. ब्राह्मणे आणि पुराणे या ग्रंथांत या घटनेचा उल्लेख 


थोड्या वेगळया शब्दांत आला आहे. त्यांत म्हटले आहे, की 


भजणारे वैदिक लोक व 
असे दोन भेद अस्ति- 
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भारतीय संस्कृतिकोदश 


त्वात आले. कालांतराने या जुन्या देवतेचा प्रभाव हळूहळू वाढू 
लागला आणि त्या वेळच्या सूत्रवाडमयांत व पुराणांत ब्रह्याचे 


ब्रह्मदेवाची मूर्ती (इ. स. चे १८ वे शतक) 


नाव पुन्हा येऊ लागले. वेदांतील व उपनिषदांतील प्रजापती 
आणि ब्रह्मणस्पती, यांची पुन्हा ब्रह्मरूपाने उपासना सुरू झाली. 
महाभारतात सांगितले आहे, की ब्रह्याच्या चौथ्या जेत्मादर 
वैदिक धर्माचा उदय झाला. याचा अर्थ असा, की पंचरात्रपंथा- 
पासून वैदिक धर्म उक्रांत झाला. ब्रह्मांड पुराणात याविषयी 
सांगितले आहे, ते असे-- 
भह्मा कृतयुगे पुज्यस्त्रेतायां यज्ञ उच्यते । 
हापरे पुज्यते विष्णुरहं पुज्यश्‍चतुष्वंपि 1। 
अर्थ - कृतयुगात ब्रह्मा हा पुज्य, त्रेतायुगात यज्ञ पूज्य, 
हवापरयुगात विष्णू पुज्य व चारही युगात मी (शिव) पुज्य आहे. 
या इलोकावरून सुरवातीच्या धर्मात ब्रह्मयाची पूजा प्रचलित 


होती, हे कळते. त्यानंतरच्या वैदिक धर्मात यज्ञयागाला प्राधान्य 
मिळाले. 


वेदिक धर्माने ब्रह्म-संप्रदायाला दाबून टाकल्यावर त्याला 


खंड सहावा 


असुरांचा धर्म असे समजू लागले. अनेक असुरांनी किवा दैत्यांनी 
ब्रह्मदेवाकडून वर मिळविल्याच्या कथा पुराणांत आहेत. ब्रह्म- 
संप्रदायाच्या खुणा पुढील काळातील घार्भिकेतर ग्रंथांतही 
आढळतात. घर बांधायच्या वेळी जे धार्मिक विधी करतात, 
त्यांत ब्रह्मा हा प्रमुख पुज्य देव आहे. वास्तुमंडलात ब्रह्याचे 
स्थान मध्यवर्ती असते. घर बांधायच्या वेळी ब्रह्मशिलान्यास 
करणे, हा पहिला विधी असतो. ब्रह्र्‍याचे मंदिर गावाच्या मध्य- 
वर्ती असावे, असे अग्नी पुराणात सांगितले आहे. प्राचीन काळी 
शहराच्या प्रमुख द्वाराला ब्रह्मा-दार असे नाव असे. ब्रह्र्‍याच्या 
लोकप्रियतेची व प्राचीनत्वाची साक्ष महाभारतातील वनपर्वाच्या 
तोर्थाव्यायातही (८०-८५) सापडते. तिथे जी शंभरापेक्षा 
जास्त तीर्थस्थाने वणिली आहेत, त्यांधेकी सहा-सात विष्णुतीर्थ 
वेगळल्यास बाकीची सर्व ब्रह्मा, पितर, धर्म व शिव यांची आहेत. 
पण त्यानंतरच्या काळात पुन्हा ब्रह्य़ाचे महत्त्व हळूहळू 
कमी होऊ लागले. याचे एक कारण म्हणजे ब्रह्मदेव, शिव व 
विष्णू या देवतांच्या भक्‍तांत स्पर्धा सुरू झाली. शिव, शक्‍ती व 
विष्णू या देवतांना त्यांचे भक्‍त सर्वश्रेष्ठ देव समजू लागले. 
त्यामुळे त्रिदेवांमध्ये ब्रहर्‍याचे स्थान प्रथम असले, तरी पंच- 
गोण त्याचे महत्त्व व स्थान विष्णू, सूर्य, शिव व गणेश यांच्यापेक्षा 
रंद ठरले. विष्णूचे महत्त्व प्रस्थापित करण्यासाठी, ब्रह्मदेवाचा 
न्म विष्णूच्या नाभिकमलातून झाला, असे सांगण्यात येऊ 
छागले व तक्षा तर्‍हेची शिल्पेही निर्माण होऊ लागली. ब्रहूयाची 
च फक्त वैदिक ब्राह्मणांनीच करावी, असा नियम असल्या- 
.. आहान्ये लोकांना त्याची उपासना दुरावली. अशा 
प्र €प ब्रह्मदेव हा दुय्यम श्रेणीचा देव बनला. [ पु. वि. मः 
ची वि.; प्रा. च. को.; मू. वि.; डे. हि. इ») क्ल्ट ऑफ 
ह्या; श्री. कृष्णदत्त वाजपेयी- मथुराकलामें ब्रह्मा-सं. अ अ ] 
(२) एक प्रमुख त्रत्विज. यज्ञात चाललेल्या कोणत्याही 
ठेत्यावर लक्ष ठेवणे, हे ब्रह्याचे मुख्य काम असते. त्र्ग्वेदात 
क) सुविभ्र असे म्हणून गौरविले आहे. बहुतेक वेळी, कार्याच्या 
क या अध्वर्यू ब्रह्मयाची असुज्ञा विचारतो आणि ओम्‌ असे 
क: ब्रह्मा ती देतो. ब्रह्याला चारही वेदांचे ज्ञान व! 
प ब्रह्मा हा भूगू किवा अंगिरस कुळातील असावा, ळे 
थ ब्राह्मणात सांगितले आहे (२:२५), तर तो वसिष्ठ 
वः असावा, असे तैत्तिरीय संहितेत म्हटले आहे (३ ५-२). 
: का. भा.; श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


नह्मांड सृष्टिविस्तार किवा भुवनकोश याला ब्रह्मांड म्ह्ण 
॥। य ळू क ढ आकीा- 
राचे तात. चतुदेशभुवनात्मक हे विव अंड्याच्या 

घे मानलेले असून ब्रह्मदेवाच्या इच्छेतून ते अंडे निर्माण झाले, 
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ब्रह्मांड 


म्हणून त्याला ब्रह्मांड असे म्हटले आहे. ब्रह्मांडात कोणकोणत्या 
गोष्टींचा समावेश होतो, ते सिद्धान्तशिरोमणीच्या गोलाध्यायात 
पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे - 
भभूधरत्रिद्षदानवसानवाद्या 
ये याइच धिष्ण्यगगनेचरचक्रकक्षा: । 
लोकव्यवस्थितरपर्युपरिप्रदिष्टा 
ब्रह्माण्डभाण्डजठरे तदिदं समस्तम्‌ ॥। 
भावार्थ - पृथ्वी, पर्वत, देव, दानव, मानव, तसेच स्वर्गात, 
आकाशात आणि अंतराळात आपापल्या कक्षेत फिरणारे लोक व 
ग्रहतारादी; अश्या प्रकारे एकाहून एक वर भूर्भूवःस्वरादी 
लोकांची स्थिती, हे सर्वे ब्रह्मांडाच्या पोटात समाविष्ट आहे. 
माणसाला सभोवतालच्या सृष्टीविषयी जशी जिज्ञासा असते 
तक्लीच वायुमंडल, तारामंडल, पृथ्वीच्या वरचे आणि खालचे 
लोक असल्यास ते कोणते या विषयीही जिज्ञासा असते. या 
विद्याल विदवाचे रहस्य काय असेल, या विषयी त्याच्या मनात 
सुप्त किवा जागृत असे कुतूहल वावरत असते. हे रहस्य उल्गड- 
ण्याचा प्रयत्न सुसंस्कृत मनुष्याप्रमाणेच आदिवासी असंस्कृत 
लोकही करताना सर्वत्र दिसून येतात. ब्रह्मांडाच्या उत्पत्तीविषयी 
व रचतेविषयी सर्वे देशांत व सर्वे समाजांत अनेक कथा प्रचलित 
आहेत. विज्ञानाला अपरिचित असलेल्या मानवी मनाने विश्‍वो- 
त्पत्तीविषयी कल्पित कथा निर्माण करून प्रथम स्वतःचे समाधान 
करून घेतले. कालांतराने त्या कथांना धार्मिक व दार्शनिक खूप 
देण्याचाही प्रयत्न केला गेला. मानव जसजसा अधिकाधिक सुसं- 
स्कृत होऊ लागला, तसतसे त्याचे संशोधक मनही जागृत झाले 
आणि त्यांपैकी कित्येकांनी तर्काधिष्ठित व कित्येकांनी विज्ञाना- 
धिष्ठित अशी ब्रह्मांडाची उपपत्ती सांगण्याचा प्रयत्न सुरू केला. 
अजूनही तो चालू आहे. ब्रह्मांडरचनेविषयी अंतिम सत्य अद्यापि 
शास्त्रज्ञांना गवसले नाही. या कामी संशोधक व शास्त्रज्ञ अजूनही 
थकलेले नाहीत. नवी नवी साधने व उपकरणे उपयोगात आणून 
ते ब्रह्मांडाचे रहस्य उकलण्याच्या कामी अहोरात्र निमग्न आहेत. 
एकमेवाद्वितीय परब्रह्म हे नाना रूपांनी नटून ब्रह्मांडरूपाने 
साकार झाले, अशी ब्रह्मांडाच्या बाबतीत भारतीयांची धारणा 
आहे. हे एकाचे अनेक होणे ही काही आकस्मिक घटना नसून, 
ती एक नियंत्रित घटना आहे. सृष्टी कोणत्यातरी सनातन 
नियमांना अनुसरून चालत आहे. त्रत व सत्य हे ते दोन नियम 
होत, असे क्ग्वेदात सांगितले आहे (१०.१९०). 
वैदिक कालात ब्रह्मांडाचे पृथ्वी, वायू व आकाश हे तीन 
विभाग मानले गेले. ब्राह्मणे व उपनिषदे यांच्या कालात या 
तीहींना भू:, भुव: व स्व: अशी नावे दिली गेली व र तीन लोक 
आहेत असे समजले गेले. कालांतराने महः, जनः तप: व सत्यं 


ब्रह्मांड ३१६ भाचतीन अंल्हानित 


अद्या आणखी चार लोकांची कल्पना पुढे आली. भू: म्हणजे 
पृथ्वी. उरलेले सहा हे पृथ्वीच्या वरचे लोक होत. पृथ्वीच्या 
खालीही असेच सात लोक कल्पिले गेले आहेत. हे वरचे व 
खालचे सर्वे लोक मिळून चतुदेशभुवनात्मक ब्रह्मांड निर्माण 
होते. हे ब्रह्मांड कसे निर्माण जाळे, याविषयी छांदोग्योपनिषदात 
पुढील कथा सांगितली आहे- 
आदित्यो ब्रह्मेत्यादेश: तस्योपव्याख्यानमु, असदेवेदमग्र 
आलीत, तत्सदासीत्‌ तत्समभवत्‌ तदाण्डं निरवतंत तत्संवत्सरस्य 
मात्रामशयत तत्निरभिद्यत, ते आण्डकपाले रजतं च सुवण 
चाभवताम्‌ । र 
तद्यद्रजतं सेयं पूथिवी यत्सुवण॑ सा द्यो: यज्जरायु ते वळ 
यडुल्बं स मेघो नीहारो या धनसनयस्ता नद्यो यद्वास्तेयमु 
स समद्र: ॥ (छांदो. ३.१९.१-२) च्य 
>) त्याचे र 
अर्थ - आदित्य हा ब्रह्म आहे असा आदे. त्याचे हे त 
गी डोते, त्याचे सद्‌ झाले. 
व्याख्यान. जगाच्या आरंभी केवळ असत्‌ होते, फुटले. ए 
>> > 2 वर्षानंतर ते फुट क क्ती 
ते वाढवून त्याचे अंडे बनले. एक व शेन भाग झाले. सुवर्ण- 
सोन्याचा व दुसरा रुप्याचा असे ळी नयी झाली. अंड्याच्या 
भागाचा स्वगगं झाला. रौप्य मी त्वचेचे ढग बनले. अंड्या- 
त्वचेचे पवे कामटर 
कठीण ₹ पर्वेत झाले व झाल्या व अंड्यातील रसाचा महा- 
वरील रक्‍तवाहिन्या नद्या झाल 


सागर हा भुवनांतळी पृथ्वीच्या वरची सहा भुवने 
ी का लोक म्हटले असून, अतलादी सात लोकांना अधो- 
व्व॒ ९ वनांची 
४0 के आहे. पुराणांतील चौदा भु स्थिती पुढील 
"<< 


तालिकेवरून कळून येईल - 


धत कोक, ] ब्राह्म स्वर्ग ) 
सत्य लोक- ब्राहू 7 
खम क »अकृतक त्रलोक्य | दिव्य स्वर्ग 
जन लोक- , |  केतकाकृतक 
महर्लोक- प्राजापत्य स्वग॑ | 
स्वर्लोक- माहेंद्र स्वर्ग कळक 
भुवर्लोक-- भोम स्वर्ग । ठितका ? 
सध्यलोक- भ्‌ लोक 


तळ, पाताल. (विल स्वर्ग) 
वरील चतुददंश भुवनांचे संक्षिप्त वर्णन असे - 
(१) भूलोक - अर्थात पृथ्वी. मानव, पद्यपक्षी जल्चर 
स्थल्चर व नभश्‍चर यांचे निवासस्थान. 0... त 
(२) भुंवर्लोक -. सिद्ध व मुनी यांचे 
(२) स्वर्लोक -. अर्थात स्वर्ग. देवांचे 


आयुष्य असणारे महात्मे या लोकात कि. :3 वास 

(५) जनलोक - सनत्कुमारादी अश वि निवासस्याती 

(4) तपोलोक - १० 006001 112 पतति निव 

सत्यलोक - सिद्धादी मुनिजनांचे निवासस्थान. 

(७) डा). -इथे मयासुरपुत्र विल याचे राज्य आहे. 

ग कू वंत यात हाटकेश्‍वर शंकर भवानीसह राहतो. 

(१०) सुतल - वल्िराजाचे स्थान. 

(११) तलातल - मयासुराचे राज्य. 

(१२) महातल - क्रोबवश नामक सर्पांचे निवासस्थान. 

(१३) रसातल - देत्य-दानवांचे निवासस्थान. 

(१४) पाताल - शेष नागाचे निवासस्थान. 

या ब्रह्मांडाचे ज्ञान असणार्‍या व्यक्‍तीला पुराणामध्ये पुराण- 
विद म्ह्टले आहे. 

आगम किवा तंत्रशास्त्र यांची दृष्टी याहून खूपच विशाल 
आहे. तंत्रमते पुराणवणित ब्रह्मांडाच्या बाहेर त्याहून अति- 
विशाल अशी असंख्य ब्रह्मांडे आहेत. वरील ब्रह्मांडाच्या बाहेर 
ज एक अंडे आहे, ते प्रकृत्यंड या नावाने विख्यात आहे. हे जल- 
लाजा धे[ तिच धुन मतितस्वाप्यंतच्या २३ तत्त्वांच्या समष्टीने बनले 
उं हेत. त्यांच्याही वर मायांड आहे. 
केला व माया या तत्त्वांच्या सम- 
त्याच्या बाहेर झ्ाक्तांड आहे. ते ज्योति- 


पुरुष, नियती, काल, विद्या, 
ष्टीने ते बनले आहे. 


शव शुद्ध सत्त्वात्मक आहे. या अंडाच्या आत शुद्ध विद्या, ईश्‍वर 
व सदाशिव या तीन तत्त्वांची 


ब्रह्मांडाचा अधिष्ठाता ब्र 
स्द्र आणि शाक्‍तांडाचा 
सर्द, ईश्वर व सदाशि 
तंत्रशास्त्रात पंचकारण म्हटले आहे. 

ब्रह्मांडाच्या उत्पत्तीसंवं 


काळी सौर परिवार म्हणजेच ब्रह्मांड, असे 


थेडक दिली, त्यामुळे सूर्यमंडलातून 
त्याचे संघटन होऊन ग्रहमाला निर्माण 


नीहा व रिकेतुन झाला, अज्ली कल्पना मांडली. ही 
स्वत:भोवती फिरत होती. तिच्या अंत- 
क्षोभात्मक अद्या गती होत्या. जेव्हा 
त्वाकषणाच्या सिद्धान्तानुसार संकोच 


खंड सहावा 


पावू लागले, तेव्हा नीहारिकेच्या आंसाच्या भोवती तिच्या 
भ्रमणगतीत तीव्रता येऊ लागली. अश्या अवस्थेत मंद घूर्णन 
असणारे द्रव्य केंद्राकडे एकत्रित होत गेले आणि त्यातुन सूर्याचा 
जन्म ज्ञाला. उत्तरोत्तर तीव्र धूर्णन असणारे द्रव्यसमुदाय 
न्या होऊन ग्रहांच्या रूपाने सूर्याभोवती प्रदक्षिणा करू 
लागले. पण १९ व्या शतकाच्या अखेरीस क्लाक मॅक्स्वेल याने 
वरील सिद्धान्त खोडून काढला. त्यानंतर भरतीची कल्पना पुढे 
आली. तिचे स्वरूप असे - 
कोणत्यातरी अतिप्राचीन काळी कोणता तरी विक्षाल तारा 
ूर्याजवळून अतिवेगाने निघून गेला. त्यामुळे सूर्यपेडात भयंकर 
भरतीची लाट उठली. त्या लाटेच्या द्वारे सूर्यगोलातले बरेच 
द्रव्य त्या गोलातून बाहेर निघून सूर्याच्या सभोवती पसरले. 
काही कालाने त्या द्रव्यातला बराचसा अंश पुनः सूर्यावर येऊन 
उडला. जो शेष उरला तो जागजागी संघटित होऊन त्याची 
अहमाळा तयार झाली. 
. सऱया महायुद्धानंतर काल फॉन विज्ञेकर याने कांट-लाप्लास 
द आना पुनरच संशोधित स्वरूपात मांडली. नंतर कुइपर 
धकाने असे सिद्ध केले, की जेव्हा सूर्य आपले स्वरूप 
ग्रहांची करण्याच्या अवस्थेत होता, जवळ जवळ त्याच काळी 
ही रचना झाली आहे. हा सिद्धान्त आज प्रायः सर्वमान्य 
ठरला आहे. 
हाते शतकाच्या प्रारंभी अधिक शक्तिशाली वेथयंत्रे निर्माण 
* त्यांच्या द्वारे जे वेध घेतले गेले त्यांमुळे ब्रह्मांडाच्या 
पाच्या मूलभूत धारणांमध्ये महान परिवर्तन झाले. चालू 
ज्ञान ह पाका ज्योतिविदांना ब्रह्मांडाच्या नव्या नव्या समस्यांचे 
भौहारिका हे आहे. त्यांनी वायुमेघ, तारांतरवर्ती वायू व धूळ, 
घटकांचे २ तारागुच्छ, आकाशगंगा अश्या अनेक नवनव्या ब्रह्माड” 
ज्ञान करून घेतले आहे. त्यांनी त्यावरून सिद्ध केले, की 
जी ला दिसणारे तारामंडल सूर्यकेंद्रित आहे. आपणांला 
ऐ आकाशगंगा हे ब्रह्मांडातले एक बेट असून, ब्रह्मांडात 
शन कळ. बा. आकाशगंगांची बेटे भरलेली आहेत. व 
त्यातूनच च झाला, की या ब्रह्मांडाची सीमा तरी काय आहे : 
सिद्धान्त ब्रह्मांड हे विस्तारशील असल्याबद्दलचा आधुनिक 
विल्सन हेबल या अमेरिकी वैज्ञानिकाने मांडला. त्याने माऊट 
येथील वेधशाळेत आकाशगंगांच्या स्पेक्ट्रमांचे अध्ययन 
पासून न सिद्ध केले, की विश्वातल्या का आकाझ्गंगा भाशी, 
तसतसा जीन जात आहेत. जसजसे त्यांचे अंतर वाढत जात, 
त्यांचा अपसरण वेगही वाढत आहे. र 
.या स प ग्ताशी मिळता जुळता दुसरा सिद्धान्त डॉ. गेमो 
सेशोधकाने मांडला, त्याचा सारां - ब्रह्मांडोत्पत्तीच्या 
, त्याचा सारांश असा- ब्रह्म 
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आरंभी त्याचे सारे मूल द्रव्य एक विशाल पिंड या स्वरूपात 
होते. त्या वेळी त्या द्रव्याचे घनत्व १०१४ प्रति घन सेंटिमीटर 
होते. या अती दाबामुळे त्याचे अंतर्गत तपमानही अब्जावधी 
अंक्षांमध्ये होते. हा दाव सहन न झाल्यामुळे त्या मूलपिंडात 
विस्फोट झाला आणि त्यातून मूलद्रव्य चोहोकडे पसरू लागले. या 
विस्फोटानंतर ब्रह्मांडाचे तपमान २,५०,००,००,०००?" होते. जो 
जो मूलद्रव्य पसरत गेले, तो तो ब्रह्मांडाचे हे तपमान कमी कमी 
होत गेले. या प्रसरणाला प्रारंभ झाल्यानंतर २५,००,००,००० 
इतक्या वर्षांनी ब्रह्मांडाचे तपमान अश्या प्रकारचे झाले, की 
त्यात भिन्न भिन्न प्रकारच्या द्रव्यांचे अणू उत्पन्न होऊ लागले. 
त्या वेळी मूल द्रव्यांचे मोठमोठे विशाल भाग गोलाकार वायूच्या- 
मेघांसारखे होते. हेच विशाल भाग कालांतराने ब्रह्मांडातल्या 
आकारशगंगांच्या रूपात परिणत झाले. या आकारगंगांच्या अंत- 
र्भागातही अणूंच्या विक्षुब्ध गती चालू होत्या. त्यामुळे या वायु- 
भेघांत छोटे छोटे गोलाकार खंड निर्माण झाले व त्यांचे स्वतःचे 
गुरुत्वाकर्षणक्षेत्रही निर्माण झाले. कालांतराने या वायुमेघातले 
हे गोलाकार खंड संकुचित झाले आणि त्यांतून तारा, तारागुच्छ, 
इत्यादींचा जन्म झाला. या तार्‍यांच्या जवळपास विखरून 
राहिलेले द्रव्य छोट्या छोट्या ग्रहांच्या रूपात परिर्वातत झाले. 
हे सगळे घडायला अर्धा तासही वेळ लागला नाही. 

या आकाशगंगांना दोन प्रकारची गती होती. पहिली विस्फोट- 
जनित. या गतीमुळे या आकाशगंगा विस्फोटविदूपासून उत्तरो- 
त्तर दूर जात चालल्या आणि अजूनही जात आहेत. दुसर्‍या 
गतीमुळे त्या आपल्या नियत आंसांच्या भोवती फिरत राहिल्या 
आहेत. या अक्षभ्रमणामुळे या आकाशगंगा नागमोडी, ल॑बगोल, 
इ. आकारांत परिवतित झाल्या आहेत. 

अशा या ब्रह्मांडाची उत्पत्ती ४-५ अब्ज वर्षांपूर्वी झ्ञाली. त्याची 
इतिश्री आजपासून सुमारे १० अब्ज वर्षानी होईल. त्या वेळी 
ब्रह्मांडातल्या सर्व आकाशगंगा एकमेकीपासून दूर होत होत 
अनंतात विलीन होतील. त्या वेळी प्रत्येक आकाशगंगेतील तारे 
थंड होऊन मृत होतील. मग प्रकाशही असणार नाही आणि 
गतीही असणार नाही. सारे काही समाप्त होऊन जाईल. 

डॉ. हॉइल व डॉ. जयंत नारळीकर या दोघा वैज्ञानिकांनी 
अलिकडेच वरील विस्फोट-सिद्धान्तावर काही आक्षेप घेऊन नवा 
सिद्धान्त मांडला आहे, तो असा - 

ब्रह्मांडात सतत घडामोडी चालू आहेत. तिथे सतत निर्माण- 
कार्य होत राहिलेले आहे. संपूर्ण विश्‍वाचा आरंभ आणि अंत 
निर्धारित करणे कठीण आहे. विश्वाच्या विस्तारशील्तेमळे 
जेवढे पदार्थ आपल्याला दृश्य होणार्‍या ब्रह्मांडातून अनंताकडे 
निघून जातात, तितकेच पदाथ विश्वामध्ये निर्माण होत राह- 
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तात. अश्या प्रकारे आकाशगंगा आणि त्यांतली तारकापद्धती 
यांच्यामध्ये सतत निर्माणक्रम चालू राहतो. 
तात्पर्य असे, की ब्रह्मांडाच्या उत्पत्तीसंवंधीचा सर्वमान्य 
असा सिद्धान्त आजतागायत स्थिर होऊ शकला नाही. तो स्थिर 
व्हायचा तर ब्रह्मांडाची आकृती आणि त्याचे सरासरी घनत्व 
यांचे यथार्थ ज्ञान आधी जाळे पाहिजे. आता वरीच प्रभावी 
अशी वेधाची किवा अल्य प्रकारची संशोधनसाधने निर्माण 
झाली 'आहेत. पण त्यांच्या शक्‍तीलाही मर्यादा आहे. 
त्यामुळेच ब्रह्मांडाचे यथाथ ज्ञान अद्यापपर्यंत होऊ शकलेले नाही. 
सांप्रत अत्याधुनिक सूः्म उयकरणांच्या साहाय्याने ब्रह्मांडाची 
गहन स्थिती समजून घेण्याचा प्रयत्न कित्येक वैज्ञानिक करीत 
आहेत. त्यावरून असे वाटते, की निकटच्या भविष्यकाळात 
ब्रह्मांडाच्या गतिस्थितीवर निश्चित असा प्रकाश पड्‌॒ शकेल. 
[ पु. वि.; कल्याण - संस्कृतिअंक; हि. वि. को. ] 


- एक महादान. यासाठी सोन्याचे दोन अधंगोला- 
अह्माडदान कार कलश करतात. त्यांनाच ब्रह्मांड असे म्हण- 
तात. त्यांच्यावर मध्यभागी अष्ट दिग्गज, वेद, वेदांगे, अष्ट 
लोकपाल व ब्रह्मा यांच्या आकृती; वर शिव, विष्णू व सूर्य 
यांच्या आणि आतल्या बाजूस उमा, लक्ष्मी, वसू, आदित्य व 
मरत यांच्या आकृती काढतात. ही दोन्ही पात्रे जुळवून व 
रेशमी वस्त्रात गुंडाळून तिळांच्या ढिगावर ठेवतात. त्याभोवती 
अटरा प्रकारची धान्ये पसरतात. नंतर पुर्वेकडून सुरुवात करून 
आठ दिद्यांना अनंतशयन, प्रद्युम्न, प्रकृती, संकर्षण, वेद, अनिरुद्ध, 
अग्नी व वासुदेव यांच्या सुवर्णप्रतिमा स्थापतात व त्यांची पूजा 
करतात. मग होमाजवळ दहा वस्त्राच्छादित कलश, शिंगांना 
सोने लावलेल्या गाई, त्यांचे दूध काढण्यासाठी तांब्याची भांडी, 
आसने, छत्र, चामर, पादत्राणे, आरसे, इ. वस्तू मांडतात. मग 
त्या वस्तुसंभाराची पूजा करून तो दान देतात. फल - पापनाश 
व स्वर्गात अप्सरांसह निवास. [श. क.; हि. ध. ] 


अह्मांड पुराण (च महापुराण. विष्णू पुराणातल्या सुचीप्रमाणे 
हे अठरावे आहे. देवी भागवतात मात्र त्याला 

सहावा क्रमांक दिळेला आहे. याची इलोकसंख्या १२,००० असून, 
प्रक्रिया, अनुषंग, उपोद्घात व उपसंहार असे याचे चार पाद 
आहेत. याला वायवीय ब्रह्मांड पुराण असे नारदसूचीत म्हटले 
असल्यामुळे काही विद्वान वायू पुराण व ब्रह्मांड पुराण ही एकच 
न.व मानतात व वायू पुराणावर संस्कार करून ब्रह्मांड 
०-५. ---: 
हे ळे असल्यामुळे त्याला वायवीय 


शक 


भारतीय संस्कृतिकोश 


हे विशेषण लावले गेले, असे श्री. वल्देव उपाध्याय म्हणतात. 
पण डॉ. हाजरा यांच्या मते दोन्ही पुराणांत विव-प्रतिविव भाव 
आहे. कारण दोन्ही पुराणांत बरेच इल्रोक समान आहेत. प्रस्तुत 
पुराणाचा प्रारंभश्‍लोक असा - 
नमो नमः क्षयसृष्टी स्थितो सत्वसयाय वा । 
नमो रजस्तमःसत्त्वत्रिरूपाय स्वयस्भुवे ।। 

अथ - जगताची उत्पत्ती, स्थिती व संहार करण्यासाठी रज, 
सत्त्व व तम ही तीन रूपे धारण करणाऱ्या सत्त्वयय अश्या 
ब्रह्मदेवाला नमस्कार असो. 

ब्रह्मांड या नावाप्रमाणेच प्रस्तुत पुराणात सर्वे ब्रह्मांडाची 
उत्पत्ती व त्याचा भूगोलासह्‌ विस्तार कथन केळेला आहे. भूमी- 
वरची सवं द्वीपे, त्यांतील पर्वत, नद्या, लोक, त्यांच्या चालीरीती, 
त्यांचे आयुर्मान या गोष्टींचे तपशीलवार वर्णन यात आहे. मन्व” 
तरे, व्यासांचे शिष्य, वेदशाखांचे विभाग, इ. गोष्टींचीही माहिती 
आहे. यामध्ये क्षत्रिय राजवंशांचे जे वर्णन येते, ते ऐतिहासिक 
दृष्ट्या महत्त्वाचे आहे. ब्रह्मांडात ध्रुव हा सूर्याला आकर्षित 
करीत असतो, असे एका ठिकाणी म्हटले आहे. ही गोष्ट खरा 
आहे, मात्र तो तारा ध्रुव नसून शोरी (हक्‍्युलस ) आहे. आपल्या 
सूर्यमाला शौरी ( दर्क्युल्स) नावाच्या ताऱ्याचे आकर्षण आहे, 
असे वैज्ञानिक सांगतात. पण तरीही सूर्याच्या आ कर्षणाची 
कल्पना प्रस्तुत पुराणकर्त्याला सुचली हे विशेष आहे. 

"स्हुरामाने तपईचर्या करून दस्त्रप्राप्ती करून घेतली व 
त्या बळावर का्तवीर्याचा वध केला, भगीरथाने गंगेला स्वर्गा” 
तुन खाळी आणले, धन्वंतरीला भारद्वाजाकडून आयु आयुर्वेदाची 
प्राप्ती झालो, ललितादेवीने भंडासुराला मारले, इ. लहान 
मोठी शाख्याने प्रस्तुत पुराणात आली आहेत. या सर्व आख्या 
नात ललितादेवीचे आख्यान चाळीस अध्यायांत सांगितले आहे. 
कलितेची कथा, तिचे माहात्म्य व समुद्रमंथनाच्या वेळी 
ढ्या सर्व गोष्टी त्या आख्यानात आर्ट. 


यात श्रीकृष्ण 
आहेत. शूर्पारकक्षेत्रा 
प्रदेश होय. यात 


१ रावा यांचे वर्णन आहे. अनेक माहात्म्य 
त्राचे वर्णन आहे. शूर्पारक म्हणजे कोकणाचा 
कामाक्षी नावाची एक देवी वणिलेली आहे. 

कोकणाचा एक भाग असलेल्या गोमंतकात क्षिरोडे येथे कामाक्षी 
देवीचे एक स्थान आहे. पुराणात वणिलेली कामाक्षी 
बहुधा तीच असावी. 


_ 'स्तुत पुराणात गोदावरीचे मुख आणि त्याच्या आसपासचा 


प्र दश > ० “द, हा 
दश यांच्याविषयी विद्षेष प्रेमादराने लिहिले आहे -' 


सह्यस्य चोत्तरान्तेषु यत्र गोदावरी नदी । 


खंड सहावा 


पृथिव्यासपि कृत्स्नायां स प्रदेशो मनोरमः ॥। 
तत्र गोवर्धेनो ताम पुरं रामेण निमितम्‌ ॥ 
(ब्रह्मांड पु. २१६"४२३-४४) 
अर्थ -सह्य पर्वताच्या उत्तर टोकाला जिथे गोदावरी नदी 
उगम पावते, तो प्रदेश सगळ्या पृथ्वीवर मनोरम आहे. त्या 
भागात गोवर्धन नावाचे पुर पूर्वी रामाने निर्माण केले आहे. 
महाराष्ट्रातल्या लोकांना महाराष्ट्र हे विशेषण याच पुरा- 
णात लावलेले आहे. या गोष्टीवरून गोदावरीच्या उगमाजवळ 
म्हणजेच नासिक-त्र्यंवकच्या प्रदेशात हे पुराण निर्माण झाले 
असावे, असे म्हणतात. 
अध्यात्मरामायण नावाचा जो ग्रंथ प्रसिद्ध आहे, तो याच 
पुराणातून वेगळा काढलेला आहे. याशिवाय अन्यही काही भाग 
भस्तुत पुराणातून वेगळे काढले गेळे, असे समजतात. त्यांची 
अशी - गणेशकवच, तुलसीकवच, हनुमत्कवच, सिद्धलक्ष्मी- 
स्तोत्र, सीतास्तोत्र, ललितासहस्रनाम, सरस्वतीस्तोत्र, इत्यादी. 
प्रस्तुत पुराण इ. स. ३२५ च्या सुमारास निर्माण झाले असावे. 
है य इ. स. च्या ५ व्या शतकाच्या प्रारंभी भारतीय ब्राह्यम- 
प्रिय यवट्ठीपात (जावा-सुमात्रा) नेले व ते तिथल्या लोकांना 
प्रय ज्ञाले. तिथल्या स्थानिक भाषेत त्याचा अनुवाद झाला 


ब्रह्माणी - कांस्यमूर्ती (इ. स. १७ वे शतक) 


क सांप्रतही ते प्रचारात आहे. त्या अनुवादाची मूळ ब्रह्मांड 
व्यतिरिक्त तुलना करता भविष्यकालीन राजवंशांच्या वर्णना- 
त बाकी सर्व विषय दोहोंतही सारखे आहेत. भविष्य- 
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ब्रह्मानंदस्वासी 


राजवर्णन इ. स. च्या ५ व्या शतकानंतर त्या पुराणाला जोडले 
गेले असावे, असे वाटते. [पु. नि.; पु. वि.; श्री. वा. मो. 
कानिटकर- स्वराज्य, २६ नोव्हेंबर १९६६ ] 


ब्रह्मदेवाची पत्नी. हिला शतरूपा, सावित्री, सरस्वती 
्रह्माणी व गायत्री अश्लीही नावे आहेत. ब्रह्मदेवाने. आपले 
अर्धे शरीर फाडून स्त्री निर्माण केली, तीच ही ब्रह्माणी होय. ही 
ब्रह्मदेवाची शक्ती आहे. हातात अक्षमाला व कमंडलू घेऊन 
ती हंसयुक्‍त विमानावर आरूढ होते, असे माकेडेय पुराणात 
सांगितले आहे (८८.१४). हिला चार मुखे व चार हात आहेत, 
असे मत्स्य पुराणात म्ह्ट्ले आहे (२.६१.१४ ) न.पु: शः क:] 


ब्रह्मातिथी काण्व एक सूक्तब्र्ष्टा. क्रग्वेदाच्या आठव्या 
मंडलातील पाचवे सुकत याच्या नावावर 
आहे. अशविनौ देवांची स्तुती हा याच्या सूक्ताचा विषय आहे. 
त्यातली एक क्रचा अशी (क्र. ८.५.५)- 
मंहिष्ठा वाजसातमेषयन्ता शुभस्पती । गन्तारा दाशूषो गृहम्‌ ॥। 
अर्थ - अरवी हो, तुम्ही अत्यंत दानशील आणि पूज्य आहा. 
तुम्ही उत्तम रीतीने सत्त्वसामर्थ्ये प्राप्त करून देणारे, मनाला 
उत्साह आणणारे आणि मंगलाधिपती असूनही भक्ताच्या घरी 
स्वतः जात असता. 
अशिविनौ देवांनी कण्व कुलावर केलेल्या उपकारांची नोंदही 
त्याने केली आहे (क्र. ८.५.२५). 


री (इ. स. चे १७ वे शतक) एक अद्वेती 
ब्रह्मानंद सरस्वती आचार्य व मीमांसक. हा वंगदेशीय अस- 
ल्याने गौड ब्रह्मानंद या नावाने प्रसिद्ध आहे. याचा निवास मात्र 
काशीक्षेत्री होता. नारायणतीर्थ व परमानंद सरस्वती हे याचे 
दोन गरू होत. याने ब्रह्मसूत्रांवर मुक्‍तावळी नावाची व जेमिनी 
सूत्रांवर मीमांसाचंद्रिका या नावाची, अश्या दोन टीका लिहिल्या 
आहेत. परंतु याची प्रमुख पांडित्यपुर्ण कृती म्हणजे अद्वेतसिद्धी- 
वरील अद्वैतचंद्रिका नावाची टीका ही होय. या टीकेचे लघू 
आणि गुरू असे दोन भेद उपलब्ध आहेत. लघुचंद्रिका सर्वत्र 
प्रसिद्ध आहे. या शिवाय याचा अद्वेतसिद्धान्तविद्योतन नावाचा 
एक ग्रंथही प्रकाशित झाला आहे. 

ब्रह्मानंद सरस्वती हा भट्ट संप्रदायाचा अनुयायी होता. [ मी. 
द.; हिंदुत्व.; अच्युत, वर्ष ३रे, अंक ४था] 


(इ. स. १७७२ ते १८४९) एक भक्‍्त- 


ब््षानंदस्थामी कवी. हा स्वामी-नारायण-संप्रदायाचा अनु- 


ब्रह्मानंरस्वामी 


यायी असुन, जातीने भाट | 
असे होते. याचा जन्म अवूच्या पहाडाजवळील डंगर या गावी 
झाला. भूजच्या (कच्छ) पाठझाळेत याचे शिक्षण झाले. तिथे 
याने अलंकारशास्त्राचा व पिंगल भाषेचा चांगला अभ्यास केला. 
दररोज ठराविक संख्येची पदे रचल्याशिवाय हा अन्न भक्षण 
करीत नव्हता, असे म्हणतात. 
ब्रह्मानंदाने आपली रचना चारणी, गुजराती व हिंदी अ्ला 
तीन भाषांत केली आहे. याचा काव्यसंग्रह ब्रह्मानंदकाव्यमाला 
या नावाने प्रसिद्ध झाला आहे. त्याशिवाय याने हिंदीत सुमति- 
प्रकाश, वर्तमानविवेक, ब्रह्मविलास, उपदेशचितामणी व छंद- 
रत्नावली हे ग्रंथ रचले आहेत. 
हात्मा गांधींच्या नित्य प्रार्थनेत याची काही पदे समाविष्ट 
केलेली होती. [ वि. मुं. रा. प.; गुज. सा. इ. ] 


घेण सक्त नित्य पुजाविधी समाप्त करताना नृत्य, गीत, 

्रह्मापण मत्र ध्वज, इ. उपचार समपिल्यावर बुद्धी, वासना, 
अहंकार, मन, इंद्रिये यांसह परमेदवराला आत्मार्पण करावे, असे 
सांगितले आहे, याला ब्रह्मा्पण म्हणतात. त्याचा मंत्र असा - 

२ इतः पुवं प्राणबुद्धिदेहधर्माधिकारतो जाग्रत्स्वप्नसुषृप्त्य- 
वस्थासु मनसा वाचा हस्ताभ्यां पद्भ्यामुदरेण शिहनेन यत्‌ स्मृतं 
यदुक्‍तं यत्‌ कृतं तत्सव॑ ब्रह्मापंणं भवतु स्वाहा । सां मदीयं च. 
सकलं ह्रये ते समर्पये ओं तत्सत्‌ । 

अर्थ - यापुर्वी प्राण, वुद्धी, देहधमे यांच्या साहाय्याने जागे- 
पणी, स्वप्नात व झोपेत £ मनाने, वाचेने, हातांनी, पायांनी, 
उदराने व शिहनाने ज्याचे स्मरण केले, जे वाचेने व्यक्‍त केले व 
ज्याचे आचरण केले, ते सारे ब्रह्मापेण असो. स्वत:सह माझे 
सर्वेस्व हे शिवा, मी तुढा अपंण करतो. [मं. म.] 


या प्रदेशात स्वायंभुव सनूचा 
*“ त्याची कन्या देवहूती हिचा याच 


आपला राज्यकारभार केला, असे म्हणतात. मनूप्र माणे 
हाच देश होता. मनुस्मृतीत (२.१७ ) 
आहेत, त्या अश्ा- 
सरस्वतीदृषद्वत्योदेबनदोर्यदन्तरम्‌ । 
तं देवर्नामितं देशं ब्रह्मावर्त प्रचक्षते ।। 
अर्थ - सरस्वती व दृषद्दती या दोन नद्यांमधील जो देव- 
निर्मित प्रदेश, त्याला ब्रह्मावतं असे म्हणतात. 
या देशासंबंधी अधिक 
आहे,की या देशातील लोकांच्या पारंपरिक 


पृथूचाही 
याच्या सीमा सांगितल्या 


३२० 


होता. याचे पूर्वाश्रमीचे नाव लाडू 


भारतीय संस्कृतिकोश 


चार हे नाव आहे. र 

आजच्या भोगोलिक विभागानुसार या प्राचीन प्रदेशात 
नाहून विभागातील काही भाग, टेहरी भाग, डेहराडून जिल्हा, 

सहारणपूर व अंबाला या जिल्ह्यांच्या सीमेवरील जगाधरी हे 

भाग समाविष्ट होते, असे दिसते. कनिंगहॅम मात्र ब्रह्मावत हे 
कुरक्षेत्रांतर्गत असल्याचे मानतो. पण त्याचे हे मत विद्वानांनी 
अमान्य केळे आहे. 

या प्रदेशात अनेक अश्वमेध यज्ञ झाले, म्हणून या प्रदेशाला 
ब्रह्मावते हे नाव प्राप्त झाळे असे भागवत पुराणात म्हटले 
आहे (१.१७-३३). 

या प्रदेशातील महत्त्वाचे पुण्यक्षेत्र ब्रह्मावते हे विठूर या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. हे क्षेत्र कानपूर जिल्ह्यात गंगेच्या दक्षिण 


वाल्मीकिआश्रम - ब्रह्मावर्त 


तीरावर आहे. इथे गंगेवर उत्तम घाट बांधलेले असून, ब्रह्मधाट 
हा त्यांतला प्रमुख होय. हा घाट औध प्रांताचा. नबाब ग्यामु- 
द्दीन याचा सचिव राजा तिकाइटराय याने -बांधला. 

वाल्मीकी क्र्षीचा आश्रम या क्षेत्रासत्निधच होता, वय“ असे 
म्हणतात. या आश्रमातील सीताप्रसूतिस्थान, म 


तिथले लोक दाखवतात. तिथले वाल्मीकेश्‍वराचे हिंग वाल्मी- 
कीनेच स्थापल्याचे सांगतात. मराठी राज्याचा अंत झाल्यावर 
शेवटचा बाजीराव इथे येऊन राहिला होता. [ हि. ध.; स. भा. 
प्र. व.; पु. इं.; सां. द. इ.; वि. सं. मंडळ, वाषिक, १९६३] 


ब्रह्म प्राप्तीसाठी सांगितलेले एक ध्यानासन. एक 
भ्रह्मासन >> र प करून 
पाय छातीला टेकवून व शरीर दंडासारखे 
उभे राहणे, याला ब्रह्मासन म्हणतात. परशुराम हे ब्रह्मासन 
नाठून तपड्चर्या करीत होता, असे ब्रह्मांड पुराणात (३.५७-६) 


सांगितले आहे. (परु. इ: ज्ल:क्त;] 


उक प्राचीन अस्त्र. शिवाने परशुरामाला हे अस्त्र 


रह्ास्त्र दिले होते (ब्रह्मांड पु. ३.२२.५७) . अदवत्थाम्याने 


खंड सहावा 


गर्भस्थ परीक्षिताच्या विरुद्ध या अस्त्राचा प्रयोग केला होता 
(भाग. पु. १.१२.१) . द्रोणाने रागाच्या भरात या अस्त्राचा प्रयोग 
करून अनेक लोक जाळले, असे महाभारतात सांगितले आहे. 
(द्रोण. ११९) कर्णाला मात्र ऐन आणीवाणीच्या वेळी ब्रह्मास्त्र 
आठवले नाही. [ म. भा. उ. ] 


ऱ्य च न ६४९ - १७३८ ई. स.) 
नेझट्रस्वामी धावडशीकर हा सत्पुरुष व छत्रपती शाहु- 
महाराज आणि थोरले बाजीराव यांचे गुरू. विदर्भात राजुरी- 
जवळ दुघेवाडी नावाचे एक गाव आहे. तिथे एका देशस्थ 
क्ग्वेदी ब्राह्मण कुटुंबात यांचा जन्म झाला. त्यांचे पाळण्यातले 
नाव विष्णू असे होते ]। 

विष्णूने आपल्या वडिलांकडेच वेदाभ्यास केला. पण त्याच 
गष्यय़त चालू असता वयाच्या १२ वर्षी त्याचे आईवाप निव- 
तेल. त्यामुळे विष्णू पोरका झाला. थोड्याच काळात त्याला 
वैराग्यही उत्पन्न झाले. मग त्याने राजुरी येथे गणेशाच्या मदि" 
र पुष्कळ वर्षे तप केले. त्या तपाने गणेश प्रसन्न झाला न 
त्याने विष्णूला स्वप्नदृष्टान्त देऊन सांगितले, की तू आता अन्‌- 
"ठाने बंद कर आणि पुढच्या उद्योगाला लाग. अशा रीतीनं 

विष्णूला तप:सिद्धी मिळाली; पण त्याची ज्ञानप्राप्तीची इच्छा 
मात्र अपुरी राहिली होती. ती पुरी करून घेण्यासाठी तो 
काशीस गेला. तिथे त्याची ज्ञानेंद्र सरस्वती नामक एका यतीशी 
भट झाली. त्याने विष्णूला संन्यासदीक्षा देऊन ब्रहोंद्रस्वामी असे 
श्र नाव ठेवले. मग त्याने गरूपाशी राहून विद्याध्ययन केले. 

नेतर ब्रह्मेंद्रस्वामींनी भारताची तीर्थयात्रा केली. ई- स. 

६९८० च्या सुमारास ते महाराष्ट्रात आले. त्या काळी देशावर 
सेवेत्र राजकीय धामधूम सुरू होती. अशा अस्थिर वातावरणात 
आपल्याला मोक्षसाधना करता येणार नाही, असे वाटून ते घाट 
उतरून कोकणात गेळे आणि चिपळूणजवळच्या पेढे या गावी 
शेक्काम करून राहिले. तिथून जवळच धामणी सोनगावच्या 
रानात एका डोंगरातील गुहेत त्यांनी आपली मोक्षसाधना सुरू 

वैी; नेतर ते खुद्द परशुरामक्षेत्रीच राहू लागले. तिथे चिपळूणचे 
छभेदार बाळाजी विदवनाथ यांची स्वामींवर भक्‍ती बसली. 
त्यांनी स्वामींना बरीच मदतही केली. नंतर स्वामींनी लोकां- 
फेडून द्रब्य गोळा करून परशुरामाच्या मंदिराचा जीर्णोद्धार केला. 

जा काळी मराठेशाहीत गादीसाठी भांडणे सुरू होती. त्यांत 
त्यामीनी शाहूमहाराजांचा पक्ष न्याय्य आहे, हे जाणून त्यांना 
भसादासह आशीर्वाद पाठवला. पुढे शाहुमहाराजांना गादी 
भळाळी आणि त्यांनी स्वामींना आपले गुरू केले. जंजिऱ्याच्या च 
सद्दोचीही स्वामींवर भक्‍ती बसली. त्याच्याकडून स्वामींनी पेढे 
भा. सं. को. ...२१ 


३२१ 


द्ह्योच्य 


व अंवडस ही दोन गावे इनाम म्हणून मिळविली. नंतर कोकणात 
काही राजकीय घडामोडी सुरू झाल्या म्हणून स्वामींनी तिथला 
मुक्काम हलविला 
आणि ते साता- 
ऱ्याजवळ च्या 
धावडशी या गावी 
वास्तव्याला आले. 
शाहुम हा राजांनी 
त्यांना धावडली, 
अनेवाडी व वीर- 
माडे अशी तीत 
गावे इनाम करून 
दिली. त्याशिवाय 
निरनिराळ्या 
सरदारांनीही 
त्यांना वर्षासने 
चालू केली. स्वामी 
कोकणात व देशावर मिळून दहा गावचे जहागिरदार बनले. 
त्यांच्यापाशी बराच पैसाही साठला. ते मग सावकारीही करू 
लागले. त्यांनी पेशव्यांना व सरदार आंग्रे यांना मोठी कर्जे 
दिली होती. स्वामींनी जरी सावकारी सांडली असली, तरी त्यांनी 
लोकोपयोगी कामेही बरीच केली. त्यांनी अनेक ठिकाणी मंदिरे, 
तलाव, घाट, धर्मशाळा, रस्ते, पुरू, इत्यादींची निमिती 
केली; अन्नसंतपेणही बरेच केले. 

इ. स. १७३८ साली स्वमींनी देह ठेवला. पुढे इ. स. १७५८ 
साली शाहूमहाराजांनी धावडशी येथे त्यांची समाधी बांधली. 
[ ब्रहोंद्रस्वामींचे चरित्र व पत्रव्यवहार-द. ब. पारसनीस. १९००] 


ब्रह्मेंद्रस्वामी 


ी ब्रजमंडलात साजरा होणारा एक उत्सव. चचेत्र 
ब्रह्मात्सव वद्य द्वितीयेपासून एकादशीपर्यंत प्रामुख्याने वृंदा- 
वनातल्या रंगनाथमंदिरात हा उत्सव होतो. रामानुज संप्र- 
दायातील हा सर्वांत महत्त्वाचा उत्सव होय. उत्सवाच्या या 
काळात रंगनाथाला निरनिराळी वाहने करतात व त्याची 
मिरवणूकही काढतात. वद्य नवमीला रथयात्रा असते. या उत्स- 
वात गावातील सवे जनता बहुसंख्येने सामील होते. [ब्र. सां. इ. ] 


___ धामिक कूटप्रश्‍नांना ब्रह्मोद्य असे नाव आहे. कूट व 
ब्रह्माच्य ब्रह्मोद्य हे शब्द समानार्थकच आहेत. अश्वमेध यज्ञ 
क्रिवा दश्रात्र अशांसारख्या मोठ्या यज्ञकर्मात ब्रह्मयोच्य हा एक 
आवद्यक भाग असतो. 


अरे ३२२ 


ब्रह्म हा शब्द यक्षवाचकही आहे; त्यामुळे ब्रह्मोद्यचर्चा हा यक्ष- 
पुजेचा एक अंश यज्ञसंस्थेत दाखल झालेला दिसतो. यजुर्वेदातीळ 
ब्रह्मोद्य भाग (वाज. सं. २३. ९,४५) आणि महाभारतातील 
यक्षप्रश्‍नोत्तरी (वन २९७.२६-६१ )_ यांची रचनादैली एकच 
असून, त्यांतील काही इलोक दोन्ही ठिकाणी सारखेच आहेत. 
कूट प्रश्‍नांना आजही यक्षप्रश्‍न म्हणतात. पाहा - कूट. [भा. सा. ] 


ही उक नव्य उपनिषद. हे यजुवेदांतर्गत असून, 
भ्रह्मापानेषद आकाराने छो 


पिप्पलाद अंगिरसाने सांगितले. “ प्राणो ह्येष आत्मा ! << प्राण 
म्हणजेच आत्मा आहे, असा याचा सिद्धान्त आहे. प्राणावर 


जीवात्म्याची चार निवासस्थाने आहेत. सर्वांभूती एकरूप आत्मा, 
हे प्रस्तुत उपनिषदाचे सार आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई] 


हदन संगी क्ृत्विजांना भात शिजवून जेवायला 
त्रह्मादन वालतात, त्याला ब्रह्मौदन असे नाव आहे. हा 
भात शिजविण्यासाठी तांदूळ मोजून घेतात. चौघा ब्राह्मणांसाठी 
चार शराव (परळ) तांदूळ घ्यायचे असतात. 

उपनयनाच्या विधीतही उपनीत बटूने अनुप्रवचनीय होमा- 
साठी ब्रह्मोदन शिजवावा, तो शिजवल्यावर त्याचा होम करावा 
आणि अवशिष्ट भाताने कमीत कमी तीन ब्राह्मणांना भोजन 


धाळून दक्षिणा द्यावी व मग आचार्यासह 


ह॒भोजन करावे, असे 
सांगितले आहे. [ सं. को.; म. ज्ञा. को.-. वेदविद्या. ] 


चातुवेर्ण्यातील़ अग्रगण्य वर्ण. हा वर्ण आता जात 


भ्राह्मण म्हणूनही ओळखला जातो. ब्रह्म या शब्दाचा अर्थ मंत्र 
किवा स्तोत्र असा आहे. मंत्र किवा स्तोत्र रचणारे 


[मिक कार्यांत त्यांचा 
आह्यणांचे मुख्य कार्य होते. 
असल्यामुळे यज्ञाची अंगोपांगे 


केरणार्‍्या ब्राह्मणांना वेद- 
काळीच सर्वश्रेष्ठ स्थान प्राप्त झाले व ते दोर्घे काळपर्यंत 


राहिले. ज्ञानदान व धामिक नेतृत्व यांमुळेच ब्राह्मणांना २ 
प्रतिष्ठा प्राप्त झाली होती. क्॒ग्वेदात आ्राह्मणांच्या कतंव्यांचा 
निदेश केलेला आहे, तो असा (कळ ३५. 


द्‌ ऱ- 
जिन्वतमुत जिन्वन्तं घियोहतं रक्षांसि सेधतममीवा: । 


भारतीय संस्कृतिकोद 


अर्थ - ज्ञान प्राप्त करून घ्या, सद्वुद्धीचे संरक्षण करा व 
समाजातील आसुरी प्रवृत्तींचा नाश करा. ; 

वेदिक युगात वणंव्यवस्था दृढ झालेली नव्ह्ती. म. म. काणे 
यांच्या मते त्या काळी वर्ण नसून समाजाचे वग झालेले होते. 
क्षत्रियकुळात ब्रह्मर्षी निर्माण होत व ब्राह्मणकुळात अनेक राज- 
पुरुष्ही उत्पन्न होत. ब्राह्मणकुलातला मनुष्य शेती, त्या 
कलाकुसर यांतील कोणत्याही क्षेत्रात कतृंत्व दाखवू शके; 
त्याचप्रमाणे शूद्रकुलातला मनुष्यही आपल्या वुद्धिवलाने ब्राह्म- 
णत्व मिळवू शके. व्यास, वसिष्ठ, पराशर, दीर्घतमा हे शूद्र 
स्त्रियांचे पुत्र होते. पण ज्ञान व तपस्या या गुणांमुळे ते ब्राह्मण 
ठरले. महीदास ऐतरेय हा तर दासीपुत्र होता. पण तो एका 
ब्राह्मण ग्रंथाचा कर्ता ठरला व ब्राह्मणांना मान्य व पुज्य झाला. 
सदाचाराचे पाळून न करणारा ब्राह्मण शूद्र ठरतो व सदाचरण 
करणार शूद्र ब्राह्मण होतो, हा विचार महाभारतात अनेक वेळा 


> लक्षणे > 
सांगितळेला आहे. भूगू कूषीने भरद्वाजाला ब्राह्मण्याची लक्ष 


सांगितली आहेत, ती अशी (म. भा. शांति. १८९.२-४)- 
भयंस्तु संस्कार: संस्कृत: शुचि: । 
वेदाध्ययनसम्पन्नः षट्सु कमंस्ववस्थित: ।॥। 
शौचाचारस्थित: सम्यक्‌ विघसाक्ली गुरुप्रिय: । 
नित्यत्रती सत्यपर: स वे ब्राह्मण उच्यते ।॥। 
स्त्यं दानमथाद्रोहमानृशंस्यं त्रपा घृणा । 
तप$च दृझ्यते यत्र स ब्राह्मण इति स्मृत: ॥। ह 
अर्थ - जातकर्मादी संस्कारांनी जो सुसंस्कृत झालेला आहे, 
जो शुद्ध व वेदाध्ययनसंपन्न आहे, जो षट्कर्मे करतो, री. 
शुद्ध ठेवतो, यज्ञ करून उरलेले अन्न जो भक्षण व, 
गुरूला प्रिय असतो; नियमशील, सत्यनिष्ठ, दानशील, अ कळ) 
दयाळू, सलज्ज, दुष्कृत्याची घृणा करणारा व तपस्वी असता, 
त्यालाच ब्राह्मण असे म्हणतात. 
घमराजानेही ब्राह्मणाचे वर्णन केळे आहे, ते असे - हह 
हेच ब्राह्मणाचे लक्षण आहे. चारही वेदांचे अध्ययन के 
' तेर तो शूद्रापेक्षाही हीन सम" 
जावा. जो अग्निहोत्र करतो, शमदमयुक्‍त, संतुष्ट व शद्ध असतो, 


आणि सर्व भूतांचे हित करतो तोच 


सत्य, तप, विद्या ही लक्षणे शूद्राच्या ठायी असतील, तर तो 
नहाण होय आणि ती ब्राह्मणाच्या ठायी नसतील, तर तो शूद्र 


होय, असे भूगूने व भीष्माचार्यांनीही म्हटले आहे. 
वर्णभेद गुणकर्मांवर अवलंबन 


रन असल्यामुळे आंतरवर्णीय 
त्या काळी कसलेच बंधन नव्हते. वनपर्वात नहुष व 
युधिष्ठिर यांचा संवाद आहे. त्यात युधिष्ठिर म्हणतो, की 
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4 र वी | रि पी 
सध्या सर्व वर्णांचा संकर झालेला असल्यामुळे अमक्याची 
अमुक जात आहे, हे ठरवणे कठिण आहे. ज्याच्या ठायी सत्य, 


माध्व ब्राह्मण 


क शील, इ. गण आहेत, त्यालाच ब्राह्मण म्हणावे. ' 
“घेरून कौरवपांडवांच्या काळात गुणांवरून वर्णे ठरत असे, 
1 गाल म्ह हे स्पष्ट ध्यानात येते. वैदिक काळात वंश- 
व अभिनिवेश उत्पन्न झालेला नव्हता. त्यामुळे दास किवा 
पक स्त्रियांच्या प्रजेलाही ब्राह्मणत्व प्राप्त होत असे. ब्राह्मण 
देक्षिण क लोक एकाच वंश्याचे नव्हते. आर्य संस्कृतीचा प्रसार 
1 भारतात झाल्यानंतर द्रविड लोकांनी चातुवेण्येव्यवस्था 
कारळी आणि द्राविड ब्राह्मण निर्माण झाले. 2 व 
अशा प्रकारे वैदिक य॒गात वर्णसंकर किवा पर्यय 
रार असला, तरी बुद्धिजीवी ब्राह्मण वर्गाचे श्रेष्ठत्व अबाधित 
राहिळे होते. यज्ञसंस्थेचा जसजसा विकास होत गेला, तसर, 
कांडाला तान वर्चस्व वाढतच गेले. ब्राह्मणयुगात यज्ञीय कम- 
काळ यांत्रिक व गुंतागुंतीचे स्वरूप प्राप्त झाले. क 
"ळात केवळ भक्‍्तिभावयक्त प्रार्थनेनेच देवतांना प्रस्त 
द्‌त्ती ब्राह्मणांमध्ये होती. पण कालांतराने देवतांच्या 
है पामसादापेक्षा यज्ञयागातील मंत्रसामर्थ्यानेचे आपण द्ष्ट 
फेड प्राप्त करून घेऊ शकतो, असा दुर्दैम्य आत्मविद्वास 


३२३ 


ब्राह्मण 


त्यांच्यांत उत्पन्न झाला. तेत्ति. ब्राह्मणात (३.७.३) ब्राह्मणाला 
अग्निवैश्वानर मानळे आहे व दिव्यवण म्हटले आहे,ते या 
त्याच्या मंत्रमामर्थ्याला अनुलक्षूनच होय. सर्वे लोकांनी ब्राह्म- 
णांना पूज्य मानावे, त्यांना दान द्यावे, त्यांचा छळ किवा वघ 
करू नये, असे शतपथ ब्राह्मणात सांगितले आहे, तेही याच- 
साठी. त्याच ग्रंथात असेही म्ह्ट्ले आहे, की ब्राह्मणांनी यज्ञ 
केले नाहीत, तर सूर्ये उगवणार नाही (शः ब्रा: २.३-१.५)- 
वैदिक वाडमयात ब्राह्मण हा शब्द काही जागी पुरोहित या 
अर्थानेही बापरळेला आढळतो (क. १-१६४-४५, अथवे. 
२.६.३; वाज. सं. ७.४६ ) पुरोहित हा राजाचा मार्गेदशक व 
साहाय्यक असल्यामुळे वेदकाळात ब्राह्मणांना राज्यशासनातही 
श्रेष्ठत्व प्राप्त झाले होते. (पुरोहित पाहा. ) 

वैदिक य॒गानंतर धर्मसूत्रे, स्मृती, इ. धर्मशास्त्राचे जे ग्रंथ 
निर्माण झाले, त्यांतही ब्राह्मणांचे पावित्र्य व श्रेष्ठत्व यांची 
अतिरंजित वर्णने 
आढळतात. ब्राह्मण 
हे भूलोकीचे देव 
आहेत, तेच विश्वाचे . 
आधारस्तंभ आहेत 
व ब्राह्मणांच्या कृपे- 
मुळेच देव स्वर्गात 
वास्तव्य करतात, 
असे विष्णुधर्मसुत्रात 
( (१ 1132 ) 
म्हटले आहे. ब्राह्म- 
णाच्या प्रभावाने ब्रते, 
वेकल्ये व यज्ञयाग 
यांतील दोष नष्ट 
होऊन त्यांचे पूर्ण 
फल मिळते; मध्ये देवतांचे वास्तव्य असल्यामुळे, ब्राह्म- 
णांचे शब्द ते देवांचेच शब्द होत, ते कधीही विफल होत 
नाहीत, असे पराशराने ठासून सांगितले आहे (६.५२.५३)- 
ब्राह्मण हा सर्वे लोकांचा गुरू होय, असे महाभारतात म्हटले 
आहे. वनपर्वात हाच आशय पुढील इलोकात (म. भा. वन. 
३०३.१६) सांगितला आहे - | 

ब्राह्मणो हि परं तेजो ब्राह्मणो हि पर तपः । 
ब्राह्मणाना नमस्कारेः सूर्या दिवि विराजते ॥ 

ब्राह्मण म्हणजे परम तेज व तप होय. ब्राह्मणांच्या नमस्कारां- 
मळेच सूर्य दिव्य लोकात विराजतो. 
* अनूने ब्राह्मणांच्या सामर्थ्याचे वणंन पुढीलप्रमाणे केले 


उत्तर प्रदेशातील ब्राह्मण 


ब्राह्मण 


आहे (मनु. ९.३ १५-१७)- 
लोकानन्यान्सृजेयुये होकपालांइच कोपिता: । 
देवान्कुर्युरदेवांद्च क: क्षिण्बंस्तान्समृध्नुयात्‌ ॥ 
यानुपाश्चित्य तिष्ठन्ति लोका देवा$च सर्वदा । 
ब्रह्म चेव धनं येषां को हिस्यात्ताञ्जिजीविष: ।। 
अविद्वांड्चेव विद्वांडूच ब्राह्मणो देवतं महत्‌ । 
प्रणीतःचाप्रणोतडच यथाग्निदंवतं महत्‌ ॥ 
अर्थ -जे क्रुद्ध झाले असता अन्य स्वर्गादी लोक व लोकपाल 
निर्माण करू शकतात, जे देवांनाही द्याप देऊन मतुष्यादी योनीत 
जन्म घ्यायला लावतात, अश्या ब्राह्मणांना पीडा देऊन कोणाचा 
उत्कर्ष झाला आहे ! ज्यांचा आश्रव करून लोक व देव नेहमी 
आपापल्या स्थानी स्थिर राहतात व वेद हेच ज्यांचे घन आहे, 
त्यांना जीवनाची इच्छा करणारा कोण मारील ! अग्नी ; मगतो 
आहित असो वा अनाहित असो; तो जसा महान देवत तसाच 
ब्राह्मण विद्वान असो, अविद्वान असो, तो महान देवतच असतो. 
ब्राह्मणांच्या आद्शभूत जीवनाचे वर्णन पं. वाळशास्त्री हरदास 
यांनी गौरवपुर्ण शब्दांत पुढीलप्रमाणे केळे आहे - 


स्वत:स घाळून घेतला. अपरिग्रह, भानतपोनिष्ठा, चारित्र्य- 


सरक्षण व निष्काम मूल्योपासना ही $ह्मण्याची लक्षणे होत. 
संदे इंद्रियांना स्वाधीन ठेवणारा आणि शम, दम, तप, सत्य 


(९.१) त्याच्या 
अपराधासाठी अवध्य व अदंड्य असतो 


गितेध्यु मानतो. पण ब्रह्महत्या, शरुतल्पगमन, सुरापान, इ. 
पापांसाठी याच्या डाग देऊन त्याला 


करावे असे सांगतो त्मो ब्राह्मणाचा राजद्रो 
, असे - ब्राह्मणाचा पोहू मात्र अक्षम्य गुन्हा 


मते ब्राह्मण कोणत्याही 
* बोधायनही ब्राह्मणाला 


३र्ड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


नये, असे आपस्तंब व वसिष्ठ म्हणतात. ब्राह्मण आपल्या तप 
स्येचा षष्ठांश राजाला देतात, तोच त्यांनी दिळेला कर समजावा, 
असे कालिदासानेही अभिज्ञान शाकुंतलात म्हटले आहे (२.१३). 

भ्ाह्मणाची कतंव्ये सांगताना या सर्व शास्त्रकारांनी अत्यंत 
उदात्त कल्पना मांडल्या आहेत. ब्राह्मणांनी सतत वेदाध्ययन 
करावे, एका दिवसाच्या गरजेपेक्षा जास्त धनसंचय करू नये, 
इ. त्यांची कर्तव्ये सांगितली आहेत. त्यांत थोडासा खंड पडळ; 
तरी त्यांचे ब्राह्मण्य लोपेल; अशी असंख्य वचने कझास्त्रग्रंथांत 
सापडतात. असे आचरण करणाऱ्या ब्राह्मणाला पूज्य मानावे है 
योग्य होय. पण ही लक्षणे ज्याच्या ठायी दिसत नाहीत अश्या 
ब्राह्मणांनाही पुज्य मानावे, असे धर्मशास्त्रात म्हटलेले आहे, 
ते अयोग्य ठरते. ब्राह्मण सच्छील असो वा दुःशील असो; सुस- 
सकृत असो वा हीन असो ? त्याचा अपमान करू नये, कारण 
तो भस्माखालच्या अग्नीसारखा असतो, असे वृद्धगौतमस्मृतीत 
म्हटले आहे. परीक्षा करून ब्राह्मणाला बोलवावे असे वेदवचन 
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दीक्षितार ब्राह्मण 


कड. न 
पण परीक्षा न करणेच चांगले ; कक 
लावले तर पितर व देव संतुष्ट होतात, 
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अपराकं म्हणतो. अज्ला प्रकारची पुष्कळ वचने धर्मशास्त्रात 
सापडतात. चारित्र्य, तप, वेदाध्ययन यांचे महत्त्व नसून, ब्राहां- 
'णाच्या भौतिक पिडाला मान द्यावा, असा त्याचा अर्थ होतो. 
जन्मावरून वर्ण ठरविण्याची कल्पना वैदिक युगाच्या अंतीं 
म्हणज सन पूव १०००च्या सुमाराला उगम पावली असावी, 
असे पंडितांचे मत आहे. वेदसंहितांचे शुद्ध रूपात काटेकोरपणे 
जतन करणे व यज्ञयागादी पवित्र कार्ये चालवणे या गोष्टी 
ब्राह्मणांवर सोपवलेल्या असल्यामुळे त्यांचा वंश शुद्ध राहावा, 
अशी आकांक्षा असणे साहजिक आहे. या आकांक्षेतूनच जन्म" 
- ब्राह्मण्याची कल्पना उगम पावली. शुद्धतेच्या अवास्तव 
ल्पना व स्वत:च्या श्रेष्ठतेविषयी अभिमान यांमुळे ती कल्पना 
भाह्मणांच्या मनात दृढ झाली. मात्र क्षत्रिय व वैश्य हे वर्णंही 
वे अशी त्यांची ड्च्छा होती. म्हणून सूत्रकारांती त्या 
वर्णाचे 5 विस्तार केला आणि आंतर्वेर्णीय विवाह व प्रत्यक 
व्यापार व्यवसाय यांवर बंधने घातली. विद्यादान, सरक्षण? 
गुण भिर इ. निरनिराळ्या कामांसाठी लागणारे निरनिराळ 
> भिन्न भिन्न मानवसमूहांत आढळतात ब त आनुवांशिक 
असतात. अशा भिन्न वर्गातील स्त्री-पुरुषांच्या संततीत ते गुण 
कयीत, तर सवर्ण दंपतीच्या मुलांत त्या माच 
रकेही जाय राहतात. या कल्पनांवर चातुवेण्यंव्यवस्था टरी 
वर्णांशी वि. तिस होऊ नये, म्हणून ब्राह्मणांनी ४ 
विवाहसंबंध करू नये व त्यांचे व्यवसायही करू नयत, 
चुल धर्मशास्त्रात घातलेले आहेत. ३०७०१ २.१० 
का ब्राह्मण स्त्रीशी विवाह करणच उत्तम होय. इ 
६.) .विवाह करायला शास्त्राची अनुमती होती; 
होते गज गालात अधोगती प्राप्त हाट कड्यात य 
वर्णातील स्त्री: १५). अशा विवाहाला अनुलोम म्ह ह हान 
होम 7 चा नीच वर्णातील पुरुषाशी विवाह म्ह 
वेवाह्‌ मात्र धर्मश्षास्त्राला मान्य नव्हता. सर्वे सूत्रकार 


ल. 4: यांनी त्याचा निषेध केला आहे. त्याचप्रमाणे ब्राह्मा- 
____ दाध्ययन व श्रौतकमे सोडून इतर व्य॑वसाय केले व धन- 
आठे केला, तर त्यांचा अध:पात होतो, असेही त्यांनी सांगितले 
९. अध्ययन-अध्यापन, यजन-याजन आणि दान-प्रतिग्रह ही 
जळी विहित कतंव्ये होत. अध्यापन, याजन व प्रतिग्रह ळा अ 
विशेषशी गीविकेचे व्य़वसाय ठरवलेले होते; पण त्यांतून "_ "_ 
प्राप्ती होत नसे. म्हणून ब्राह्मणांचा योगक्षेम राजाने 
मकान रं शास्त्रकारांनी म्हटले आहे. राजा, > व 
धाझिक यांच्याकडून त्यांनी दान घ्यावे; पण हे दान देण प 
वृत्तीचे असले पाहिजेत, असे त्यावर बंधन होते. 
भाह्मणाने दान घेणे योग्य होय, त्यामुळे दात्याला पुण्य लाभते, 
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असे सांगितळे असले, तरी ब्राह्मणाने विनाकारण', आवदर्यकता 
नसताना व पुनःपुन्हा दान घेतले, तर त्याचे आध्यात्मिक बल 
नष्ट होते, असेही धर्मशास्त्रकारांचे मत होते (मनु. ४.१८६; 
वसिष्ठ. १४.१३; विष्णू ध. सू. ५७-१३ ग; 

कुटुंबाचे भरण-पोषण करण्यासाठी अवश्य वाटल्यास आप- 
द्वर्म म्हणून ब्राह्मणाने शेती, सावकारी, व्यापार, गोपालन, इ. 
अत्य व्यवसाय करायला धर्मश्षास्त्राची संमती होती (गौतम 
७.६-७; वसिष्ठ. २.२२). ब्राह्मणाने आपत्काली शस्त्र हाती 
घरले तरी चालेल असे गौतम म्हणतो. वर्णाश्रमधर्माचे पालन, 
स्वसंरक्षण, स्त्रीचे व ब्राह्मणाचे रक्षण यांसाठी ब्राह्मणाने शास्त्र 
चालवायला मनूचीही हरकत नव्हती. तथापि सर्वेसामान्य 
परिस्थितीत ब्राह्मणाने अन्य वर्णाचा व्यवसाय करणे सवं शास्त्र- 
कारांनी निषिद्ध मानळे आहे. कारण त्यामुळे वेदाध्ययन, अध्या- 
पन व यज्ञयाग या कार्याकडे त्याचे दुलंक्ष होण्याचा संभव त्यांना 
दिसत होता. 

घर्मक्षास्त्रात वर्णसंकरावर अश्ली असंख्य बंधने घातलेली 
असली, तरी प्राचीन काळी त्यांचे पालन काटेकोरपणे केळे जात 
नव्हते, असेही दिसते. अनुलोम व प्रतिलोम असे उभयविध 
विवाह चालू होते आणि त्यांतून जन्मलेले कित्येक पुरुष परा- 
क्रम गाजवून थोर पदाला जात होते. त्यामुळे कुलनाश झाला 
असे दिसत नाही. ब्राह्मण लोक सवे प्रकारचे उद्योग करीत होते 
व त्यांत यशही मिळवीत होते. इतिहासात अशा प्रकारची 
पुष्कळ उदाहरणे आढळतात. शुंग, कण्व, वाकाटक, कदंब, इ. 
ब्राह्मण वंश्षांनी राज्येही चालवली, असे इतिहास सांगतो. मात्र 
मध्ययुगात ब्राह्मणांनी शुद्धतेचे व सोवळयाचे अतिशय स्तोम 
माजवून, इतर वर्णांना अगदी हीन लेखले आणि त्यांच्याशी 
अन्नपानादी व्यवहारही बंद केले. शूद्र व अस्पृश्य लोकांना तर 
ते पश्ुवत मानू लागले. 

पोटभेद - प्रारंभी वेदाध्ययन-अध्यापन व यज्ञकर्मे करणार्‍या 
ब्राह्मणांचा एकच वर्ग होता. पण व्यासांनी वेदाच्या चार 
संहिता निर्माण केल्यानंतर त्यांचे पृथकूपणे अध्ययन करणार्‍या 

"चे क्र्ग्वेदी, यजुर्वेदी, सामवेदी व अथवेवेदी असे उप- 

वर्ग झाले. त्यानंतर प्रत्येक वेदाच्या अनेक शाखा झाल्या आणि 
त्यावरूनही ब्राह्मणांचे पोटभेद झाले. त्या पोटभेदांचे सूत्रांवरून 
आणखी लहान गट तयार झाले. 

महाभारतात ब्राह्मणांचे एक निराळेच वर्गीकरण दिले आहे, 
ते असे-ब्रह्मसम, देवसम, शूद्रसम, चांडाल्सम, क्षत्रसम व वेश्य- 
सम. हे प्रकार ब्राह्मणांनी स्वीकारलेल्या व्यवसायावरून झालेले 
दिसतात. अत्रिस्मृतीत ब्राह्मणांचे दहा प्रकार दिलेले आहेत. 
त्यांत देवब्राह्मण व मुनिब्राह्मण हे श्रेष्ठ प्रकार असून, शूद्र- 


नवस: 
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ब्राह्मण, निषादब्राह्मण, पशनुब्राह्मण, म्लेच्छत्राह्मण, चांडाळ- 
ब्राह्मण, इ. हीन प्रकारही आहेत. जन्माने ब्राह्मण असूनही जे 
ब्राह्मण नव्हेत, असे सहा प्रकार अपरार्काने सांगितले आहेत. 
दसब्राह्मण जातकातही ब्राह्मणांच्या दहा प्रकारांचे वर्णन आहे. 
हे प्रकार त्यांच्या भिन्न कर्मावरून झाले आहेत. 

आह्यणांमध्ये असे पोटभेद झाल्यानंतर त्यांतही उच्चनीचता 
मानली जाऊ लागली. वैदिक ज्ञानोपासना व यज्ञयाग करणारे 
ब्राह्मण श्रेष्ठ; त्यानंतर उच्चवणियांची घामिक कृत्ये करणारे 
दवज्ञ कुटुंबांचे उपाध्याय, ज्योतिषी, पंचाक्षरी व पुजारी असा 


त्यांचा उतरता क्रम आहे. मतिकविधी करणारे ब्राह्मण सर्वांत 
कनिष्ठ मानले जातात. 


पोटजाती - इ. स. च्या १०्व्या 
अस पुष्कळ पोटभेद उत्पन्न झाले 
झालेल्या नव्हत्या. ११ 
गोड व पंचद्रविड हे 
पर्वताच्या उत्तरेकडील प्रदेशात त 
दक्षिणेकडील प्रदेश्ञांतळे ते पंचद्रविड होत. पंचगौड 
हारी असून, पंचद्रविड ब्राह्मण सामान्यपणे दुसर्‍या महायुद्धापर्यंत 


पंचद्रविड पाहा ) 


हड 
पोटविभागांचे आणखी विभाजन होऊन पंचवीस-तीस 


भारतीय संस्कृतिको 


पोटजाती निर्माण झाल्या. त्यांची नावे अशी -(१) सारस्वत 
(२) कान्यकुब्ज (३) मैथिल (४) गौड (५) उत्कल (ओडिसा 
पाहा) (६) महाराष्ट्रीय (महाराष्ट्र पाहा ) (७) द्राविड - 
तमिळनाडमधील ब्राह्मण (८) कर्नाटक- कर्नाटक प्रदेद्यातील 
ब्राह्मण (९) गुजराती- गुजरातमधील ब्राह्मण (१०) नागर 
(११) दायमा (१२) आसामी (१३) बंगाली (बंगाल पाहा 
(१४) पुष्करण (१५) सांचौरा -- यांना जोशी किवा ज्य 
ब्राह्मण असेही म्हणतात. हे पंचद्रविडांपैकी असून, दक्षिण 
भारतातून मारवाडात सांचौर येथे जाऊन वसले. हे पंजाबात 
व उ. प्रदेशातही आढळतात. (१६) पालीवाल ( (१ 
शाकद्रीपी (१८) आंध्र (१९) तेलंगी-तेलंगणातील ब्र त 
हे काशीहून त्या प्रदेशात जाउन वसले. यांची गोव सास 
व भूगू आहेत. हे वेष्णव असून, कृष्णाचे उपासक आहेत. र 
संस्कार आपस्तंब गृह्यसुत्राप्रमाणे होतात. (२०) पंडा ( र 
भट्ट (२२) भूमिहार (२३) काऱ्मीरी ब्राह्मण ( हि 
नेपुतिरी ब्राह्मण इत्यादी. यांपैकी बहुतेक पोटजातींची मा 
स्वतंत्रपणे दिलेली आहे. 

वरील पोटजातींचेही निरनिराळा कारणांनी विभार्ज 
होऊन ब्राह्मणांच्या सुमारे साडेतीनशे उपजाती निर्माण मांगी हा जी 
आहेत. महाराष्ट्रात पंचगौडांच्या चौदा आणि पं >. 
तीस-पस्तीस उपजाती आहेत. गुजराती ब्राह्मणांच्या नव्वत 
जाती आणि कर्नाटक ब्राह्मणांच्या दहाबारा उपजार्त नहि, 
तात. पंजाबात सारस्वत, गोड, गुजराती, पोखर्ण, मु 
वरक्र, इ. पोटजाती आढळतात. उत्तर प्रदेशात कनो( 
सनाढ्य, शरयूपारी या ब्राह्मणांच्या पोटजाती आहेत- की, 
नाह्पणांमध्ये स्मात, वैष्णव, केसिंगल, दीक्षितार, शेलिं 


गुरुक्कल, इ. पंचवीस-तीस पोटशाखा आहेत. 


म्ये पो उच्चनीचतेचा दुरभिमानही आढळ 
“गमुळ ब्राह्मण समाजाचे सामर्थ्य हळूहळू कमी त्यांतिठि 
भह्यण कुळात जन्मलेले शः री 


सर्वेजण गुणसंपन्न नसून, ढी 


वसत होता, त्याला उतरती कळा अर्ज 
, नीतिमान अक्ला ब्राह्मणांना लोक मार्त 
थोडाबहुत मान देतात. धर्मकृत्ये चालविणार्‍या पुरोहितांचा हा 
खूपच आहे. भिक्षुक, ज्योतिषी, वैद्य, सांतित उ 
समाजावर दीर्घ काल टिकले हे बे 
बहुजनसमाजाचे अज्ञान हेच त्याचे प्रमख कारण होय- आरती. 
अतकाधातुन "चात्य ज्ञानामुळे जे जागृत झाले, त्यांनी :च्यॉ 
धमसत्ता अमान्य केळी आहे. ब्राह्मणांनी स्वर्त" तुच्छ 
अवडंबर माजवून शतकानुशतके इतर जातींना 8 
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लेखले, त्यांचे शोषणही केले; त्याची प्रतिक्रिया सांप्रत सुर 
झाली असून, ब्राह्मण जातीचे भवितव्य संशयात पडले आहे. 
संस्कार - ब्राह्मणांच्या जीवनात संस्कारांना फार महत्त्व 
असते. त्यांचे प्रमुख संस्कार सोळा असून, त्यांची नावे अशी - 
गर्भाधान, पुंसवन, सीमंतोन्नयन, जातकरमं, नामकरण, अन्नप्राशन, 
शहाकर्म, उपनयन, वेदब्रतचतुष्टय, गोदान, समावर्तन, विवाह 
व अत्येष्टी. यांतील पहिले तीन संस्कार गर्भाचे आहेत. जातकर्म 
हा संस्कार जन्माच्या वेळी करायचा असतो. नामकरण, अन्न- 
प्राशन व चूडाकर्म हे संस्कार बाळपणात करतात. उपनयन हा 
संस्कार विद्यारंभाच्या वेळी व समावर्तन हा विद्याजंनाच्या अंती 
काया असतो. यांतील काही संस्कार आता लोप पावले 
पर तर काहींना केवळ समारंभाचे स्वरूप प्राप्त झाले आहे. 
काळी त्या संस्कारांना विशेष अर्थ होता, तो आताच्या 
परिस्थितीत राहिला नाही. विवाहसंस्कार मात्र अत्यावश्‍यक 
असल्यामुळे तो सवंत्र चालू आहे. 
मिच बिवाहप्रथा -इ. स. च्या १० व्या शतकापर्यंत ब्राह्मणांमध्ये 
तरी च भिल्न कारणांमुळे अनेक उच्चनीच भेद निर्माण झाले असले, 
त्यांच्यांत परस्पर विवाहसंबंध चाळू होते. आपल्या घर्म- 
शास्त्रात स्वश्शाखीयांशीच विवाह करावा असा नियम किंवा भिन्न 


ओडिया ब्राह्मण 


शाखीयांशी विवाह करू नये, असा निषेध कुठेही सांगितलेला 
“इ. स. च्या १० व्या शतकानंतर ब्राह्मणांच्या पोटजाती 


३२७ 


ब्राह्मण 


निर्माण झाल्या आणि त्यांच्यांत लग्नसंबंध बंद झाले. शुद्धतेची 
कल्पना पराकोटीला नेऊन कोण्या स्वयंमन्य घर्ममा्तंडाने, भिन्न 
शाखेतील किवा पोटजातीतील स्त्रीपुरुषांचा विवाह करू नये, असे 
म्हटले असेल, म्हणून तशी प्रथा रूढ झाली आणि ' शास्त्रात 
रूढिबेळीयसी ' या वचनाचा आघार घेऊन अजूनही बहुतेक 
ब्राह्मण लोक स्वश्नाखेतील वधू-वरांचा संबंध जोडण्याचाच आग्रह 
घरतात. पण सर्वे शाखांच्या व पोटजातींच्या ब्राह्मणांनी पर- 
स्परांशी विवाहसंबंध करावे, असे पं. महादेवशास्त्री दिवेकर 
यांनी प्रतिपादले आहे. 

धर्मशास्त्रात सगोत्र, सप्रवर आणि सपिड विवाहाचा तीब्र 
शब्दांत निषेध केला आहे. तशा प्रकारचे विवाह न करण्याची 
प्रथा अजूनही चालू आहे. धर्मनिर्गयमंडळाने असा निर्णय केल 
आहे, की सगोत्र व सप्रवर विवाह निषिद्ध मानू नयेत, मात्र 
सापिड्याचे निर्बंध पाळणे अत्यावश्यक आहे. 

वैदिक युगात मुलगी वयात आल्यानंतर तिचे लग्न होत असे. 
गृह्मसूत्रे व घर्मसूत्रे यांच्या काळी मुलींची लग्ने रजोदर्शनापूर्वी 
किवा रजोदर्शनानंतर ल्गेच करण्याची प्रथा सुरू झाली. रजो- 
दर्शनानंतर मुलगी अविवाहित राहिली, तर ती बिघडण्याचा 
संभव असल्यामुळे तिचे लग्न रजोदर्शनापूर्वीच करावे, तसे न 
करणे हे पाप आहे, असे गौतम म्हणतो. मध्ययुगात बालविवाह 
रूढ झाले, ते गेल्या शतकाच्या अखेरपर्यंत चालू होते. विसाव्या 
हशातकाच्या प्रारंभी सरकारने शारदा कायदा केल्यामुळे निदान 
ब्राह्मण समाजातले बालविवाह बंद झाले आणि आता परि- 
स्थितीमुळे मुलींचे विवाह वयाच्या वीस वर्षांनंतर होऊ लागले 
आहेत. 

ब्राह्मण पुरुषाला एकच पत्नी असणे हे उत्तम, असे धर्म- 
झास्त्रात म्हटले आहे. पण ती व्यसनी, रोगग्रस्त, लबाड, कजाग 
किवा निपुत्रिक असेल, तर पतीने दुसरी भार्या करावी, असे मनू, 
याज्ञवल्क्य, आपस्तंब, ई- शास्त्रकारांनी सांगितले आहे. पण 
एका पुरुषाला अनेक भार्या असल्याची प्राचीन काळातली उदा- 
हरणे पुष्कळ आहेत. ही प्रथा या शतकाच्या मध्यापर्यंत चालू 
होती. बहुपतिकत्वाची चाल मात्र ब्राह्मणांत केव्हाही रूढ नव्हती. 

एका मनुष्याच्या दोन भार्या एकीमागून एक मरण पावल्या 
असता, तिसरा विवाह करण्यापूर्वी अर्काशी म्हणजे रुईच्या 
झाडाशी त्याचा विवाह करण्याची चाल होती. त्याचे वर्णन 
बौधायन गृह्यसूत्रांत आहे. 

वडील भावाचे लग्न होण्यापूर्वी धाकट्या भावाचे किवा 
वडील बहिणीच्या लग्नापूर्वी धाकट्या बहिणीचे लग्न करणे 
थाळा परिवेदन म्हणतात. गौतम व आपस्तंब यांनी अशा 
लग्नाचा निषेध केला आहे. 


ब्राहमण 


बदू व वर यांची निवड करण्यापूर्वी त्यांच्या पत्रिका जुळवून 
पाहणे, गोत्र-प्रवर इत्यादिकांचा विचार करणे, त्यांचे शील व 
आरोग्य, कुळाची सांपत्तिक स्थिती व सामाजिक प्रतिष्ठा, यां- 
संबंधी चोकशी करून सर्व गोष्टी मत्ताप्रमाणे जुळत असल्या 
तर विवाहसंबंध निचित करणे, ही पद्धती प्राचीन काळापासून 
चालत आलेली असून, ती सांप्रतही वहुतांशी तशीच चालू आहे. 
पूर्वी ब्राह्म व दैव या विवाहप्रकारांत सालंकृत कन्यादान कर- 
ण्याची प्रथा होती, तर आर्ष व आसुर विवाहांत वधूपित्याळा 
वरपित्याकडून गाईवेल किवा द्रव्य मिळत असे. कालांतराने 
मुलींची संख्या कमी झाल्यामुळे किवा अन्य काही कारणांमुळे 
वराचे मूल्य वाढले आणि मध्ययुगात वधूपित्याने वरपित्याला 
यथाशक्ति द्रव्य देण्याची चाल पुरू झाली. ही हुंड्यार्च 
अजूनही चाळू आहे. तिचे अस्तित्व हे सांप्रत फारच चिंतेचा 
विषय झाले आहे. कारण वधू कितीही सुस्वरूप शिकलेली व 
गुणी असली, तरी तिच्या पित्याने वराळा भरपुर हुंडा द्यावा, 
पोषाख द्यावा, ल्ग्नसमारंभाचा सर्वे खर्च करावा आणि पुष्कळ 
माणसांना भोजन घालावे, अद्या अटी करपक्ष घालतो. वघूपिता 
गरीब असला, तरी ४प्कळदा मुलीच्या कल्याणासाठी त्या अटी 
मान्य करतो व स्वतः कर्जबाजारी होतो. 

वरपक्षाने मुल्गी पाहून पसंत केल्यानंतर वधूपित्याने वराच्या 
घरी जायचे, वराला प्रत्यक्ष पाहुन, परीक्षा घेऊन त्याला पसंत 
करायचे आणि उभयपक्षी देण्याधेण्यासंबंधी वाटाघाटी झाल्या- 
नंतर वरपित्याला नारळ चायचा, अशी जुनी प्रथा होती. आता 
कालमानाप्रमाणे त्या पद्धतीत बदल हाळा आहे. वरपक्ष वधूची 
परीक्षा घेतो; त्याचप्रसंगी बहुधा ववूपक्ष वराचीही परीक्षा 
करतो. ववू-वर परस्परांना पसंत असतील आणि उभयपक्षी 
मान्य असतील तर मग दोन्ही पक्षांतील मंडळी मध्यस्थासह बेठक 
भरवून वाटाघाटी करतात आणि त्या वेळी देणेघेणे ठरवतात. 
यानंतर तिथिनिदचय झाल्यावर मधल्या काळात केव्हातरी साखर- 
उड्याचा कार्यक्रम काही पोटजातींत केला जातो. त्यासाठी 
वरपक्षाकडील काही मंडळी वेषूच्या घरी जातात आणि तिथे 
वरपिता वरुण व गणपती यांचे पुजन करून वधूला सोभाग्यद्रव्ये, 
साडीचोळी, मुंडावळ व खाऊचा. उुडा देतो. मग लग्नपत्रिकेचे 
हजन करतात व शेवटी पानसुपारी वाटतात. 

या कार्यक्रमानंतर विवाहापूर्वी घाणा भरणे 

) व्याहीभोजन, 


, उष्टी हळद 
तेलफळ, रुखवत वगैरे लौकिक सोहळे 

केले जातात. विवाहाच्या पुर्वदिवर्श 
हजन, नांदीश्राद्ध, ग्रहमख 


य ट्मख, मडपदेवताप्ररि "'"*तिष्ठा, इ. घरामिक विधी 
करायचे असतात. विवाहसमारंभ वधूच्या 


या घरी होतो त्यासाठी 
न्यत कटे १ ९)". त्यासार्ठ 
वरपक्षाचे लोक वाजतगाजत ववूगृही किवा मंगळ कार्यालयात 


ड्याची चाल 


"कका 
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भारतौय संस्कृतिकोश 


जातात. सीमान्तपूजन व मधुपके हे वराच्य़ा स्वागताचे निक 
आहेत. त्या वेळी ववू गौरीहराची पुजा करीत, आत देवक 
जवळ वसलेली असते. 


महाराष्ट्रीय ब्राह्मण 


जे क > पार्ट 
मधुपके झाल्यानंतर बोहल्यावर लग्न लागते. तिथे कती | 
समोरासमोर मांडून त्यांवर तांदूळ पसरतात आणि 


कुकवाची स्वस्तिके 


4 उभा ह्तो. 
तक काढतात. एका' पाटावर वर उभा रा 


पुष्पमाला असतात. अतरपाटामुळे वधू-वर परस्परांना पाहू शकत 
नाहीत. त्या वेळी वधूच्या व वराच्यो बहिणी हाती डु. 
भरलेले कल्श व दिवे घेऊन मागे उभ्या असतात. लग्नघटिक 
होईपर्यंत उपाध्याय मंगलाष्टके म्हणतात. त्या वेळी उपस्थित 
लोक वधू-वरांवर अक्षता टाकतात. सुमुहर्ताचा क्षण येताच 
उपाध्याय पुढील इलोक म्हणतात - 
तदेव लग्नं सुदिन तदेव । ताराबलं चन्द्रबलं तदेव । 
विद्याबलं देवबलं तदेव । लक्ष्वीपते ! ते$झध्यियुगं स्मरामि ।। 
अथ - हे लक्ष्मीपते, तुझ्या पायांचे मी स्मरण करतो. 
स्मरण होल्ञ उत्तम लग्नवेळ, हाच उत्तम दिवस आणि हीच 
नक्षत्रे, चंद्र, विद्या व देव यांची अनुकूलता होय. 
हा इळोक संपताच उत्तरेच्या बाजूचा मनुष्य अंतरपाट 


खंड सहावी 


दूर करतो; त्याक्षणी ववू-वर आपल्या हातातील गूळजिरे व 
अक्षता परस्परांच्या मस्तकांवर टाकतात आणि हातातली माला 
परस्परांच्या गळ्यात घालतात. मग करवल्या कलश्ातले पाणी 
कच्या डोळ्यांना लावतात. त्या वेळी मंगल वाद्ये वाज- 
वष्यात येतात. त्यानंतर समारंभासाठी तिथे आलेल्या निमंत्रित 
मंडळींना अत्तर- गुलाब, फुले, पानसुपारी व पेढे वाटतात. 
हा लौकिक समारंभ झाल्यानंतर विवाहाचे धार्मिक विधी 
-ज होतात. त्यांत कन्यादान, सूत्रवेष्टण, कंकणबंधन, अक्षता- 
क) मंगलसूत्रबंधन, विवाहहीम लाजाहोम) व सप्तपदी 
समावेश असतो. विवाहहोम व सप्तपदी हे मुख्य विधी 
असून, ते झाल्यावाचून विवाह पूर्ण व कायदेशीर होत नाही. 
भी ह न बळ्याडी वचू-वरांनी ध्र्व, जळ 
व ऐरिणीपजा हर घ्यावयाचे असते. तत्पूवी य. यह 
ूजा हे विधी करतात. रात्री वधू- वाजतगाजत 
क. बराच्या घरापर्यंत काढतात, तिला वरात असे 
र / 
ह मर वजया भोजनाच्या वेळी वधूने वराला घास देऊन त्याचे 
क क्क कार्यक्रम असतो. दुसर्‍या दिवशी ताड धुणे, 
क म विड्या तोडणे, एकीबेकी, रासन्हाणे, इ १.4 
असल्यामळे करण्याची चाल आहे. पूर्वी वधू-वर वयाने हर्ह 
भाग पुष्कळ त्यांना असले खेळ शोभत होते. त्यात कोतुकाचा 
द ळ असें. पण तरुणपणी विवाह होऊ लागल्यानंतर त्यांनी 
मधोपि त यात औचित्य व गांभीये राहिले क 
काही मड जमी म्हणून त्यांपैकी काही कार्यक्रम अजू 
ऐरिण॑ जातात. धे 
बुडत ७ तातोबा प्रसंगी उभय पक्षांतील भिन्न भिन्न व्यक्‍तींना 
ज्य स॒ त्यांचा सन्मान करण्याची चाल आहे. ती चांगल्या 
चळ उगम पावली असली, तरी सध्या मानयानाच्या कल्पना 
व बाध हत्या आहेत, की त्यामुळे पुष्कळ पटक 
पक्षाचा पळ. अनक होतात. समारंभात स्सवा, फुगवा, गो मागी 
ह य करणे, यांत विड्या र चा 
गैरसोय्ह मुळ समारंभातील मांगल्य नष्ट होते आ ण केत 
कजताचे चे ही होते, हे त्यांना कळत नाही. अशा प्रसंगामुळे होणारा 
स्तापही दुलंक्षणीय नसतो. 
वर दिलेला विवाहसोहळा हा महाराष्ट्रातल्या 
ब्राह्मण समाजात रूढ आहे. विवाहाचा सांस्कारिक विधी सवेत्र 
चय असला, तरी देशभेदाने त्यात कळी प 
प्रती ल्या आहेत. : जनपदर्धर्मा ग्रामधर्माश्‍च ता व्‌ 
यात्‌ -<' विवाहसंस्कारात देश्याचे व ग्रामाचे धर्म (रूढी) 


विचारा द अ 
(त घ्यावे, असे वचनच ( आइव. गृ. १.७, १) हि. 
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ब्राह्मण 


हिंदू धरमशास्त्राला विघवा-विवाह व विवाहविच्छेद अमान्य 
असल्यामुळे ब्राह्मणांमध्ये त्या गोष्टी चाळू शतकापर्यंत कधीच 
रूढ झाल्या नाहीत. गेल्या शतकाच्या अखेरपर्यंत तश्या विचारां- 
नाही सनातनी ब्राह्मणांचा प्रखर विरोध होता. पती निधन 
पावला असता, त्याच्या चितेतच पत्नीने स्वत:ला जाळून घेण्याची 
म्हणजेच सहगमन करण्याची पद्धतही क्वचित दिसत होती. 
पतिब्नता स्त्रिया असे सहगमन करीत. ते कृत्य अतिशय पुण्यप्रद 
मानले जाई. मात्र अशा प्रकारे सती जाणार्‍या स्त्रियांचे प्रमाण 
अल्प होते. बहुतेक विधवा केशवपन करून व्रतस्थ जीवन कंठीत. 

देवधर्म - ब्राह्मण समाजात प्राचीन काळापासून स्नान- 
संध्या, जपजाप्य, होमहवन, देवपूजा, तर्पण व देवदर्शन या 
कृत्यांना विश्षेष महत्त्व आहे. सूय दियापूर्वी एकदा व दुपारी 
एकदा असे दोनदा स्तान करण्याचीही प्रथा पूर्वी होती. नदीत 
करिवा सरोवरात स्नान करताना ते संकल्पपूर्वक व समंत्रक करावे, 
असे सांगितले आहे. स्नानानंतर ओलेत्याने तर्पण करावे आणि 
नंतर धूतवस्त्रे परिधान करावी, असेही सांगितले आहे. धूत- 
वस्त्र पवित्र मानले जात होते. रेशमी वस्त्र मंगल प्रसंगी व 
सोवळ्यात आणि देवपूजेसाठी वापरीत. त्रिकाल संध्या करण्याची 
पद्धत होती. वेदकाळी प्रत्येक गृहस्थाश्रमी ब्राह्मण घ रात अग्नी 
ठेवन रोज सायंप्रातर्होम करीत असे. कालांतराने ही अग्नीची 
उपासना बंद होऊन देवप्रतिमांची षोडशोपचार नित्य पूजा सुरू 
झाली. भक्‍्तियुगात शिव, विष्णू, देवी, गणेश, सूर्य यांची स्वतंत्र- 
पणे पूजाअर्चा प्रचलित झाली. शंकराचार्यांनी या पाचही देवता 
एकत्र आणून त्यांचे पंचायतन बनवले व त्याची पूजा रूढ केली. 
निरनिराळा देवतांची उपासना करणारे वेगळे संप्रदाय असले, 
तरी बहुतेक लोकांच्या देव्हाऱ्यात अनेक देवतांच्या मूर्ती अस- 
तात व त्यांची नित्य पूजा केली जाते. राम व कृष्ण हे विष्णूचे 
अवतार म्हणून त्यांची पूजा पुष्कळ लोक करतात. दत्ताची 
पजाही प्राचीन काळापासून प्रचलित आहे. काही लोक सुब्रह्म- 
ण्याची पूजा करतात, तर काही सरस्वतीची. वार्णालंग, शालि- 
ग्राम, धातुखंड, स्फटिक व लाल पाषाणखंड ही अनुक्रमे शिव, 
विष्णू, दुर्गा, सूर्ये व गणेश यांची प्रतीके असून, त्यांची पूजा 
सर्वत्र प्रचलित आहे. 

व्यवसाय - वैदिक युगात ब्राह्मण लोक अध्यापन, याजन व 
प्रतिग्रह्‌ यांवर निर्वाह करीत. कालांतराने ब्राह्मण वर्ग जन्मा- 
धिष्ठित ज्ञाला आणि त्या वर्गातील काही लोकांना इतर व्यव- 
साय करून उपजीविका करणे आवद्यक झाले. धमेशास्त्रकारांनी 
ब्राह्मणांना आपद्धर्म म्हणून कृषी, व्यापार, इ. व्यवसाय करा- 
यला अनुमती दिली. ब्राह्मणांत गृहस्थ व भिक्षुक असे दोन उप- 


गोपाल 


वर्ग झाले होते. त्यांना कृषी व गापाळन हे व्यवसाय करणे सोपे 


ब्राह्मण 


होते. उपाध्येपणा व ज्योतिष यांची गणना भिक्षुकीत होत असे. 

राजांचे पुरोहित व मंत्री, पुष्कळदा ब्राह्मणच असत. काही 
भ्राह्मणांनी सेनाविपत्य स्वीकारले होते, तर काही स्वत:च सिहा- 
सनावर बसले होते. राजांचे ज्योतिषी व मांत्रिक 


मांत्रिक ब्राह्मण असत. 
वैद्यकी हा देखील ब्राह्मणांचा 


गौतम, बौधायन, वसिष्ठ, इ. धमंसूत्रकारांनी सांगितले आहे. 


_ दुध विकल्याने ब्राह्मण तीन दिवसांत शूद्र होतो, असे वसिष्ठ 


हे विधिनिषेध मुळीच पाळले 


वर्गात तेच प्रथम दाखल झाले, 
व्यवसायातही कोर्ती व 


संस्थाही उभ्या केल्या. 
इंग्रजांच्या गुलामगिरीची 


अंत्यसंस्कार _ प्राचीन का 
संस्कार केला जात अः 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


ह्यसुत्र (४.२.३) यांवरून कळते. तिरडीवरून प्रेत नेताना ते 
भयानक न दिसेल, अश्या प्रकारे आच्छादित करावे. 

(२) स्म्मानात नेण्यापूर्वी प्रेताला घराच्या उंबरठ्यावर 
किवा अंगणात स्नान घालण्याची पद्धत योग्य नाही. स्मशानात 
चितेवर ठेवण्यापुर्वी प्रेताला स्नान घालावे. तसेच प्रेतावरोबर 

अग्नी नेण्याची आवश्यकता नाही. पुर्वी श्रौत किवा 
स्मार्त अग्नी घरात ठेवळेला असे, तेव्हा दहनासाठी तो बरोबर 
नेण्याची प्रथा योग्य होती. आता ती अक्षास्त्रीय व हास्यास्पद 


(३) ब्रह्मचारी मरण पावला असता, त्याचा यग 
(रुईच्या झाडाशी करन) करणे, सकेशा विधवा मृत झ ्. 
असता तिचे क्षोर करणे, पलंगावर किवा गादीवर मृत्यू झाल्यास 

घेणे, बाळंतीण पहिल्या दहा दिवसांत किवा लट 
या अवस्थेत अरण पावलो. असता विद्वेष खटाटोपाची शुर्द् 
करणे, या रूढी त्याज्य होत. ऱ्नी 
४) मृताचा पुत्र वयाने हहान असेल, तर प्रेताला अ 
दण्यासाठी त्याला स्मशानात नेण्याचे कारण नाही. दुसऱ्या 
कोणीही तो देणे योग्य होय. 

ह! ५) अंत्यविधी चालवणाऱ्या 
जाते, ते योग्य नव्हे. ; मलांना 
(६) जन्मतःच किंवा नामकरण होण्यापुर्वी मेलेल्या मु 
पुरावे आणि स्नान करावे. दहन” 
(७) आठ वर्षे पुर्ण झालेल्या कोणत्याही व्यक्तीचा दर्ह' 
पासून सपिडीकरणापर्यंत सर्वे अंत्यविधी करावा. त्मशागी 
' वाळंतीण, कुष्ठी यांच्या प्रेतांना स्मर नः 
स्नान घातल्यानंतर तुलसीपत्रमिश्चित उदकाने तीन वेळा प्र 

करून मग प्रेत चितेवर ठेवावे. 

(९) बेल, रेडा 
पाणी यांमळे 


ब्राह्मणाला पतित मार्नर€ 


मेळेळे; कृत्तिका, पुनर्वसू, पॅचर्व? 
/ अशांचा अंत्यसंस्कार करण्यापून सांगि" 
दं 32 अवदय करावी, असे. धर्मशास्त्रात सां 
तले आहे. पण तशी शुद्धी करणे आवझ्यक नाही. हली 
(१०) करियाकर्त्याने । येमुळे शत झालेल्या मनष्याच्या >. 
द ११ व्या केळ ददागायत्र 
हे मायरिचस डी 1 दिवशी दोषपरिहारार्थ द 


११) मृतासंबंधी आशौच (सुतक) 

ः एकते दिवस आशा उलटून 

पाळावे असे धर्मशास्त्रात सांगितळे नी सात पिढ्या उई । 

व शं दिवस पुतक असते. पिता व जन्मदात्री न 
परांना हाहा णि पनाचे ह्या हे महमा तसेच पतिपत्लींचे 

स्परांर र त्या दोघांना; त * 

राच अत्यक्रिया कैरणार्‍याला दहा दिवस सुतक पवर 


खंड सहावा 


मृतासक्षिध असणार्‍या एकत्र कुटुंबियांनी तीन दिवस आणि इतर 
नातेवाईकांनी स्नानमात्र आशौच पाळावे. 

(१२) दहनक्रिया - स्मशानात गेल्यावर क्रियाकर्त्याने स्नान 
करून एक कोरडे वस्त्र नेसावे व दुसरे अंगावर घ्यावे. पूर्वेला 
तोंड करून बसावे व संकल्प करावा. मग चितेच्या जागी उद- 
काने प्रोक्षण करून तिथे मूठभर तीळ पसरावे आणि चिता 
रचावी. त्यानंतर प्रेताला नग्न करून स्तान घालावे. जवळच 
भूमीचे प्रोक्षण करून अग्नी प्रज्वलित करावा, त्याचे परिसमूहन 
व परिस्तरण करावे; त्याच्या भोवती प्रोक्षण करावे व तुपाच्या 
चार आहुती द्याव्या. मग दक्षिणेकडे मस्तक करून प्रेत 
वावे, अपसव्य करून त्याच्या हृदयावर तुपाची आहुती द्यावी, 
जावर्‌ लाकडे रचावी आणि तीन ठिकाणी अग्नी द्यावा त्या- 
नंतर अग्नीची प्रार्थना करावी. नंतर सर्वांनी सचैल स्नान करावे. 
मृताच्या आप्तमित्रांनी अपसव्य करून मृतासाठी तिळांनी युक्‍त 
असे ओंजळभर पाणी मृताच्या अद्म्यावर सोडावे व सव्य 
केरावे. मग सर्वांनी घरी जावे. 

_ (१३) दहनक्रिया झाल्यावर पहिल्या तीन दिवसांत अस्थि- 
संचयन आणि अकराव्या दिवशी एकोद्ष्ट व सपिडीकरण ही 
शवाद्धे करावी. । 

याव्यतिरिक्त सुतकाच्या अकरा दिवसांत केले जाणारे 

विषमश्राद्ध, वपन, पाच मडक्यांवर पोळ्या, ४ पाढुका व 
पिड देणे, पिडाळा कावळा शिवण्याची वाट पाहणे, वृषोत्सर्ग, 
- वळ रुद्रगणश्राद्ध, वसुगणश्राद्ध, पाथेयश्राद्ध, नग्नप्रच्छा- 
फार वस्त्रदान, गोदाने, शय्यादान, इ. विध त्या 

प्राचीन काळापासून अनेक कल्पना जम ल 
ब त्यांना अनुसरून हे आचार सुरू झाले असावे. त्यांपैकी काही 
तर हास्यास्पदच आहेत. [ भा. सा. इं.; का. क्ला. इ. वन्त 
व्य ' ब्रा. भि.वि.;वे. रा. द. हिं.घ:1 गाभा.” सां. अ.; टि 
भेन्स..वि.) मु. पू. म.; ब्राह्मणधर्मरदाशिका - श्री. वा. कृ. भावे, 
केळ ; भा. ब्रा. जा. प्र.; कु. स. मं.; विवाहविषि - भिड, 

भ वि. सो.; अन्त्येष्टिप्रयोग - पं. रघुनाथशास्त्री कोकजे, १. 

* मंडळ, लोणावळे १९४०] 


एक प्राचीन भूप्रदेश. पाणिनीच्या 

भाह्णक मध्ये ब्राह्मणक नामक प्रदेशाचा उल्लेख आहे. 
पतंजलीच्या मते ते एक जनपद होते. हे जनपद निना 
मध्यभागी होते. मुस्लिम लेखकांनी त्याला ब्रह्मणाबाद म्ह्टले 
आहे. ब्रह्मणस्थलनगर ही त्याची राजधानी होती.ग्रीक इतिहा त" 
कारांनी लिहून ठेवले आहे, की या प्रदेशातील लोक दार्शनिक 
विद्वान होते. तसेच आयुधजीवी संघांप्रमाणे ते स्वातंत्र्यरक्षणाथ 


३२१९ 


ब्राह्मणे 


आत्मबलिदान करायलाही सदैव सिद्ध असत. सिकंदराने त्या 
प्रदेशावर आक्रमण केले, तेव्हा ब्रह्मणक जनपदाने त्याला तीव्र 
प्रतिकार केला होता आणि शेजारच्या राज्यांनाही त्याच्याशी 
संग्राम करायला उद्युक्त केले होते. [ प. का. भा.; पा. का. भा.] 


क्षाह्मणांनी करायचा एक सोमयाग. यात मुख्यत: 
त्राह्मणसव वुरोडाक्ञांचे हवन करतात. यागाच्या शेवटी यज- 
मानाला कृष्णाजिनावर बसवतात व सोन्याने ढवळून संस्कारित 
केलेल्या आज्याने अभिषेक करतात. [ म. ज्ञा. को.-वेदविद्या ] 


सोमयागातील सोळा क्रत्विजांपेकी एक. 

त्राह्मणाच्छंसी ब्रह्मगणामध्ये याचे दुसरे स्थान आहे. 
याच्या नावाचे स्पष्टीकरण असे -- 

ब्राह्मणानि शंसतीति ब्राह्मणाच्छंसी । 
आहत्याह्त्य इांसतीति ब्राह्मणाच्छंसी । 

अर्थ - ब्राह्मणे म्हणतो किवा ब्राह्मणग्नंथांतून घेऊन, घेऊन 
याज्या म्हणतो, म्हणून त्याला ब्राह्मणाच्छंसी असे म्हणतात- 

सोमयागातच याला काम असते. याचे स्थान ब्रह्मगणात 
असले, तरी त्याला होत्याप्र माणे काही याज्या म्हणाव्या 
ठागतात. याशिवाय, त्याला एक-दोन शस्त्रेही म्हणावी लागतात. 
सोमपान करण्यासाठी त्याच्या नावाचा एक चमस असतो. [प. 
श्री. विद्याधरश्ास्त्री भिडे ] 


ब्राह्मणेभ्यो गृ होत्वा 


का. भा., 


केरळातील ब्राह्मण स्त्रियांनी म्हणण्याचा एक 

ब्राह्मणी पाटटू गोतप्रकार. तिथल्या मंदिरात काम कर 
णाऱ्या स्त्रियांची एक विशिष्ट जात आहे. देवीच्या पूजाप्रसंगी 
आणि नायर जातीमधील लोकांच्या विवाहप्रसंगी गीते गाणे हे 
या स्त्रियांचे प्रमुख काम असते. केरळमध्ये या गीतांना वेदवत 
पूज्य मानतात. इ. स. च्या सोळाव्या शतकात या गीतप्रकाराला 
खप लोकप्रियता लाभली. त्यातूनच विष्णुमायाचरितम, सती- 
परिणयमू, नृगमोक्षम, इ. काव्ये निर्माण झाली. ही गीते म्हणजे 
घेचा एक वाड्मयीन ठेवा आहे. मराठीतील 

घवळे किंवा गुजरातमधील घऊल ही याच प्रकारची गीते होत. 


[हिं. म. क. का. ] 


वैदिक वाडमयाचा एक भाग. ब्राह्मण हा शब्द नपुं- 
ब्राह्मणे सकलिंगी असेल, तेव्हा त्याचा अथ ग्रंथ असा आहे 
(ब्रह्मणं ब्रह्मसडघाते वेदभागे नपुंसकम्‌ ।). ब्रह्म हा शब्द वेद 
अथवा मन्त्र अशा सामान्य अर्थानेही वैदिक वाडमयात उप- 
योजिला आहे. म्हणून ब्रह्म म्हणजे वेद यांचे ज्ञान ज्यांमुळे होते 


ब्राह्मणे 
ते ब्राह्मणग्नंथ होत. ब्राह्मण हा शब्द ग्रंथ या अर्थाने प्रथमत: 
तेत्ति. संहितेत (३.७.१. १) आला आहे. पुष्कळ ठिकाणी हा 
शब्द वहुवचनी वापरला आहे. 

ब्राह्मण या शब्दाचा मूळ अर्थ यज्ञकर्मामवील एखाद्या मुद्या- 
वरचे विद्वान याज्ञिकाने केलेले विवेचन असा आहे. या शब्दाचा 
समुदायविषयक अर्थ घेतल्यास तो यज्ञकर्मावरील 
चर्चांचा व विवेचनांचा संग्रह असा होतों. मंत्राचा अर्थ स्पष्ट 
केरून सांगणे, हे ब्राह्मणग्रंथांचे मुख्य स्वरूप असले, तरी मंत्ररूप 
संहितांमध्ये नसलेल्या अनेक विषयांची विधाने ब्राह्मणग्नंथात 


म्हणायचे ते सांगत असता मंत्रांचा त्या त्या कर्माशी संबंध कसा 
आहे, हेही सांगितळेळे असते. पुल्य म्हणजे कोणत्या मंत्राने 
कोणते कर्म करायचे याचे विधान ब्राह्मणांत असते. म्हणून 
ब्राह्मणग्नंथ हे एक विनियोगक्ास्त्र आहे. वैज्ञानिक, आधिभोतिक 
आणि आध्यात्मिक विचार सांगणारा एक महान विश्‍वकोळ 
असे ब्राह्मणग्रंथांचे यथार्थ वर्णन करता येईल. यज्ञांच्या अनुषंगाने 
अनेकविध शास्त्रांची चर्चा ब्राह्मणग्रंथांत आढळते. ब्राह्मणग्रंथांचे 
हे कार्य व स्वरूप न समजल्यामुळे पाश्‍चात्य संशोधकांनी त्यांचा 
अभ्यास करण्याचे टाळे आहे. श्राह्मणग्रंथांविषयी अज्ञान प्रकट 
करताना माक्स म्यूलरने एके ठिकाणी म्हटले आहे, ते असे --- 
भारतीय वाझमयाच्या क्षेत्रातील संशोधकांना हे ब्राह्मणग्रंथ 
कितीही हृदययंगम वाटले, तरी सामान्य सुशिक्षित लोकांना ते 


याखेरीच दुसरा विषय नाही. 


तथापि ब्राह्मणग्रंथांतील करमकांडाचा अभ्यास आणि तदनु- 


षंगिक कथा-आख्यानांचा अभ्यास केल्यास ्राह्मणग्नंथांचे महत्त्व 


ध्यानात येईल. भारतीय संस्कृतीची श्रेष्ठता, भारतीय समाजाचे 
जीवन, यज्ञसं महत्त्व, धर्मशास्त्र, तत्त्वज्ञान, इ. अनेक 
विषयांच्या 


यज्ञांबरोबरच अहीन, सत्रे अशा मोठमो यज्ञांचेही विव 
जाया हो विवेचन 
आह्मणग्रंथांत आले आहे. याशिवाय, अने काम्ययागही धे 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


विधान या ग्रंथांत तपशीलवार केलेले आहे. या विभागाला 
म्राह्मणांतील विधिभाग असे म्हणतात. या विधिरूप कर्मावरो- 
वेरच कोणती कर्मे करणे योग्य नाही, हेही सांगितलेले असते. 
म्हणजेच अकर्माचा निपेध करणे हा ब्राह्मणांचा दुसरा माग 
होय. परंतु यज्ञकर्माचे विधान करणे व मिद्य कर्माचा निषेध 
करणे एवढेच काम भाह्मणग्रंथांचे असते, तर त्यांचा एवढा 
ग्रंथांमध्ये जो फार मोठा भाग 
अर्थवादाचे प्रामुख्याने चार प्रकार 
आहेत, ते असे __ स्तुती, निदा, दुसर्‍याने केलेले क्म 
आणि पूर्वीच्या कल्पांत काय घडले याच्या कथा. म्हणजे ब्राह्मणां- 
अर्थवाद असे प्रामुख्याने तीन विषय 
असतात. परंतु शवरभाष्यामध्ये ब्राह्मणांचे प्रतिपाचय असे दहा 
विषय असतात, असे म्हटले असुन, त्यांची नावे दिली आहेत, ती 
अशी (जं. सू २-१-८ वरील भाष्य) - 
हेतुनिवंचनं रि नन्दा प्रशंसा संशयो विधि: । 

ही व्यवधारणकल्पना । 

उपमानं दश्शंते तु विधयो ब्राह्मणस्य तु 
र हेतू, शब्दांची निरक्ती, काही कर्मांची निदा, काही 

स्तुती, संशय, विधी, दुसर्‍याने केलेल्या कर्माचे प्रति" 
तील कथा, निश्‍चय आणि उपमान असे 
दहा विषय तराह्मणग्रंथांत सांगितलेले असतात. 


वाला अथ करण्याचा पहिला प्रयत्न ब्राह्मणांत असल्यामुळं 
त्यांना मंत्रांवरील पहिले 


- भाष्यग्रंथ असे म्हटले आहे. कोणत्या 
सत्राचा विनियोग कोणत्या कर्मासाठी करायचा, हे तर ब्राह्मणात 
सांगितलेले असतेच 2 शिवाय मॅबॉभधील जन्दांचा अर्ज कर्माशी 
केसा सुसंवादी आहे, हेही त्यांत कौशल्याने सांगितलेले य 
उप्कळ वेळा मंत्राचा अर्थ कर्माशी संबंधित असतो ? 'पण कपि 
कर्माशी सयुक्तिक नाही, तिथे त्या मंत्राचा अर्थ 
खटाटोप ब्राह्मणकारांना करावा 

* अशा वेळो मंत्राचे आध्यात्मिक विवेचन करून 
/ पुरूष करून दाखविलेला असतो. उदा? 

' (साम. २. ११.१३) या क्रवेवरील साम- 


ते होण्यासाठी केल्या जाणार्‍या यशात 
करावे, असे त म्हटले आहे. या ठिकाणी प 
पक्यूंचे रोगनिवारण होण्याचा निदेश असल्यामुळे हा मंत्र कर्मार्शि 
अनुरूपच आहे दीर्घ रोगाने पछाडलेला मनुष्य बरा न्हावा, 
पं करण्यास सांगितलेल्या यज्ञांत आ नो मित्रावरुणा 
साम. २.१.१.८. 


शय १) या कचेवरील सामगान करण्यास सांगि- 
तले आहे. या ठिकाणी संबंधित मंत्रात केवळ मित्रावरुणांची 
म्हणून मंत्राच्या अर्थाचा कर्मांशी संबंध 


खंड सहावा 


नाही; पण इथे हा संबंध कसा आहे, ते तांडच ब्राह्मणात पुढील- 
प्रमाणे सांगितले आहे - 
म्रित आणि वरुण यांचा संबंध प्राण आणि अपान यांच्याशी 
. मित्र ही दिवसाची देवता असून, ती प्राणाची प्रतिनिधी 
वरुण ही रात्रीची देवता असून, ती अपानाशी संबंधित 
- म्हणून या देवतांनी दीर्घ रोगाने पछाडलेल्या मनुष्याच्या 
शरीरात वास करावा आणि त्याच्या प्राणापानांचे नियमन करावे, 
यासाठी या कर्मामध्ये मित्रावरुणांची प्रार्थना विहित आहे. 
_ वेहुतेक सर्व ब्राह्मणग्नंथांत निरनिराळा इब्दांच्या व्युत्पत्ती 
केढेल्या आढळतात. भाषाशास्त्रदृष्ट्या आणि वैज्ञानिक दृष्ट्या 
या निर्वचनांचा अभ्यास केल्यास त्यातूनच व्याकरणशास्त्र उद- 
स आले, असे म्हणता येईल; पण अक्या प्रकारे ब्राह्मणग्रंथांमध्ये 
वेगवेगळे विषय आले असले, तरी य॒ज्ञांचे विधान सांगणे हाच 
नाह्यणांचा प्रमुख विषय ठरला आहे. म्हणून ब्राह्मणग्रंथांचा 
अभ्यास म्हणजे यज्ञांचा अभ्यास असे समीकरण झाले आहे. 
आह्यणांचे प्रामाण्य - ' मत्त्रत्राह्मणयोवेंदनामधेयम्‌ १ मत्त 
की संहिता आणि ब्राह्मणग्रंथ यांना वेद असे नाव आहे, प 
- 'स्तेबाने म्हटले आहे (आप. श्रौ. सू. २४.१.२१ ). वेद किवा 
“दाची शाखा म्हटली, की तिचे दोन भेद असतात - मन्त्ररूप 
संहिता आणि व्याख्यानरूप किवा विधानरूप ब्राह्मण. कालदृष्ट्या 
*ह्मणांची रचना संहितांनंतरची मानली गेली असली, तरी 
अध्ययन समावेश अपौरुषेय ग्रंथांतच झाला आहे. ब्राह्मणांचे 
न गुरुपरंपरेने अविच्छिन्नपणे चाळू राहिले. त्यामध्य 
२ गक नुरूप बदल होत गेले नाहीत. ब्राह्मणांतील काही अशात 
य (उदात्त अनुदात्त स्वरित) आहे, तर काहींमध्ये दोन 
एकच स्वर आहे. देवतांच्या स्तुतिपर असलेल्या मंत्रांना 
गया. स्थान देऊन यज्ञकर्माचा विस्तार केला गेला, तो 
साठी . म्हणून उभयविध वेदवाडमयाचे प्रवतेन यज्ञा- 
जाले आहे, असे वेदांगज्योतिषात म्हटले आहे. 
. यासंबंधी एक मत प्रतिपादन केलेले आहे, ते असे - ब्राह्मण" 


ग्र्थ जे > क न 
. है इशवरप्रणीत नसून, क्रषिप्रोक्‍्त आहेत. त्यामुळे ब्राह्म 


>, 0: 
य | वनी 
/०५/ ज्म / ,/५| 


१) 
ग्य 


> 


यज्ञकर्मात 


ग्रंथा ह 
सहित वेद ही संज्ञा देणे योग्य नाही. याचे उत्तर अस - 
त्र “मध्ये जे मंत्र आहेत, त्यांचे द्रष्टे म्हणून 

षोंचा र 


उल्लेख आहे. परमेश्वराच्या निःश्‍वासावरोबर उत्पन्न 
र्तने य मंत्र क्रषींना दिसले आणि त्या कृषींनी त्यांचे 2. 
ब्राह्मणग्र “. त्या अर्थाने मंत्ररूप संहिता. जशा त्ररषिप्रोकत रज 
आणिदार ईशवराच्याच हुंकारातून प्रसूत झाले /आणि 
संहिता रा त्या त्या ग्रंथांचे प्रवतेन झाले, म्हणून मंत्ररून 
ब्र शिन ब्राह्मण या दोहोंनाही वेद म्हणणे योग्य आहे. 
'ह्यमणग्रंथांमध्ये जे कर्मकांड प्रतिपादन केळेले आहे, त्याचे 
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शहाराष्ट्र ग्रेथोतेजक तलेस्था 
११३२ छा > थेड, गद्रे जाड, 


ण्त्ण थूरशीषर चोर, पुणे-४११ ०९७ 


आकलन न झाल्यामुळे ब्राह्मणांना दूर सारून केवळ संहितेलाच 
वेद म्हणण्याचा हा काही विद्वानांचा प्रयत्न दिसतो. परंतु 
प्राचीन शास्त्रकारांनी ब्राह्मणग्रंथांना वेद म्हणूनच मान्यता 
देऊन गौरविले आहे. ब्राह्मणग्नंथांतील वेदवचनांच्या आधारा- 
वरच अनेक नियम-सिद्धान्त शास्त्रकारांनी सांगितले आहेत. 

ब्राह्मणांचा काळ - वेद हे अपोरषेय आहेत असे म्हटले, 
तर ते अनादी आहेत असेही म्हणावे लागते. याचा अर्थ वेद 
कधी रचले गेले हे सांगता येणे कठीण, इतके ते जुने आहेत. 
वेदांच्या अनादित्वावरोवरच ब्राह्मणग्रंथांचेही अनादित्व मान- 
लेळे आहे. तथापि चिकित्सकदृष्ट्या आणि ऐंतिहासिक दृष्ट्या 
ब्राह्मणग्रंथांचा काळ ठरविण्याचा प्रयत्न झाला आहे. त्या 
दृष्टीने विचार करता ब्राह्मणांची रचना संहितांनंतरची आहे, 
हे निविवाद. ब्राह्मणांत संहितांमधून मंत्र उद्धृत करून त्यांचा 
अर्थ करण्याचा प्रयत्न केलेला आहे व मंत्राचा कर्मात विनियोग 
सांगितला आहे, त्यावरून संहितांनंतर ब्राह्मणग्रंथ रचले गेले हे 
उघड आहे. तथापि काही संहिता मंत्र व ब्राह्मण अशा मिश्रित 
स्वरूपात असल्यामुळे या संहितांची रचना मात्र ब्राह्मणकालात 
झाली असेच म्हणावे लागते. भाषाशास्त्रदृष्ट्या किवा कर्मा- 
तष्ठानाच्या विवेचनाच्या दृष्टीने विचार करण्यापेक्षा ज्योतिष- 
झास्त्र हे काळ ठरविण्यास अधिक योग्य, असे शास्त्र आहे. 
ब्राह्मणग्रंथांत कृत्तिका हे नक्षत्र पहिळे नक्षत्र मानलेले आहे. 
कुत्तिकानक्षत्र हे पूर्व दिशेकडून कधीही च्युत होत नाही, असे 
शतपथातं म्हटले आहे (२-१-२-३) . कृत्तिकापासून विशाखापर्य- 
तची ती देवनक्षत्रे आणि अनुराधापासून भरणीपर्यंतची ती 
य॒मनक्षत्रे मानलेली आहेत. म्हणजे पृथ्वीच्या मध्यरेखांशापासून 
उत्तरार्धात देवनक्षत्रे आणि दक्षिणार्धात यमनक्षत्रे असतात, 
असा त्याचा अथे होतो. हाच अर्थ तैत्तिरीय ब्राह्मणात सांगि- 
तला आहे. या संबंधीच्या अभ्यासावरून असे अनुमान काढण्यात 
आले आहे, की ब्राह्मणांची रचना सनपूर्वे २००० वर्षांपूर्वी 
झाली असावी. लोकमान्य ' टिळकांनी त्र्ग्वेदाचा काळ सनपूर्व 
सुमारे ४००० वर्षे मानला आहे. त्या दृष्टीने ब्राह्मणांचा रचना- 
काळ सनपूर्व २००० हा सयुक्तिक वाटतो. 

निरनिराळ्या वेदांचे ब्राह्मणग्रंथ पुषकळ आहेत, असा 
उल्लेख असला, तरी जे ब्राह्मणग्नंथ सध्या उपलब्ध आहेत, 
त्यांचीच माहिती घेता येण्यासारखी आहे, ती अशी - 

क्रग्वेदाची ब्राह्मणे - क्रग्वेदाशी संबंधित असे दोन ब्राह्मण- 
ग्रंथ उपल्ब्ध आहेत - (१) ऐतरेय व (२) शांखायन. ऐतरेय 
ब्राह्मणामध्ये सोमयाग, द्वादशाह, सत्रे, इ. विषयांसंवंधी विधाने 
आहेत. हे ब्राह्मण क््ग्वेदाशी संबंधित असल्यामुळे यज्ञकर्मांमध्ये 
होता या त्रप्त्विजाने म्हणायच्या क्रःचांचे व त्याने करायच्या 


ब्राह्मणे 


ब्राह्मणे 


कर्मांचे विधान यात आहे. शुन:शेपाचे प्रसिद्ध आख्यान याच 
ब्राह्मणात आहे. यात इंद्रमहाभिषेकाचेही वणन आहे. श्यांखायन 
ब्राह्मणालाच कोषीतकी ब्राह्मण म्हणतात. तथापि काही विद्वा- 
नांच्या मते हे दोन भिन्न ब्राह्मणग्रंथ असावे. उपलब्ध असलेल्या 
क्रग्वेदाच्या शाकल संहितेशी या ब्राह्मणाचा संबंध दाखविता 
येत असला, तरी या ब्राह्मणाच्या रचनाकाळी क्रग्वेदाची 
एखादी स्वतंत्र शाखा असावी. या ब्राह्मणात अग्निहोत्र, चातु- 
र्मास्य, सोमयाग, अहीन, सत्रे, इ. यज्ञांमध्ये करायच्या होत्र- 
कर्माचे विधान आहे. 

यजुवेंदाची ब्राह्मणे - यजुर्वेदांतर्गत शुक्ल यजुर्वेदाच्या दोन 
शाखा उपलब्ध आहेत- (१) माध्यंदिन व (२) काण्व. या 
दोन्ही शाखांचे ब्राह्मणग्रंथ उपलब्ध असून, त्यांमध्ये फरक फारच 
थोडा आहे. शतपथ ब्राह्मण हे सर्व ब्राह्मणग्रंथांत मोठे आणि 
महत्त्वाचे ब्राह्मण आहे. याज्ञवल्क्याकडे याचे रचनाकतृंत्व दिले 
जाते. या ब्राह्मणामध्ये यज्ञकर्माचे विधान आहेच; शिवाय 
त्यात अनेक कथा व आख्याने आहेत. त्यामुळे या ब्राह्मणाचा 
विस्तार मोठा झाला आहे. यात यज्ञकर्माचे विधान सांगताना 
अथेवादाच्या द्वारा कर्माचे माहात्म्य प्रतिपादन केले आहे. 
अध्वयूं या क्रत्विजाने यज्ञकर्मात करायच्या कृत्यांची विधाने 

यात असल्यामुळे यज्ञविधीचे सम्यक दशन या ब्राह्मणात होते. 
यजुवेंदांतर्गत क्रृष्णयजुर्वेदाच्या चार ज्ञाखा उपलब्ध असल्या, 
तरी केवळ तेत्तिरीय शाखेचेच ब्राह्मण उपलब्ध आहे. हे तैत्तिरीय 
ब्राह्मण मंत्रत्राह्मण अश्या मिश्रित स्वरूपात आहे. म्हणजे यामध्ये 
काही मंत्र असे आहेत, की ज्यांचे विधान संहितेत आहे आणि 
संहितेतील अनेक मंत्रांचे विधानही या ब्राह्मणात आहे. काम्य- 
याग, पश्युयाग, इ. कर्मांबरोबर काठकचयनांचे विधान या ब्राह्म- 
णात आढळते. नचिकेताची कथाही तेत्ति. ब्राह्मणात सांगितली 
आहे. काठकब्राह्मण या नावाने स्वतंत्र ग्रंथ असावा; परंतु 
त्यातील फारच थोडा भाग उपलब्ध आहे. 
सामवेदाची ब्राह्मणे - सध्या सामवेदाच्या तीन शाखा उप- 
लब्ध आहेत. त्यांपैकी कौथुमी आणि राणायनी यांच्यांत काहीच 
फेरक नाही. त्यामुळे त्यांचे ब्राह्मणग्रंथ एकच आहेत. तिसंर्‍्या 
जैमिनीय शाखेचे स्वतंत्र ब्राह्मण आहे. कौथुमी शाखेचे आठ 
ब्राह्मणग्रंथ आहेत, त्यांची नावे अशी -- (१ ) तांडय, ( २) षड्‌- 
विश, (३) सामविधान, (४) आषेय, (५) दैवत, (६ ) छांदोग्य, 
(७) संहितोपनिषद आणि (८) वंश. या सर्व ब्राह्मणग्नंथांवर 
टासणाचार्यांचे माष्य आहे. यांतल्या तांड्य ब्राह्मणाला पंचविश 
पिती प्रौढ ब्राह्मण असेही म्हणतात. या ब्राह्मणात २५ अध्याय 
रने काच मि आ हणण शह होह 
आहेत. हे ब्राह्मण सामवेदाचे असल्या- 
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मुळे निरनिराळया यज्ञांत कोणती सामगाने कशी म्हणावी, 
वेगवेगळ्या सामांची नावे कशी पडली, यज्ञात सामगानांचे 
महत्व काय, इ. अनेक विषयांची चर्चा या ब्राह्मणात आढ- 
ळते. या ब्राह्मणाच्या मानाने इतर ब्राह्मणग्रंथ ल्हान आहेत व 
त्यांमध्ये यज्ञकर्माचे विवेचन अतिशयच त्रोटक आहे. जैमिनी 
शाखेचे जेमिनीय ब्राह्मण किवा तळूवकार ब्राह्मण म्हणून एक 
ब्राह्मण आहे. तांड्य ब्राह्मणाप्रमाणे यातही सामगानांचा विनिॅ 
योग वेगवेगळ्या यज्ञांत कसा असतो, ते सांगितले आहे. है 
भ्राह्मण बऱ्याच अशुद्ध स्वरूपात उपल्ब्ध असून, त्याचा अभ्यासही 
फार कमी झालेला आहे. दता 

अथवंवेदाचे ब्राह्मण - अथर्ववेदाच्या शौनक व पैप्पल 
अश्या दोन शाखा असल्या, तरी त्याचे गोपथ ब्राह्मण हे प 
ब्राह्मण उपल्ब्ध आहे. हे ब्राह्मण फारच अलिकडच्या काळा 
असावे. विशेष म्हणजे वैतानसूत्र आणि कौशिकसूत्र ही 
नंतर गोपथ ब्राह्मणाची रचना झाली असली पाहिजे, असे ग्य 
मत आहे. अथवंवेदाचा आणि या ब्राह्मणाचा यज्ञकर्माशी संब 
कसा आला, हे पाहण्याच्या दृष्टीने या ब्राह्मणाचा अभ्यास 
करणे आवद्यक आहे. त्याचप्रमाणे जुन्या समजल्या जाणाऱ्या 
क्ग्वेदाच्या शांखायन ब्राह्मणाश्षी याचा संबंध कसा, 
अभ्यासण्यासा रखे आहे. 

सामाजिक व सांस्कृतिक विचार - यज्ञाचा सोंगोपाग 
करणे हा जरी ब्राह्मणग्रंथांचा प्रधान उद्देश असला, तरी ₹ 
अनुषंगाने शब्दनिर्वचन; राजा, आचार्य व क्षी यांच्या वंक्ञावळी जर 
व विविध आख्याने-उपाख्याने आली आहेत. त्यामधून व 
कालीन क्लषींचे काही सामाजिक व सांस्कृतिक विचारही च कर्मा- 
झाले आहेत. ' यज्ञो वै श्रेष्ठतमं कर्म -_' यज्ञकर्म हे सर्व हा 

मध्ये श्रेष्ठ कमं आहे, हा त्यामधला मुख्य विचार होय. हो 

सूर्यासमान तेज:स्वरूप आहे, असे काही ठिकाणी म्हटले जॅ. 
तर इुसर्‍या ठिकाणी तो प्रजापती असल्याचे म्हटले आहे १ 
ब्रा. ४.३०४.३: १७४. १.१६ ). यज्ञाने मनुष्य सर्व पापांपासून सुटत ग 
होतो. अश्वमेध यज्ञ करणारा म्हाहत्येच्याही, पाथादत र 
यज्ञामुळे मनुष्याचे ऐहिक हेतू सफल होतात, इतकेच नव्ह तती 
त्याला स्वर्गही मिळतो. पुण्यकर्मे करणाऱ्या सर्वांनाच लकत 
होते. पुनर्जन्म व पुनमृंत्यू टळून मोक्ष मिळणे यासाठीर्ह वैदिक 
हेच साधन आहे. (शु. ब्रा. २.३.१.६; १३.५.४.१)-. व 
मंत्रांच्या पठनाने चित्त ज्ञांत व मन सबळ होते. मंत्रोच्चारणान 
वायुमंडलातही परिवतन होऊन निखिल विद्ववात धर्मचक्र फिरू 
लागते (ऐ. ब्रा. १४.३ ). 

वृष्टिविज्ञानाचे रहस्य आधुनिक विज्ञानाला पटेल अश्या 
प्रकारे ब्राह्मणग्रंथांत सांगितले  जाहे. * अग्नेवे धूमो जायत 


खंड सहावा 


धूमादभ्रम भ्राद्वृष्टि:' - अग्नी (ताप) मुळे धूम (वाफ) उत्पन्न 
होतो. धूमामुळे ढग वनतात व त्या ढगांतून वृष्टी होते. वायू 
हा या कामी साहाय्यक होत असल्यामुळे त्याला वृष्टीवर प्रभाव 
गाजवणारा असे म्हटले आहे. 
ब्राह्मणकाली प्रजापती ही प्रमुख देवता होती. तत्कालीन 
कृषींनी त्याला अनादी, अमर व लोकरक्षक मानले आहे. या 
सृष्टीचा कर्ताही तोच. ' प्रजापतिर्वा इदमग्र आसीत्‌ । एक एव 
साझकामयत । >< प्रजापती हा सृष्टीपुर्वी एकटा एक होता. 
त्याला सृष्टीची इच्छा उत्पन्न झाली. त्या इच्छामात्रे ही सकल 
सृष्टी निर्माण झाली (श. ब्रा. ६.१.३.१). सृष्टीत पृथिवी, 
अंतरिक्ष व द्यौ असे तीन लोक आहेत. 
मनुष्याचे आयुष्य १०० वर्षांचे आहे व क्वचित मनुष्य 
१०० वर्षाहूनही अधिक जगू शकतो. माणसाला पूर्णे आयुष्य 
उपभोगायचे असेल, तर त्याने दिवसातून दोन वेळा मिताहार 
केळा पाहिजे, शरीरात रोग उत्पन्न होतात, ते मुख्यत्वे क्रतू 
वेदळण्याच्या संधिकालात होतात. शुद्ध जल हे रोगनाशक असते. 
हे शरीरातल्या प्रतिकूल कीटाणूंचा नाश करते, असे 
भाह्मणग्रंथांत म्हटले आहे. 
शनाह्मणग्नंथांनी पत्नीला व तदनुषंगाने गृहस्थाश्रमाला फार 
महत्त्व दिले आहे. पत्नी ही केवळ पुरुषाचे घर-दार सांभाळ- 
एवढीच नसते, तर ' अर्धो वा एष आत्मनः यत्पत्नी ' "३ 
तीही पुरुषाचे अर्धांग असते (तै. ब्रा. ३.३-३.५)- ' श्रिया 
एतडरूपं यत्पत्न्य: ' << गृहस्वामिनी स्त्रिया या लक्ष्मीरूपिणी 
'सेतात. “न बे स्त्रियं घ्नन्ति ' <. पुरुषांनी स्त्रीला मारू नये, 
स्त्री ही गृहाची प्रतिष्ठा आहे. ज्याला पत्नी नसेल त्याला 
करण्याचा अधिकार नाही (तै. ब्रा. ३.९.४-७; श. ब्रा. 
> गृहस्थाश्रम चालवून पत्नीच्या ठिकाणी पुत्र 
तोच करो हे आवड्यक होय. “ नापुत्रस्य लोको$स्ति ' "न पुत्र- 
जीवति स्वर्ग मिळत नाही. ' तस्मादुत्तरवयसे पुत्रान्‌ पितोप- 
ति ' > पित्याच्या उतार वयातपुत्रांनी त्याचे पालन करावे. 
]रचे अनेक उल्लेख ब्राह्मणग्रंथांत आढळतात. 
डग वैदिक धर्मात सत्यावर फार मोठा भर दिला आहे. सत्य 
५. / सत्य संकल्प करणे आणि सत्य कर्म करणे या गोष्टी 
के धर्माला अपेक्षित आहेत. असत्य बोलणे व असत्याचरग] 
व. हे वैदिक लोक महापातक समजत. ' क्र्तेनैव स्वर्ग लोकं 
गमयति ह सत्य मार्गाने ची प्राप्ती होते ( तां. ब्रा 
१८ नेच स्वर्गाची प्राप्ती ह्‌ हि 
२.१९), अमेध्यो वै पुरुषो यदनृतं वदति च खोटे बोल- 
३.१ शरा पुरुष अशुद्ध होतो. त्याचे पावित्र्य नष्ट होते (श. ब्रा. 
आ. र्ट ). ' एतद्वाचरिच्छद्रं यदनृतम्‌ ' च असत्य हे वाणीचे 
* आहे. त्यातून सर्व काही चांगले गळून जाते, असे त्यांत 


अशा प्रक 


२३२५ 


ब्राह्मतीथे 


म्हटले आहे. 

मनुष्याने अभिमान किवा अहंकार धारण करू नये. * तस्मा- 
न्नातिमन्येत पराभवस्य हैतन्मुखं यदतिमान: '-_ अहंकार घारण 
करू नये. कारण ते पराभवाचे, अध:पाताचे हार आहे (श. ब्रा. 
५.१.१.१) . मूर्ख गुरूकडून उपनयन करून घेऊ नये. द्वेष व 
चोरी करू नये. कोणाला शिव्या देऊ नयेत. अशी काही पापे 
घडल्यास प्रायश्चित्त करावे. सवे प्रायश्चित्तांत यज्ञ हे प्रधान 
प्रायश्चित्त होय. मनुष्याने आत्मविश्वास व दृढ निर्धार घरून 
निरलसपणे कार्याला लागावे, सतत प्रयत्न करीत राहावे, हे 
सांगताना ऐतरेय ब्राह्मण (२३.३.१५) म्हणते - 

चरन्वे मधु विन्दति चरन्‌ स्वादुमुदुम्बरम्‌ । 
सूयस्य पश्य श्रेमाणं यो न तन्द्रयते चरंरचरेवेति ।॥। 

अर्थ - गतिमान मनुष्याला मधू प्राप्त होतो. (त्याचे उदिष्ट 
सफल होते.) पुढे जाणाऱ्या माणसाला स्वादिष्ट उदुंबर (फल) 
मिळते. सूर्य अविश्रांतपणे रात्रंदिन गतिशील राहतो म्हणून 
तो विश्ववंद्य ठरला आहे. म्हणून दृढ निश्चयाने तू पाऊल पुढे 
पुढे टाक. 

हे सर्व उपदेश मानवाच्या अभ्युदयासाठी व आत्मकल्याणा- 
साठी केलेले आहेत. वैयक्तिक व सामाजिक कल्याणाच्या उदे- 
शाने केलेले स्पष्ट उपदेश वैदिक वाऊमयात पहिल्या प्रथम 
ब्राह्मण ग्रंथांतत आढळतात. त्यांचाच विस्तार पुढे स्मृती, शास्त्रे 
आणि पुराणे यांनी केलेला आहे. [ वै. सा. सं.; म. ज्ञा. को.; 
वै. सा.; क. हे. इं; वै. को.] 


, एक काम्य व्रत. कालावधी एक वषे. चैत्र 
ब्राह्मण्यप्राप्ता जुद्ध प्रतिपदेपासून चतुर्थीपर्यंत चार दिवस 
करायचे हे व्रत आहे. त्यात अनुक्रमे इंद्र, यम, वरुण व कुबेर 
या देवांपैकी एकेकाची एकेका तिथीला पूजा करतात. हे देव 
म्हणजे वासुदेवाची चार रूपे असे समजतात. पुजेच्या वेळी त्यांना 
अनक्रमे तांबडा, पिवळा, काळा व पांढरा या रंगाची वस्त्रे सम- 
पेण करतात. फल - स्वर्गप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


वाप्ती एक काम्य व्रत. यात ज्येष्ठ पौणिमेला एका 
ब्राह्मण्या ब्राह्मण दंपतीला वस्त्र व भोजन देतात. 
फल - सात जन्म ब्राह्मण वर्णाची प्राप्ती. [हि. ध.] 


6_ * अडगुष्ठमूलस्य तले ब्राह्म तीर्थ प्रचक्षते ' > 
ब्राह्मताथ उजव्या हाताच्या आंगठ्याच्या मुळात ब्राह्मतीर्थ 
समजावे (मनु. २.५९). या तीर्थाने आचमन करावे असे 
सांगितले आहे. 


ब्राह्म महूत 


0. एक कालसंज्ञा. रात्रीच्या शेवटच्या प्रहराला 
माझ सुहूत जरह्य मुहूर्त असे नाव आहे. विष्णू पुराणात 
याची व्याख्या दिलेली आहे, ती अशी - 
रात्रे: पश्‍्चिमयामस्य मुहुर्तो यस्तृतीयक: । 
स ब्राह्म इति विज्ञेयो विहित: स प्रबोधन: ॥। 
अर्थ - रात्रीच्या शेवटच्या प्रहरातील जो तिसरा मुहूर्त (दोन 
घटकांचा काल) त्याला ब्राह्म मुहुर्त म्हणतात. या मुहुर्तावर 
झोपेतून जागे व्हावे. 
ब्राह्म मुहुर्तावर उठून इष्टदेवतेचे स्मरण करावे, रात्री वाप- 
रलेळे वस्त्र बदलावे, हात-पाय धुवावे व देवता, क्रषी, मुनी, 
इत्यादींचे स्मरण करावे, असे सांगितले आहे..[ आचारेन्दु ] 


य विवाहाच्या आठ प्रकारांपैकी एक. ब्राह्मणां- 
आह्य ववाह साठी हा विवाहप्रकार योग्य समजला जात 
असे, म्हणून त्याला ब्राह्म असे नाव मिळाले. याचे स्वरूप असे - 
आच्छाद्य चाचंयित्वा च श्रतिज्ञीलवते स्वयम्‌ । 
आहूय दानं कन्याया ब्राह्मो घर्म: प्रकोतित: ।। 
(मनु. ३.२७) 
अर्थ -ज्या प्रकारात विद्वान आणि शीलसंपन्न अश्या वराला 
स्वत: बोलावून, त्याचा सत्कार करून व त्याला वस्त्रालंकार 
देऊन, वधूपिता आपली कन्या देतो, त्याला ब्राह्म विवाह असे 
म्हटलेळे आहे. 
या अकारात वघूपिता वराकडून कन्याशुल्क घेत नाही; तर 
त्यालाच उलट द्रव्य देऊन संतुष्ट करतो आणि कन्येलाही यथा- 
शक्‍ति वस्त्राभूषणांनी अलंकृत करून, तिचे दान करतो. 
विवाहाचा हा प्रकार शुद्धतम व विकसित मानलेला आहे. 
कारण यात शारीरिक शक्‍तीचे प्रयोग, कोणत्याही प्रकारचा पण, 
धनाची इच्छा किवा कामुकता यांचा संपूर्ण अभाव असतो. 
क्ग्वेदातील सोम व सूर्या यांचा विवाह हा ब्राह्म विवाहाचेच 
पुर्वर्प आहे. भारतात हा विवाहप्रकार अद्यापही 
सर्वात अधिक लोकप्रिय आ? 
अनिष्ट रूढी जिरली आहे. 


२३३६. 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


अंधश्रद्धा यांविषयी तिरस्कार उत्पन्न ज्ञाला होता. त्यांपैकी काही 


लोक हिंदूंच्या आचार-विचारांची वौद्धिक चिकित्सा करू णा 
होते. राजा राममोहन राँय हे त्यांपैकी प्रमुख होत. नी 
धामिक समजुती व रूडी आपल्या प्राचीन धमंग्रंथांशी 2 

आहेत, असे त्यांना दिसून आले व तसे त्यांनी प्रतिपादनही सुरू 
केले. त्यांना वेदप्रामाण्य मान्य होते; पण अनेक देवतांची उपासना 


42: शि री 


र 34 का मित: वया 
|: ण. ताच 1 न 


राममोहन रॉय 


बंड 
आणि मूतिपूजा मान्य नव्हती. म्हणून हिंदू धर्मशास्त्राविर् _ 
न उभारता बुद्धीच्या कसोटीवर टिकतील अज्ञा धामिकव बरी. 
जिक सुधारणा घडवून आणाव्या, अशी त्यांनी आकांक्षा थ र 
जातिभेद, बहुपत्नीप्रथा, सतीची चाल, पोथी निष्ठा, धे 
ई. मध्ययुगीन कल्पनांचा त्यांनी निषेध केला. समुद्रपर्यटन वी 
त्यांनी त्यांपैकी एक रूढिबंधन तोडून टाकले. अक्ा प्रकारे 


* छा जागृत करून घामिक आचार-विचारांतीळ कठं 
- नाहीसा करण्याचा प्रयत्न त्यांनी केला. 


2 र त्यांनी 
उ आपल्या सुधारणावादाला मूर्तस्वरूप देण्यासाठी क्क, 
अह्मसभा नावाची अद्वैतवादी हिंदूंची एक संस्था जा व्र 
तिलाच पुढे ब्राह्म समाज हे नाव प्राप्त झाले. प्रत्येक शनि 


कक...“ ...:2__.. टा 


२२३७ 


ज्डन्सावकाळी..ही सभा भरत असे. त्या वेळी दोन तेलुगू ब्राह्मण 
शेजारच्या खोलीत, दाराला पडदा लावून वेदपठण करीत. त्या 
खोलीत ब्राह्मणेतरांना प्रवेश नसे. सभेत उपनिषदांचे वाचन केले 
जाई आणि राममोहन रॉय यांचे उपदेश वाचले जात. शेवटी 
प्राथना होत असे. 
ब्राह्म समाजाच्या सभासदांची संख्या जसजशी वाढू लागली, 
तसतशी सनातन धर्माभिमानी हिंदूंना चिंता वाटू लागली आणि 
त्यांनी घर्मसभा नामक एक विरोधी संस्था निर्माण केली. भवानी- 
चरण बानर्जी हे त्या संस्थेचे अध्यक्ष व राजा राधाकांत देव हे 
कार्यवाह होते. दोन्ही संस्थांची वृत्तपत्रे सुरू झाली व त्यांतून 
परस्परांवर टीका-प्रतिटीका होऊ लागल्या. हा संघर्ष हळूहळू 
केल्कत्त्याच्या बाहेरही पसरला आणि त्याने बरेच उग्र ख्स 
धारण केले. 
इ. स. १८३० च्या जानेवारीत राममोहन रॉय यांनी ब्राह्म 
समाजाचे 'एक नवीन मंदिर उघडले. त्या मंदिरासंबंधी जी 
धोषणा करण्यात आली, ती.अशी - 
आह्ासभेच्या या मंदिरात विश्‍वाचा जनिता व रक्षणकर्ता 
"शा एका शाश्‍वत, निविकार व अतर्क्य परमात्म्याचीच उपासना 
जाईल. कोणत्याही समाजात एखाद्या विवक्षित नावाने 
असलेल्या देवाची उपासना इथे होणार नाही. तसेच 
कोणतीही मूर्ती, चित्र, पुतळा किवा कसलेही प्रतीक इथे ठव- 
“धात येणार नाही. इथे कोणत्याही निमित्ताने जीवहत्या होणार 
नाही किवा खाद्यपेयादी व्यवहार होणार नाहीत. तसेच कोण- 
घााही पंथाच्या किवा व्यक्‍तीच्या उपासनामूर्तीसंबंधी किवा 
"डतीसंबंधी इथे निदाव्यंजक भाषण केले जाणार नाही. जेणे- 
७ गोती. भूतदया, पावित्र्य, परोपकार, इ. सद्गुणांचा विकास 
होईल आणि सर्व धर्मपंथांच्या लोकांत सलोखा वाढेल, असाच 
उपदेश ब संवाद इथे केला जाईल. 
एकेश्‍वरी उपासनेचे प्रार्थनामंदिर स्थापून अद्वैत वेदान्ताची 
मतें भतिष्ठा करणे हेच राममोहन रॉय यांचे ध्येय होते. त्यांच्या 
पडणे ईशवरभक्‍्तीचा खरा मार्ग म्हणजे मनुष्यमात्राच्या उपयोगी 
कमी ' हा होय. हिंदू धर्मातील कर्मकांड व व्रतवैकल्ये यांचे महत्त्व 
करून, धार्मिक, सामाजिक व राजकीय क्षेत्रात लोक- 
ळं सेवेच्या | ब्रताचा पुरस्कार आधुनिक युगात प्रथम राजा राममोहन 
य यांनीच केला आणि ब्राह्म समाज हे त्याचेच मूर्तरूप होय. 
आका स. १८३३ साली राममोहन रॉय निधन पावल्यानंतर 
"ह्य समाजाला अवकळा प्राप्त झाली. श्रीमान गोवा 
च्यी साहाय्याने पं. रामचंद्र विद्यावागीश यांनी सं रा 
घटना रक सभा कशीबशी चालू ठेवली होती; पण त्यासं 
, संघटना नव्हती किवा तिच्या कार्यावर कोणाचे 
भा. सं. को. ...२२ 


प्र 
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नियंत्रण नव्हते. ब्राह्म समाजाची एकेश्‍वरी उपासना मान्य कर- 
णारे कित्येक सदस्य घरी मात्र मूतिपूजा करीत. त्यांच्यांत 
निष्ठा व शिस्त मुळीच नव्हती. अ्षा परिस्थितीत द्वारकानाथांचे 
पुत्र देवेंद्रनाथ ठाकूर यांनी समाजाचे पुनरुज्जीवन करण्याचे 
ठरवले. इ. स. १८३९ मध्ये त्यांनी तत्त्वरंजिनी सभा स्थापन 
केली. पं. रामचंद्र विद्यावागीश यांच्या सूचनेवरून पुढे त्या 
संस्थेला तत्त्वओोधिनी सभा हे नाव देण्यात आले. उपनिषदांतील 
ज्ञानाचा प्रसार करून धर्मजिज्ञासा वाढवावी, हा त्या संस्थेचा 
उद्देश होता. एक-दोन वर्षांत संस्थेच्या सभासदांची संख्या 
पाचदपर्यंत गेली. बंगालमधील कित्येक विद्वान लोक आणि 
अनेक राजे व जमीनदारही तिचे सभासद झाले. 

त्यानंतर देवेंद्रनाथ यांनी ब्राह्म समाजाची पुनघंटना सुरू 
केली. शिस्त आणि व्यवस्था यांवर त्यांचा कटाक्ष असे. त्यांनी 
ब्राह्मोपासनेची नवीन व्यवस्थित पद्धत सुरू करून, आभारप्रद- 
शेन, स्तवन व प्रार्थना असा कार्यक्रम आखला. पुढे त्यात प्राथना, 
वंदन, चिंतन, ध्यान, स्तोत्र अथवा संगीत, पुन्हा प्राथेना, पाठ 
व शेवटी प्रार्थना 
असा बदल कर- 
ण्यात आला. 
समाजात प्रवेश 
क रणा र्‍या 
व्यक्‍तीने दीक्षा 
घेताना “ मी रोज 
भोजना पूर्वी 
गायत्री मंत्राने 
ब्राह्मो पासना 
करीन, मूतिपूजा 
करणार नाही, 
समाजाची वर्गणी 
देईन आणि राजा 
राममोहन रॉय 
यांनी उपदेशि- 
लेल्या वेदान्त- 
तत्त्वानुसार धर्माचरण ठेवीन, ' असा प्रतिज्ञालेख लिहून 
दिला पाहिजे, अशी प्रथा त्यांनी सुरू केली. देवेंद्रनाथांनी अंगि- 
कारलेली ही दीक्षापद्धती महानिर्वाण तंत्राला अनुसरून होती. 
दीक्षेच्या वेळी शिखासूत्राचा त्याग करावा लागे. नंतर दीक्षा 
घेणाऱ्या व्यक्‍तीला 3 तत्सत्‌ ' ही अक्षरे कोरलेली एक अंगठी, 
संप्रदायाचे चिन्ह म्हणून देण्यात येई. त्याच वेळी मंत्रोपदेशही 
देण्यात येई. गायत्री मंत्र सर्वांना म्हणता येण्यासारखा नाही, असे 


श्री. देवेंद्रनाथ ठाकूर 


ब्राह्म समाज 


वाटून देवेंद्रांनी उपनिषदांतून एक नवीन मंत्र तयार केला होता. 

ड्‌. स. १८४३ साली पं. रामचंद्र विद्यावागीश यांनी देवेंद्र- 
नाथांसह एकवीस तरुण सभासदांना अश्या प्रकारे ब्राह्म समाजाची 
दीक्षा दिली. त्याच वर्षी ते मरण पावले आणि ब्राह्म समाजाची 
धुरा देवेंद्रनाथांनी आपल्या हाती घेतली. त्यांच्या खानदानी 
घराण्यात व्रतवैकल्ये, पुजाअर्चा व उत्सव पुष्कळ चालत होते. 
त्यांत भाग घेणे समाजाच्या तत्त्वांविरुद्ध असल्यामुळे त्या त्या 
प्रसंगी ते घराबाहेर राहत किवा प्रवासाला जात. स्वतःच्या 
आचरणाने त्यांनी संस्थेत निष्ठामय जीवन उत्पन्न केले. त्यांच्या 
तत्त्वयोधिनी सभेने ब्राह्म समाजाच्या तत्त्वांचा प्रसार सवंत्र कर- 


" 
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ण्याचे काम स्वीकारले. त्यासाठी त्यांनी तत्त्ववोधिनी पत्रिका 
नामक एक मासिकही सुरू केले. राममोहन रॉय यांच्या अनेक 
लेखांचे पुनर्मुद्रण त्या मासिकात होऊ लागले. अक्षयकुमार दत्त, 
ईश्वरचंद्र विद्यासागर, राजेंद्रलाल मित्र, प्रसन्नकुमार सर्वा- 
धिकारी, आनंद कृष्ण बोस, राजनारायण बोस, आनंदचंद्र 
वेदान्तवागीश, इ. अनेक विद्वानांचे सहकार्य देवेंद्रनाथांना 
मिळाले. मग गावोगावी प्रचार करण्यासाठी समाजाच्या शाखा 
अनेक ठिकाणी स्थापण्यात आल्या आणि एक ब्राह्म विद्यालयही 
सुरू करण्यात आले. 
ब्राह्म समाजाच्या सांप्रदायिक प्रतिज्ञालेखात वेदान्ततत्त्वा- 
नुसार वागण्याची शपथ होती. पुढे 
ब्राह्मधर्म हा शब्द घालण्यात आला. 
भक्तीला फारसा अवसर नव्हता. 
योजकत्व व बटनापट्त्व या गुणांचे 


वेदान्त या शब्दाच्या जागी 
या ब्राह्मधर्मात प्रेमलक्षणा 
इश्वराचे अनंतत्व, चातुर्य, 

स्तवन व चिंतन यालाच 


३३८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


महत्त्व होते. राजनारायण बोस यांनी त्याला प्रेमलक्षणा भक्‍तीची 
जोड दिली. | 
ब्राह्मममाजी व्यक्तींचे आचार समाजाच्या तत्त्वांशी सुसंगत 
राहावे, या उद्देशाने देवेंद्रनाथांनी जातकर्म, नामकरण, च्य 
नयन, विवाह, अंत्येष्टी व श्राद्ध हे संस्कार ब्राह्मधर्माप्रमाणे क 
करावे, हे ठरवळे आणि त्याप्रमाणे आपल्या मुलींचा विवाह न 
पाडला. आपल्या वडिलांचे श्राद्धही त्यांनी काही मंत्र म्हणून 
कठोपनिषदाचा पाठ करून पुर्ण केले. ह, 
देवेंद्रनाथ यांच्या मते वेद हे अपोरुषेय, प्रमादातीत वु हि: 
शास्त्रांचे आधारग्रंथ आहेत; पण अक्षयकुमार दत्त यांना € 
हे मत मान्य नव्हते. म्हणून देवेद्रनाथांनी वेदांचा अभ्यास पु 
केला. तेव्हा वेद हे प्रमादातीत आहेत, हा त्यांचा (८५ 
डळमळू लागला. उपनिषदांचा खोल अभ्यास केल्यावर र; 
धर्माला उपनिषदांचा आधार घेण्याची कल्पनाही त्यांना स री 
द्यावी लागली. शेवटी आत्मप्रचीतीशिवाय काहीच आधार 
राहिल्याने त्यांनी असे ठरवले, को आपल्या 
जो शास्त्रसिद्धान्त पटेल तेवढाच आपण मानावा. नि 
ई.स. १८५० च्या नंतर जे तरुण ब्राह्म समाजाचे पदरश 
ते प्रखर बुद्धिवादी व सुधारणावादी होते. धर्मश्रदेचे २" ० 
सिद्धान्त बुद्धीच्या कसोटीने तपासावे आणि पती 
स्त्रीशिक्षण, विधवाविवाह, इ. सामाजिक सुधारणांचा देन दै 
करावा, असे त्यांचे मत होते. अश्या तरुणांत केशवचंद्र आलीं 
प्रमुख होते. ते इ. स. १८५७ मध्ये ब्राह्म समाजात दाखल घेतले 
१८६१ साली त्यांनी समाजाच्या प्रसारकार्याला वाहून यांनी 
आणि १८६२ मध्ये ते समाजाचे प्रमुख आचार्य बनले निर्माण 
शिखांप्रमाणे संगत सभा स्थापून ब्राह्म समाजात नवचेतन्य क 
केले. आंतरजातीय विवाहादी काही क्रांतिकारक सुधारणा भर, 
घडवून आणल्या. त्यांच्या प्रभावी व्यक्‍्तिमत्त्वामुळे ब्राह्म ळक. 
संख्याबळ खूपच वाढले; पण आंतरजातीय विवाह ककर. 
विवाह ब्राह्म समाजातील वयस्क लोकांना मान्य नव्हत की. 
लोक यज्ञोपवीत धारण करून प्रवचने करीत, ते युवकांना स्तेन 
नव्हते. त्यामुळे शेवटी समाज दुभंगला आणि केडावचद्र हुल: 
यांच्या पक्षाने १८६६ साली भारतवर्षीय ब्राह्म समाज ल, 
वेगळी संस्था स्थापन केली. मूळ संस्था आदी ब्राह्म स 
म्हणून चाळ राहिली. 
र लवकरच र निवृत्त झाले आणि राजनारायण बोस है 


आदी ब्राह्म समाजाचे अध्यक्ष झाले. या दोन संस्थांचे 


3 
उुल्य मुद्दे दोन होते, ते असे -- ती 
(१) ब्राह्मघर्म हा हिंदू घर्मच आहे, असे आदी वह 
होते; तर ब्राह्मधर्म सादव्रिक आहे, असे नवीन पक्षाचे म्ह 


खंड सहावा 


होते. (२) मूतिपूजेइतकाच जातिभेदाचाही निषेध केला पाहिजे, 
असे नवीन पक्षाचे मत होते व ते आदी पक्षाला मान्य नव्हते. 


श्री. केशवचंद्र सेन 


केशवचंद्र सेत यांचे अमोघ वक्तृत्व आणि अलौकिक व्यक्‍्ति- 


बा मुळे ब्राह्म समाजाचा विस्तार बंगालमध्ये सववत्र झाला 
मक ळे अनेक झहरांत संस्थेची केंद्रे निर्माण झाली. 
राजनिष्ठ पैज राजकारणापासून अलिप्त व ब्रिटिश सरकारशी 
भोत्साह राहिल्यामुळे सरकारने त्यांच्या चळवळीला खून 
बक दिले आणि १८७२ मध्ये सिव्हिल मॅरेज अँक्ट पास 
किमान भह्य विवाहाला मान्यता दिली. त्या कायद्यात वधू-वरांचे 
व. १४व १८ ठरविण्यात आले. | 
खरे, सेन यांनी ब्राह्म समाजाचे सामर्थ्य पुष्कळ वाढवले, 
' ऐरण ह पण काही वर्षांनंतर त्यांच्यापेक्षा जहाल विचारांचे 
घेंद्रांनी 1 अधिकार मानीनासे झाले. त्याच सुमारास केशव- 
शेळीचे वय मुल्गी कुचविहारच्या राजाला दिली. त्या वेळी 
पेषाचि होते १४ वर्षाहून कमी असुन, वराचे वय अवष १५ 
शोस्त्रापरमाण बालविवाह ब्राह्म पद्धतीने न होता हिंद पा 
अनुयायी करण्यात आला होता. त्यामुळे केशवचंद्र 
; खवळले आणि केशवचंद्रांना पदच्युत करावे, असे 
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म्हणू लागले. पण ते शक्‍य न झाल्यामुळे पं. शिवनाथज्षास्त्री 
प्रभृती वरीच मंडळी भारतवर्षीय ब्राह्म समाजातून फुटून निघाली 
आणि त्यांनी १८७८ च्या मे महिन्यात साधारण ब्राह्म समाज 
ही वेगळी संस्था काढली. 

शेंवटी शेवटी केशवचंद्र सेन हे स्वतःला ईऱवराचा प्रेषित 
समजू लागले होते आणि त्यामुळे कोणाचे कसलेही नियंत्रण 
मानायला ते तयार नव्हते. धामिक संस्थेत अश्या लोकोत्तर पुरु- 
षाची अनियंत्रित सत्ताच सर्वांनी मावली पाहिजे, असे ते म्हणत. 
पुढे त्यांनी आपला स्वतंत्र नवविधान पंथ काढला आणि त्याचा 
कल शख्त्रिस्ती धर्माकडे राहिला. 

केशवचंद्रांची अनियंत्रित सत्ता ज्यांना मान्य नव्हती, असे 
शिवनाथशास्त्री, आनंद मोहून बोस, शिवचंद्र देव व उमेशचंद्र दत्त 
यांनी साधारण ब्राह्म समाज स्थापून त्याची व्यवस्थित रचना 
केली आणि आध्यात्मिक, सामाजिक व शेक्षणिक असे त्रिविध 
कार्य अंगिकारले. ख्त्रिस्ती धर्माचा आश्रय न घेता सामाजिक 
सुधारणा घडवण्यावर त्यांचा विशेष भर होता. राजा राममोहन 
रॉय, देवेंद्रनाथ, राजनारायण, केशवचंद्र, प्रतापचंद्र, इ. पूर्वाचा 
यांच्या धामिक वाडंमयापेक्षा अधिक चिरस्थायी स्वरूपाचे व 
महत्त्वाचे वाडमय साधारण ब्राह्मांपेकी पं. सीतानाथ तत्त्वभूषण, 
शिवनाथशास्त्री, नागेंद्रनाथ चतर्जी, धीरेंद्रनाथ चौधरी, हेमचंद्र 
सरकार, इ. विद्वान गृहस्थांनी निर्माण केले. 

राजा राममोहन रॉय यांना प्रचलित हिदू धर्माचे स्वरूप 
पसंत नसले, तरी त्यांना हिंदू धर्माचा अभिमान होता. देवेंद्र- 
नाथांनीही हिंदू धर्माचा अभिमान मुळीच सोडला नव्हता. मात्र 
हिंदू धर्मातील विधी व रूढी यांचा त्यांनी पुणे त्याग केला होता; 


पं. शिवनाथशास्त्री 


पण केशवचंद्रांनी स्त्रिस्ती धर्माचा व पाइचात्य जीवनाचा आदर्श 
समोर ठेवल्यामुळ ब्राह्मसमाज हा ख्रिस्ती धर्माचाच अवतार 
आहे, असे लोकांना वाटू लागले. 


ब्राह्म समाज 


सांप्रत ब्राह्म समाजाच्या तीन्ही शाखा चालू असल्या, तरी 
त्यांच्यांत पूर्वीचे चैतन्य व कतृंत्व उरलेले नाही. त्यांचे संख्या- 
बलही पाच हजारांहून कमी असावे. तथापि ब्राह्म समाजाच्या 
प्रखर आंदोलनामुळे हिदू समाजाला नवचैतन्य लाभले, यात संशय 
नाही. बुद्धिवाद व विवेकनिष्ठा या तत्त्वांचा ब्राह्म समाजाने 


पुरस्कार केल्यानंतर हिंदू लोकांवरही त्यांचा प्रभाव पडला. 


ब्राह्म आचार्यांनी ज्या समाजसुधारणांचा आग्रह धरला, त्या 


कालांतराने हिंदू समाजानेही स्वीकारल्या आणि ख्रिस्ती धर्म 
स्वीकारण्याची जी प्रवृत्ती हिदू समाजात उत्पन्न झाली होती, 
ती ब्राह्म समाजाच्या प्रसारामुळे निश्चितपणे कमी झाली. 
[ नवयुगघर्म १; हि. क. इं. पी. १० ; एन्सा. रि. ए. ] 


ची पदर एक काम्य व्रत. ब्रतावधी एक वर्ष 
आह्माप्रातेपदलाभत्रत किवा बारा वर्षे. ब्रतविधी असा - 


प्रारंभ. त्या दिवशी उपवास करून 
रंगीत रांगोळीच्या अष्टदलावर ब्रह्ममूर्तीची स्थापना व पुजा कर- 


चार मुख्य दिशांना चार वेदांची स्थापना करतात. 


क लव. वरत व > स ७ लश लू 
करव ७0... १ हवी 
ब्राह्मी लिपी -सम्राट अशोक्राचा गिरनार येथी 


चार उपदिश्ांना वेदांगे, धमशा: 
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४9 


ल शिलालेख (श्री. ओझा यांच्या भा 


भारतीय संस्कृतिकोश 


देवतांची पुजा करतात. उद्यापनाच्या वेळी गाय दान देतात: 
फल - वेदपारंगतता व ब्रह्मलोकप्राप्ती. [ हि. घ ] 


व एक प्राचीन लिपी. प्राचीन काळी भारतात 
रह्मा लपा ब्राह्मी व खरोष्ठी या दोन लिप्या प्रचलित 
होत्या. त्यांपैकी ब्राह्मी लिपीचा प्रचार भारताचा वायव्य की, 
वगळून बाकीच्या जवळ जवळ सर्व भारतात होता. जै 
पन्नवणासुत्रात व समवायांगसूत्रात अठरा ल्प्यांची नावे की; 
आहेत. त्यांत ब्राह्मी व खरोष्ठी ही नावे आहेत. बौदधांच 
लल्ितविस्तरात चौसष्ट लिप्यांची नावे दिलेली आहेत, त्याव 
ब्राह्मी लिपीचा प्रथम उल्लेख आहे. र 
ब्राह्मी लिपी ही डावीकडून उजवीकडे लिहीत असत. ति 
तील वर्ण साघे, मोकळे व उभट आकाराचे आहेत. त्यांना म 
किवा वरची रेघ नाही. या लिपीचे वैशिष्ट्य असे, की ( तेच्या 
प्रत्येक वर्णासाठी एक विशिष्ट ध्वनी व प्रत्येक क! 
विशिष्ट वर्ण आहे. अशा प्रकारे ही एक वैज्ञानिक लिपी वि्वा- 
उत्पत्ती -ब्राह्मी लिपी कशी उत्पन्न झाली, याबद्दल विर 


>> ब. 


ना क मि टे ह. 
४ "८८ 


रतीय प्राचीन लिपिमाला या ग्रंथावरून) 


कीर 


य वैद तजे, पुराणे व न्यायविस्तर यांची नांत मतभेद आहेत. काहीजण तिचा उगम परदेशांत समजतात 
* प्रत्येक महिन्याच्या शुद्ध प्रतिपदेला या सर्व तर काही ती भारतातच निर्माण झाली, असे मानतात. विल्सन 


क 


खंड सहावा 


म्रिन्सेप, ऑफ़ेड, मूलर, सेनार्ट, इ. पाश्‍चात्य विद्वान ग्रीक किवा 
फोनिश्ियन ल्पीपासून ब्राह्मीची उत्पत्ती मानतात. कस्टचे 
म्हणणे असे, की पश्‍चिम आशियात राहणार्‍या फेनिशियन 
व्यापाऱ्यांशी भारताचे व्यापारी संबंध होते आणि त्यांच्यापासून 
भारतीय लोक लिपी शिकले असावे. विल्यम जोन्स, वेबर, टेलर, 
ब्यूलर, इ. विद्वानांनी सेमेटिक ल्िपीपासून ब्राह्मीची उत्पत्ती 
मानली आहे; पण श्री. गौरीशंकर हीराचंद ओझा यांनी या 
सव मतांचे खंडन केले आहे. विविध साहित्यिक व पुरातत्त्व- 

विषयक प्रमाणांच्या आधारे श्री. ओझा यांनी वैदिक युगातही 
भारतीय लोकांना लेखनकला ज्ञात होती व भारतीय आर्यांनीच 
या लिपीचा शोध लावला, असे प्रतिपादन केले आहे. ही लिपी 
ातीताने सर्वांगसुंदर असल्यामुळे हिचा कर्ता ब्रह्मा मानला गेला 
वे हिला ब्राह्मी असे नाव मिळाले किवा साक्षर ब्राह्मणांची ही 
लिपी असल्यामुळे हिला ब्राह्मी हे नाव मिळाले असावे, असे 
. म्हटले आहे. ब्रह्मज्ञानाच्या रक्षणाचे साधन असल्यामुळे 
7 ब्राह्मी असे नाव मिळाले, असेही एक मत आहे. 
अह्मदेवाने निर्माण केली, म्हणून या लिपीला ब्राह्मी म्हण- 
व म्हणतो असे नारायण, शुक्र व बृहस्पती सांगतात. बृहस्पती 
हेणतो -- 

पाण्मासिके$पि समये भ्रान्तिः सळजायते नुणाम्‌ । 
भात्राक्षराणि सृष्टानि पत्रारूढान्यतः पुरा ॥। 
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ब्राह्मी लिपी 


पत्रारूढ अशी अक्षरे निर्माण केली. 

डॉ. तारापोरवाला यांनी असे मत मांडले आहे, को हैद्राबाद- 
मध्ये उपलब्ध झालेल्या प्रागैतिहासिक कालातील पात्रांवर 
असलेली संकेत-चिन्हे, हीच ब्राह्मी वर्णाची आदिरूपे होत. परंतु 
या दोहोंत फारच कमी साम्य असल्यामुळे हे मत ग्राह्य धरता 
येत नाही. 

प्रसार - ब्राह्मी लिपीतील आद्याक्षरे मोहेंजोदडो येथील चित्र 
लिपीपासून निघाली असून, त्यानंतर हळूहळू त्यांचा विकास 
झाला व सनपूर्वे तीनशेच्या सुमारास ती लिपी पूर्णत्वाला 
पोचली, असे विद्वानांचे मत आहे. मो्यकाळात प्राय: सर्वे 
भारतात तिचा प्रसार झाला होता. मोर्य सम्राटांच्या वेळचे 
अनेक शिलालेख व ताम्रपट ब्राह्मी लिपीत आहेत. नेपाळमधील 
पिप्रावा नामक गावी शाक्य लोकांनी निर्माण केलेल्या बोद्ध 
स्तृपाच्या आत एका दगडी पात्रावर ब्राह्मी लिपीच्या चौदा 
अक्षरांची प्राचीन रूपे नुकतीच आढळली आहेत. बर्ली गावातही 
ब्राह्मी लिपीतील लेख मिळाले आहेत. अशोककालीन लिपीपेक्षा 
वरील लिपीत फरक एवढाच, की तिच्यात दीघ स्वरचिन्हांचा 
अभाव आहे. पूर्वी अशोकाचे शिलालेख हेच ब्राह्मी लिपीची 
प्राचीनतम उदाहरणे मानली जात; पण वरील दोन लेख 
उपलब्ध झाल्यामुळे सनपुर्वे ५ व्या शतकापर्यंत तिचा काळ 
जातो. ब्राह्मी लिपीला तीन हजार वर्षांचा इतिहास आहे, 


तवय आ िशशथवााा 


नीमाजुंनी गुफा, 


नांना चाटक लेखों षे. 


डू श्न ष्‌ ज़ हूं गर्व ग॒च् ड॒ त प न कू स इ थो 
१ धु. ७ 100.““णत ह ५ ्ल् 
१ टी या. व 

(र ;. कु: तू ' ह. या. त्ता जो हा ज.स .) 
1 फण्या त तका क.” 4 

क ना 
भरळुत स्ढृपक लेखोंमे.. मांची हाथो गुंफा, 

शी कू< वि. गो ऐ क 


ही की 


ब्राह्मी लिपी-स. पू. २ रे शतक (श्री. ओझा यांच्या भारतीय 


1 " एखाद्या गोष्टीला सहाच महिने झाले, तरी लोक त्या- 
१* संशय व्यक्‍त करू लागतात. म्हणून विधात्याने फार पुर्वी 


की 


ष्‌ च्च |. ३ 
- चि ठे त ७ कं 
रतीय प्राचीन लिपिमाला या ग्रंथावरून) 


आर्यांचे वेद प्रथम ब्राह्मी लिपीतच लिहिले गेले असावे; पण 
तिचे स्वरूप काय होते, ते मात्र सांगता येत नाही, असे डॉ 


ब्राह्म समाज 


सांप्रत ब्राह्म समाजाच्या तीन्ही शाखा चालू असल्या, तरी 
त्यांच्यांत पुर्वीचे चैतन्य व कतृंत्व उरलेले नाही. त्यांचे संख्या- 
वल्ही पाच हजारांहून कमी असावे. तथापि ब्राह्म समाजाच्या 
प्रखर आंदोलनामुळे हिदू समाजाला नवचैतन्य लाभले, यात संशय 
नाही. वुद्धिवाद व विवेकनिष्ठा या तत्त्वांचा ब्राह्म समाजाने 
पुरस्कार केल्यानंतर हिंदू लोकांवरही त्यांचा प्रभाव पडला. 
ब्राह्म आचार्यांनी ज्या समाजसु 
कालांतराने हिंदू समाजानेही स्वीकारल्या आणि ख्रिस्ती धर्म 
स्वीकारण्याची जी प्रवृत्ती हिंदु समाजात उत्पन्न 


झाली होती, 
ती ब्राह्म समाजाच्या प्रसारामुळे निश्चितपणे कमी झाली. 
[ नवयुगघर्म १; हि. क. इं. पी. १०; एन्सा. रि. ए. ] 


ता पद एक काम्य व्रत. ब्रतावधी एक वर्ष 
आक्लाप्रातपदलाभत्रत किवा बारा वर्षे. ब्रतविधी असा - 
चैत्र शुद्ध प्रतिपदेला व्रताचा प्रारंभ. त्या दिवशी उपवास करून 


रंगीत रांगोळीच्या अष्टदलावर ब्रह्ममूर्तीची स्थापना व पुजा कर- 
वेदांची स्थापना करतात. 


चार उपदिद्यांना वेदाग, धर्मशास्त्रे, परा 
” पुराण व न्यायविस्तर 
स्थापना करतात. प्रत्येक महिन्याच्या ण्द्ध ती 


२४० 


धारणांचा आग्रह घरला, त्या 


भारतीय संस्कृतिकोग 


ह... गल द 
दैवतांची पुजा करतात. उद्यापनाच्या वेळी गाय दान देत 
फल -- वेदपारंगतता व ब्रह्मलोकप्राप्ती. [हि. ध ] 


ब्राह्मी लिपी ४ प्राचीन ल्पि. प्राचीन काळी माच 
1 ल्पा ब्राह्मी व खरोष्ठी या दोन लिप्या प्र 
होत्या. त्यांपैकी ब्राह्मी ल्पीचा प्रचार भारताचा वायव्य तांच्या 
वगळून वाकोच्या जवळ जवळ सर्व भारतात होता. जॅ 
पन्नवणासूत्रात व समवायांगसूत्रात अठरा लिप्यांची नावे द्वांचया 
आहेत. त्यांत ब्राह्मी व खरोष्ठी ही नावे आहेत. बोडा 
ललितविस्तरात चौसष्ट लिप्यांची नावे दिळेली आहेत, ८ 
ब्राह्मी लिपीचा प्रथम उल्लेख आहे. तिच्या 
ब्राह्मी लिपी ही डावीकडून उजवीकडे लिहीत असत. 

तील वर्ण साघे, मोकळे व उभट आकाराचे आहेत. त्याव 
किवा वरची रेघ नाही. या लिपीचे वैशिष्टय असे, - 


अत्येक वर्णासाठी एक विशिष्ट घ्वनी व प्रत्येक लिपी आहे. 
विशिष्ट वर्ण आहे. अशा प्रकारे ही एक वैज्ञानिक “_ हा. 


उत्पत्ती -ब्राह्मी लिपी क्ली उत्पन्न झाली, याबर्दर्ल 


ठिं 
जा मा दा बा रा 
- 2 1 आ जू ८ 
प्राचीन लिंपिमाला या गरंथावर्श 


पमरजतारत, 
समज 
विलसत 


हेत. काहीजण तिचा उगम परदेशांत 
ही भारतातच निर्माण झाली, असे मानतात. 


खंड सहावा 


प्रिन्सेप, ऑफ़्ेड, मूलर, सेनार्ट, इ. पाश्‍चात्य विद्वान ग्रीक किवा 
फोनिश्ियन ल्पीपासून ब्राह्मीची उत्पत्ती मानतात. कस्टचे 
म्हणणे असे, की पचिम आशियात राहणार्‍या फेनिशियन 
व्यापाऱ्यांशी भारताचे व्यापारी संबंध होते आणि त्यांच्यापासून 
भारतीय लोक लिपी शिकले असावे. विल्यम जोन्स, वेबर, टेलर, 
व्यूलर, इ. विद्वानांनी सेमेटिक लिपीपासून ब्राह्मीची उत्पत्ती 
मानही आहे; पण श्री. गौरीशंकर हीराचंद ओझा यांनी या 
सवे मतांचे खंडन केळे आहे. विविध साहित्यिक व पुरातत्त्व 
टन प्रमाणांच्या आधारे श्री. ओझा यांनी वैदिक युगातही 
य लोकांना लेखनकला ज्ञात होती व भारतीय आर्यांनीच 
या लिपीचा शोध लावला, असे प्रतिपादन केले आहे. ही लिपी 
व सर्वांगसुंदर असल्यामुळे हिचा कर्ता ब्रह्मा मानला गेला 
तो ब्राह्मी असे नाव मिळाले किवा साक्षर ब्राह्मणांची ही 
योती सल्यामुळे हिला ब्राह्मी हे नाव मिळाले असावे, असे 
"न म्हटले आहे. ब्रह्मज्ञानाच्या रक्षणाचे साधन असल्यामुळे 
| हिरा ब्राह्मी असे नाव मिळाले, असेही एक मत आहे. 
ब्रह्मदेवाने निर्माण केली, म्हणून या लिपीला ब्राह्मी म्हण- 
र्ड म्हणतो असे नारायण, शुक्र व बृहस्पती सांगतात. बृहस्पती 
म्हणतो - र 
पाण्सासिके$पि समये भ्रान्तिः सळजायते नृणाम्‌ । 
थात्राक्षराणि सृष्टानि पत्रारूढान्यतः पुरा ॥। 
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ब्राह्मी लिपो 


पत्रारूढ अशी अक्षरे निर्माण केली. 

डॉ. तारापोरवाला यांनी असे मत मांडले आहे, को हैद्रावाद- 
मध्ये उपलब्ध झालेल्या प्रागेतिहासिक कालातील पात्रांवर 
असलेली संकेत-चिन्हे, हीच ब्राह्मी वर्णाची आदिरूपे होत. परंतु 
या दोहोंत फारच कमी साम्य असल्यामुळे हे मत ग्राह्य धरता 
येत नाही. 

प्रसार - ब्राह्मी लिपीतील आद्याक्षरे मोहेंजोदडो येथील चित्र 
ल्पीपासून निघाली असून, त्यानंतर हळूहळू त्यांचा विकास 
झाला व सनपूर्व तीनशेच्या सुमारास ती लिपी पृणेत्वाला 
पोचली, असे विद्वानांचे मत आहे. मोयकाळात प्रायः सर्वे 
भारतात तिचा प्रसार झाला होता. मोर्य सम्राटांच्या वेळचे 
अनेक शिलालेख व ताम्रपट ब्राह्मी लिपीत आहेत. नेपाळमधील 
पिप्रावा नामक गावी शाक्य लोकांनी निर्माण केलेल्या बौद्ध 
स्तूपाच्या आत एका दगडी पात्रावर ब्राह्मी लिपीच्या चौदा 
अक्षरांची प्राचीन रूपे नुकतीच आढळली आहेत. बर्ली गावातही 
ब्राह्मी लिपीतील लेख मिळाले आहेत. अशोककालीन लिपीपेक्षा 
वरील लिपीत फरक एवढाच, की तिच्यात दीघ स्वरचिन्हांचा 
अभाव आहे. पूर्वी अशोकाचे शिलालेख हेच ब्राह्मी लिपीची 
प्राचीनतम उदाहरणे मानली जात; पण वरील दोन लेख 
उपलब्ध झाल्यामुळे सनपूर्वे ५ व्या शतकापर्यंत तिचा काळ 
जातो. ब्राह्मी लिपीला तीन हजार वर्षांचा इतिहास आहे, 


नांना चाटक लेखों षे. 


या. सू ह. वका... भ सख्खा स॑ ह थो 
बु ७. दाती अ ०7 2 व्हा 
जै पं. छु. कु. ह “घे. थो. हो आता पे व ग ज्र 
५ निक ७. तवा ना ५ 

कीन /” टची, 


९ के छा ज ण रे 
& पन हा 
ब्राह्मी लिपी-स. प्र. २ रे शतक 


एखाद्या गोष्टीला सहाच महिने झाले, तरी लोक त्या- 
शय व्यक्‍त करू लागतात. म्हणून विधात्याने फार पूर्वी 


:] 


ळं 


अर्थ -- 
घेहेळ संर 


हाथो गुंफा, 


वि गी ळी ए ऐएऐ क च छू 
0०/.0७१ १ फक्क 


(श्री. ओझा यांच्या भारतीय प्राचीन लिपिमाला या ग्रंथावरून) 


आर्यांचे वेद प्रथम ब्राह्मी लिपीतच लिहिले गेळे असावे; पण 
तिचे स्वरूप काय होते, ते मात्र सांगता येत नाही, असे डॉ 


ब्राह्मी लिपो 


सुनीतिकुमार चटर्जी, प्रसिद्ध भाषाशास्त्रज्ञ, सांगतात. 


रट भग 
सनपुर्वे ५०० ते इ. स. ३५० पर्यंतच्या काळात भारतातील भै ी 

सर्व भागांत ब्राह्मीचे एकच रूप प्रचलित होते. यानंतर तिच्यात शीख, मुस 

स्थानिक वैशिष्ट्ये दिसु लागली व तिच्या उत्तर व दक्षिण अशा डोम, 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


एक जात. या जातीचे लोक महाराष्ट्र, बंगाल, उत्तर 
प्रदेश, राजस्थान, इ. प्रदेशांत आढळतात. त्यांत हिंदू 
टमान या सर्व धर्मांचे लोक आहेत. मेहतर, हारी, 
लालबेगी, हलालखोर, बांसफोड अक्या त्यांच्या पोटजाती 


वाशिष्ठीपुत्पुळुमायि क॑ ४ लरों से. 


भ॑ मे य य र शत व स 


तह. 1-0 40) 


ब्राह्मी लिपी--नासिक येथील शिलालेख, स. पु. २ रे शतक ( 


दोन शेली प्रचारात आल्या. सर्वसाधारणपणे विध्य पर्वताच्या 
उत्तरेला प्रचल्िति असलेल्या ल्िपीला उत्तरशेली व दक्षिणेला 
प्रचलित असलेल्या ल्पीला दक्षिणदेली म्हणू लागले. 

ई. स. च्या ४ थ्या शतकात ब्राह्मी लिपीलाच गुप्त लिपी 
असे नाव मिळाले. कारण गुप्त वंशातील राजांच्या वेळी सर्व 
उत्तर भारतात हिचाच प्रचार झालेला होता. गुप्त लिपीपासून 
कुटिल व तिच्यापासून नागरी उत्पन्न झाली. हीच लिपी बंगाली, 
असमिया, कंथी, राजस्थानी, गुजराती, मैथिली, मेवाती, उडिया 
या लिप्यांची जननी आहे. तसेच कुटिल ल्िपीपासून प्राचीन 
शारदा व तिच्यापासून सांप्रतची काश्मीरी, टाकरी व गुरुमुखी 
या. लिप्या निघाल्या आहेत. ही ब्राह्मी लिपी इ. स. च्या ष्व्या 


शतकाच्या मध्याला दक्षिणेत पल्लव लिपी म्हणून ओळखली 


जाऊ लागली व तिच्यापासूनच तेलुगू, कन्नड व मळ्याळम, तसेच 


ग्रंथलिपीसह तमिळ या चार सुप्रसिद्ध लिप्यांचा उदय झाला. 
तात्पर्य, ब्राह्मी ही प्राय: सर्व भारतीय लिप्यांची जननीच आहे. 


[दे. लि.; भा. प्रा. लि. सा. भा. वि.; डॉ. सुनीतिकुमार चटर्जी- 
आकाशवाणीवरील भाषण, १ ९६५.] 


भग प्लीच्या उभे राहण्याच्या विविध 


पद्धती आहेत, त्यांना 
भग म्हणतात. पाहा-मूतिकला. 


ख खख ग अ च रह 
रि ता पा उ वकि 
त त था दे झु ध न प ण 
रो की ० वी त ॥. 1 
शि 
ह॒ ळ मा वा गि डिरि यि 
४० २८ ४२ ७) ३ १ घे 


श्री. ओझा यांच्या भारतीय प्राचीन लिपिमाला या ग्रंथावरून 


) 
आहेत. वुरुडकामासाठी हे बांबूचा भंग करतात (न[स[्फोडतात 
म्हणून यांना भंगी नाव पडले, असे कोणी म्हणतात. वॉड 
हे लोक स्वतःला वलेंगजी क्रषीचे वंशज समजतात. 
वांनी केलेल्या यज्ञात उष्टी काढण्याचे व साफसफाई री 
काम यांनी स्वीकारले व तेव्हापासून हे लोक हलकी क 
लागले, अशी आख्यायिका आहे. जात 
शद्ध बाप आणि ब्राह्मण आई यांच्यापासून ही मिश्र 
उत्पन्न झाली, म्हणून मनूने त्यांची गणना चांडाळान 
आहे. यांना अंतेवासी (गावापासून दुर, गावाच्या वी. 
राहणारे) असे म्हणतात. प्रतिलोम संततीचे वंज म्हणून :- 
मूत्रादी वाहुन नेण्याचे काम यांच्याकडे आले असावे. काढणे, 
श्रितांची प्रेते हालविणे, फाशी देणे, चोरांचा माग ह: 
बांबूपासून टोपल्या तयार करणे, गटारे-मोऱ्या साफ करणे, 
कामे हे करतात. अहण 
गुजरातेत यांना ओलगण असे नाव आहे. यांच्यांत 
छुडासमा, हाफद, जेठवा वगेरे रजपूत नावे व कुळे 
या जातीत जे हिंदु आहेत, ते लालगुरू, शामबाबा, ८९ 
बाळाजी, माताजी, भैरोबा इ. देवतांना भजतात. ते डी. 
शीतलामाता यांची शपथ घेतात आणि हिंदूंचे सवे सण पाळ 
ह्रद्दार, रामदेव ही यांची पवित्र क्षेत्रे होत. 


क्रू 


क 


बद्रीनारायण, ह्र 


खंड सहावा 


सवर्ण हिंदूच्या हातचे पाणी घेतात; परंतु ढोली, चांभार, कंजर, 
बलई, इ. जातींच्या हातचे घेत नाहीत. 
या जातीतले काही लोक कबीर, रामानंद व नानक यांच्या 
पंथाचे आहेत. 
या जातीतील काही मुसलमान लालबेग नावाच्या एका 
फकीराचे अनुयायी आहेत. ते आपणांस लालबेगी समजतात. हे 
अ्धेमुधे मुसलमान आहेत. शेख भंगी मात्र पूर्णपणे मुसलमान 
आहेत. | 
विवाहप्रथा - मुलामुलींचे विवाह साधारणपणे बारा ते 
बावीस या वयात होतात. आईवडील मध्यस्थामाफेत मुलांचे 
र्न ठरवतात. त्याबद्दल मध्यस्थाला एक रुपया मिळतो. देज 
साठ रूपयांपर्यंत द्यावे लागते. लग्नाचा मुहूर्त ब्राह्मणाकडून 
काढून घेतात. दक्षिण गुजरातेत त्यांच्या जातीचा पुरुष लग्नात 
पौरोहित्य करतो; तर मध्य गुजरातेत ते काम घेड ब्राह्मण 
करतो. लग्नापूर्वी तीन किवा चार दिवस आधी वधू-वरांना 
आपापल्या घरी हळद लावतात. लग्नाच्या दिवशी नवरामुलगा 
वेधूगृही जातो. मांडवात मध्यभागी बोहले असते, त्यावर वधू-वर 
समोरासमोर तोंड करून बसतात. त्या दोघांच्या मध्ये अग्नी 
भेज्वल्ति केलेला असतो. वध-वरांच्या भोवती सूत्रवेष्टन करतात 
व त्यांचे हात जुळवतात. ती दोघे बोहल्याभोवती चार 
मेदेक्षिणा घालतात आणि एकमेकांना कणीक, तूप व गूळ 
यांचा कंसार नामक पदार्थ भरवतात. बोहल्याभोवती दोन प्रद- 
क्षणा घातल्यावर लग्नगाठ मारतात. लग्नातील हा आवडयर्क 
नश आहे. त्यानंतर लग्नसमारंभ संपतो. 
दक्षिणेत भंग्यांत अराय, बराय, चन, मड, मंजी, मेमडा- 
गडी, इ. आडनावे आहेत. यांच्यांत मुलींची लग्ने लहान वयात 
होतात. मुलाचा बाप मलीला मागणी घालतो. लग्न ठरल्यावर 
वेरपिता आणि वधपिता एकमेकांच्या तोंडात साखर घालतात. 
कोनापुर्वी काही दिवस वधपिता वराकडील मंडळीला साखर- 
भाताचे जेवण देतो. लग्नापूर्वी दोन दिवस, कणकेचा गणपती 
नव्या घटात ठेवतात आणि धरातील स्त्रिया त्याची 
श्या करतात. मग तो घट शिक्यावर टांगून ठेवतात. लग्नाच्या 
म आदल्या दिवशी वधच्या व वराच्या घरी जेवणावळ होते आणि 
त्यो उजव्या हातात गेळफळ बांधतात. ' लग्नाच्या 
(0 नेवरामुलगा मिरवीत वधूगृही जातो. तेवरातुळगा 
"पाते माचोळीवर वसतो. वधू त्याच्या शेजारी - बसते. 
त्यांच्या समोर एक चौकोन आखून त्याच्या चारही कोपर्‍्यांत 
एकेक कोरा घट ठेवतात आणि त्यांच्या भोवती पाच वेळा सूत्र 
जा केरतात. पुरोहित वधूवरांच्या पुढे होम करतो. आणि 
रवर अग्नीत अक्षता टाकतात. नंतर वधू-वरांच्या वस्त्रांना 
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गाठ मारतात आणि ती दोघे त्या घटाभोवती चांर वेळा प्रद- 
क्षिणा घालतात. मग मंगलाष्टके म्हणतात व विवाहविधी पुर्ण 
होतो. वरात झाल्यावर वधूवर वघूगृही परत जातात व तिथे 
त्यांच्या दातांना काळे दंतमंजन लावून ते काळे करतात. नवरा- 
मुलगा आपल्या घरी येतो व नवरी दोन दिवस माहेरी राहते. 

यांची जातपंचायत असते. जातीतले तंटेबखेडे तीच सोडविते. 
दत्तकविधान, विधवाविवाह, वगैरे प्रश्‍नही जातपंचायतीमाफेतच 
सोडवले जातात. पंचायतीचे निर्णय बंधनका रक असतात. 

हे लोक मृतांना जाळतात किवा पुरतात. पुरल्या जागी 
मृतात्म्यासाठी रोटी, मिठाई व पाणी ठेवतात. तेराव्या दिवशी 
ज्ञातिभोजन घालण्याचा समारंभ करतात. 

भंगी समोर आला, तर शुभ शकून व त्याचा आशीर्वाद 
शुभदायक मानतात. [ सु. वि. को.; ट्रा. का. बाँ.; रा. जा. ] 


6 »__ इ.स.च्या ९व्या व १० व्या शतकांत 
भज राजवश ओडिसा प्रदेशात राज्य करणारा एक वंश. 


त्याच्या दोन शाखा होत्या. एका शाखेचे राज्य खिंजलीमंडल 
(बौधघुमसुर) या प्रदेशावर असून, त्याची राजधानी धृतिपूर 
येथे होती व दुसर्‍या शाखेचे राज्य खिज्जिगमंडळ (मयूरभंज 
व केओंझर) या प्रदेशावर असून, त्याची राजधानी खिचिंग 
येथे होती. 

खिजलीचे भंज घराणे - या शाखेत दहा राजे होऊन गेले, 
असे दिसते. प्रथम त्यांची सत्ता सोनपूर व बौध या भागांवर 
होती; पण नंतरच्या राजांनी गंजाम जिल्ह्याच्या उत्तर सीमेपर्यंत 
राज्यविस्तार केला. या घराण्यातील तिसरा पुरुष शिलाभंज याने 
आपल्या नावापुढे भंज हे पद जोडले. त्यामुळे शिलाभंज हाच 
या घराण्याचा संस्थापक ठरतो. 

इ. स. च्या १० व्या शतकानंतर १५ व्या शतकापर्यंत या 
भंज घराण्याचे राज्य स्वतंत्रपणे किवा मांडलिक म्हणून ओडिसा 
प्रदेशात चाळू असावे, असे अनुमान करण्याजोगा पुरावा उपलब्ध 
आहे. गंजाम जिल्ह्यातील आस्क व बरहामपूर यांमधील प्रदेश 
सांप्रहही खिंजली या नावाने ओळखला जातो. त्या प्रदेशात 
भंज नावाची कुटुंबे राहत आहेत, ती या भंज घराण्यातील 
असण्याचा संभव आहे. इ. स. च्या ४ थ्या व ५ व्या शतकांत 
ओडिसाच्या निरनिराळ्या भागांत भंज वंशातील लहानमोठे 
नायक होऊन गेले असे दिसते. त्यावरून या वंशाचे राज्य 
इ. स. च्या ४ थ्या शतकापासून १५ व्या शतकापर्यंत मधून- 
मधन, वेगवेगळ्या भागांत चालू असावे. 

'खिज्जिंगचे भंज घराणे - या शाखेचे राज्य इ. स. ८५० ते 
१००० या कालखंडात खिज्जिंग (खिर्चिग) येथे चालू होते. 
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या घराण्यातील वीरभद्र गणदंड या पुरुषाचा जन्म लांडोरीच्या 
अंड्यातुन झाला व त्याचे पालनपोषण वसिष्ठ मुनीने केले, 
अशी दंतकथा सांगतात. 

ऐतिहासिक दृष्टीने कोट्भंज हा या शाखेचा पहिला राजा 
मानला जातो. या शाखेत अकरा पुरुष होऊन गेले. त्यांची फारशी 
माहिती उपल्ब्ध नाही; पण ते स्वतंत्र राजे असावे असे वाटते. 

या भंज वंशाचा इतिहास अगदी त्रोटक माहीत असला, तरी 
मयूरभंज व खिचिग येथे जे प्राचीन शिल्पांचे अवशेष सापडले 
आहेत, त्यांवरून भंज वंशाच्या राजवटीत शिल्पकलेचा वराच 
विकास झाला होता, असे कळते. या उत्कल शिल्पकलेचे पाल 
शिल्पकलेशी बरेच साधम्यं आढळते. मयूरभंज संस्थानाचे अधि- 
पती यांचे भंज घराणे या भंज वंशाश्ी संबंधित असावे, असे 
वाटते. [ हि. क. इं. पी. ४; मयूरभंज गॅझे. ] 


अटी के भटकी जात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने उत्तर व 
भटू मध्य भारतात आढळते. पुवे भारतातही यांच्या काही 
शाखा आहेत. या शाखांना करवाल नट असे नाव आहे. चोरी 
व दरोडेखोरी करीत असल्यामुळे ही जात गुन्हेगार समजली गेली 
आहे. त्यामुळे या जातीचे लोक आपले खरे स्वरूप ल्पविण्या- 
साठी अनेक नावे घारण करतात. हे लोक द्रविड वंशाचे 
असावे, असे मानववंशक्रास्त्रज्ञांचे मत आहे; पण चितोडगडच्या 
चव्हाण ठाकुरांपासून आपली उत्पत्ती झाली, असे हे सांगतात. 
ते मूळ राजपुत असावे, असे एक मत आहेच. 

भंटूंची शरीरयष्टी घुदेड असुन ते पळण्यात पटाईत असतात. 
यांच्या स्त्रिया सुस्वरूप, हाडापेराने मजबूत व हद्यार असतात. 


तात. पुरुषांच्या कानात सोन्याची काडी (गाडा) आणि गळ्यात 
साखळी असते. भंटू स्त्री-पुरुष तेल कधीच वापरीत 
नाहीत. ते त्यांचे एक वैशिष्ट्यच आहे. लहान मुलांना मात्र ते 
तेल लावतात. 
भंटूंच्या छत्तीस पोटजाती आहेत. या पोटजातींना गोट असे 
म्हणतात. प्रत्येक गोटाच्या चालीरीती निरनिराळ्या 
बदक, खोकड, गाय यांचे मांस तसेच 
आहेत; पण ते डुकराचे, बकर्‍याचे आणि रानमांजर 
खातात. यांच्यांतील भंसवळे गोटातील 
कोणतेच विधिनिषेध पाळीत नाहीत. भंटू 


1चे मांस 
लोक खाण्यापिण्याचे 
लोक जी बोली बोल- 
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तात त्या बोलीला पपी असे म्हणतात. या बोलीचे हिंदुस्थानी 
भाषेशी बरेच साम्य आहे. 

पंचायत - भंटूंच्या प्रत्येक टोळीचा कारभार स्वतंत्र असतो. 
त्यांचे महत्त्वाचे प्रश्‍न पंचायत सोडविते. पंचायतीत पाच वडील- 
धारी माणसे असतात. त्यांना सर्व चालीरीती माहीत ल. 
पंचायत सहसा कुणाला दंड करीत नाही. कोणताही प्रश्न नाही म 
पचाराने मिटविण्याकडे तिचा कल असतो. तं 
निवाडा करण्यासाठी पंचायतीला पैसे द्यावे लागतात. समा 
गोटातल्या स्त्री-पुरुषांमध्ये अनैतिक संबंध घडल्याचे उघड 
कोला आले, तर पंचायत त्यांना कडक शिक्षा करते. न 

विवाहप्रथा - हे लोक समान गोटांत लग्न करीत नाह क 
यांच्यापैकी भंसवळे गोटात तेवढी आपसात लग्ने होतात. न क. 
गोटांतील़ लोकांनी असे लग्न केले, तर त्यांना शंभर क. 
होतो. मुला-मुलींची लग्ने ती वयात आल्यावर करतात. की. 
मागणी घालावी लागते. मुलीच्या आई-बापांकडून ह... 
आल्यास मुलाचा बाप काही मंडळी बरोबर घेऊन मु. डॉ 
घरी जातो. तिथे दोन डुकरे मारतात व जमिनीवर दारू डी 
तात. एवढे झाले म्ह्णजे लग्न ठरले असे मानतात. नंतर 
तीन दिवसांनी देजाची रक्‍कम ठरवतात. तीनशे व्पयोध 
पंधराशे रुपयांपर्यंत ही रक्‍कम असते. मुलीला व्यंग कना 
थोडक्या देजात भागते. यानंतर काही दिवसांनी मो की, 
नावाचा एक समारंभ करतात. याही वेळी एक ड्क्‍्कर मणी 
जातो. नवरा मुल्गा मुलीच्या घरी जाताना वाटेत बायका ग या 
म्हणतात. नवर्‍या मुलाचे आप्त वाटेत भेटल्यास ते क. 
मुलाला शिव्या देतात. या मिरवणुकीत दोन बायका मुल 
डोक्यावर रंगीत कागद धरून चालतात. यला 

नवरा मुलगा मुलीच्या घरी आला, की दारातच (९ वडी 
दोन बायका अडवितात. त्या त्याच्या तोंडासमोर एक प रळ 
धरतात आणि पैसे दिल्याशिवाय तुला मुलगी दष य 
देणार नाही, असे सांगतात. नंतर नवरा मुलगा त्यांना पैसे क. 
मग गूळ-पाण्याने भरलेले एक भांडे तो पडद्याखाळून ड्रॉ 
सारतो. नवरी मुलगी ते भांडे आपल्या तोंडाला किक: 
वेळी मुलीची आई मुलाच्या पाठीवर हळदीचे छाप उठ कळ 
नंतर त्याच्या कपाळावर अक्षता लावते. मग पडदा काढू 
घेतात. दुसऱ्या दिवशी सकाळी मुलीचे नातेवाईक मुलीच्या 
जमून.एका वर्तुळात बसतात. वर्तुळात एक चादर 
असते व तिच्याखाळी एक टोपली असते. नातेवाईक दारू पिता 
पिता त्या टोपलीत पैसे किवा दागिने टाकतात. त्या सर्व या 
नंतर वधू-वरांना मिळतात. मलीला दोन मुले होण्यापूर्वी त 

वीच्या आजाराक्षिवाय अन्य आजाराने मेली, तर देजाची रक्‍कम 
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परत करावी लागते; देवींनीं मेल्यास काही द्यावे लागत नाहो. 
सामान्यपणे मोठ्या मुलाचे लग्न प्रथम होते. परंतु तो 
मुलगा परागंदा असल्यास किवा तुरुंगात असल्यास एखादी 
चांगळी मुलगी मिळाली, तर मोठ्या भावासाठी धाकट्या 
भावाबरोबर तिचे लग्न लावतात. मोठा भाऊ घरी परत आल्या- 
वर तो तिचा पत्नी म्हणून स्वीकार करतो किवा अन्य स्त्री- 
बरोबर लग्न लावतो. मोठ्या भावाने तिला पत्नी म्हणून 
स्वीकारले, तर तिची धाकट्या भावापासून झालेली संतती 
धाकट्या भावापाक्लीच राहते. 
प्रसूतिप्रथा - प्रसूती झाल्यावर सहा दिवसपर्यंत सुवेर पाळ- 
तात. या अवधीत बाळंतीण स्वयंपाकाच्या भांड्यांना शिवत 
नाही. या सहा दिवसांत ती मेली, तर तिचे भूत होते, अशी 
त्यांचीं समजूत आहे. या मरणाला दुर्मरण अशी संज्ञा आहे. 
देवधर्म - भंटूंचा भूतयोनीवर खूप विश्‍वास आहे. लग्ना- 
पूर्वी आणि बालपणी मूल मेल्यास ते पिद्याचयोनीत जाते 
आणि आपल्या नातेवाइकांना त्रास देते, असे ते समजतात. 
व्यभिचारी माणूसही भूत होतो असे ते मानतात. अविवाहित 
मुलीच्या भुताला ते बलाई म्हणतांत आणि मोठ्या बाईच्या 
भुताला चुडेल म्हणतात. मूळ भुताने पछाडले आहे, असा संशय 
आल्याबरोबर आळीतील सर्व मुलांना जुने कपडे घालायला 
देतात आणि त्यांच्या केसांना तेल लावण्याचे बंद करतात. 
कोन हे लोक देवीचे उपासक आहेत. याक्षिवाय पूर्वजांची पूजाही 
त्यांच्यांत प्रचलित आहे. मेलेल्या भंटूचा आत्मा त्याच्या आधी 
मेलेल्या भंटूंच्या आत्म्यांना भेटू शकतो; पण त्यांना तसे 
भेटता यावे, यासाठी त्याच्या जिवंत नातेवाइकांना ठराविक 
अवणे घालावी लागतात. जेवणांची संख्या पुरी होत नाही, 
तोपर्यंत मृताचा आत्मा अस्पृद्याप्रमाणे पूर्वपितरांपासून वेगळा 
हतो. तीन-चार पिढ्यांच्या मृतांना ते पुर्ख किवा पीरपुखं 
असे म्हणतात. त्याच्या पलीकडील मृतांना देवता मानतात. 
मुलांना फेफरे येत असल्यास ते त्यांच्या दृष्कृत्यांमुळे येते 
अशी त्यांची समजूत आहे. हे दरोड्यासाठी हॉ कता निघाले 
1 अपशकून झाला तर माघारी फिरतात; पण र 
महिन्यातील अमुक दिवस चांगला किवा अमुक दिवस वाईट 
असे मानीत नाहीत. 
भतिकप्रथा - काही गोटांत भंटूंची प्रेते जाळतात, 
पुरतात. ढापो गोटात प्रेतांना जाळतात. मनुष्य मरणार, 
नर समजल्यावर ते एक लाकूड पेटवून ठेवतात. हे लाकूड चिता 
पेटवीपर्यंत जळत असते. माणूस मेला, की त्याला घोंगडीवर 
ठेवतात. त्याच्या डोक्याजवळ व पायाजवळ जमिनीत चाकू 
खुपसतात. नंतर एक सदरा, पागोटे व थोतर प्रेताला नेसवतात. 


तर 
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भंडारो 


या कपड्यांबरोबर थोड सुतही असते. प्रेताला कपडे घातल्या- 
वर त्याच्या तोंडात एक पैसा व सुई ठेवतात. त्याच्या उजव्या 
हातात पिंड देतात. मृताची बाज, विशेषतः तिची उजवी बाजू 
काठीने मोडतात. नंतर ती बाज उलटी करतात व मोडलेला 
भाग तावडतोब दुरुस्त करतात. प्रेताला त्या पालथ्या वाजेवर 
घालून स्मशानात नेतात. स्मज्ानाजवळ प्रेत येताच त्याच्या 
हातातील पिंड काढतात आणि तो एका झुडपात ठेवतात. 
मृताच्या अंगावरील कापड फाडून त्याने तो पिंड झाकतात. 
प्रेत चितेवर ठेवल्यानंतर त्याच्या गोटातील काही माणसे प्रेताची 
कवटी फोडतात. प्रेत जळाल्यावर सर्वे माणसे ओढ्यावर स्नान 
करतात. या वेळी त्यांच्यापैकी प्रमुख स्त्री पाण्यात उभी राहून 
मोठ्याने काही मंत्र म्हणते व सात वेळा आपल्यापुढे पाणी 
टाकते. नंतर सर्व मंडळी मृताच्या घरी परत येतात. तिथे त्यांना 
बिन भाजलेली पोळी पानात गुंडाळून देतात. ते लोक ती तोंडाने 
चावून फेकून देतात. मग सर्वावर जलप्रोक्षण होते. नंतर सर्वे 
मंडळी घरोघर परततात. हीच प्रथा थोड्याफार फरकाने अन्य 
गोटांतही आहे. [ रजःकण; से. इं. १९२१] 


ी भंडार किवा भंडारा म्हणजे हळदीची पूड होय. 
भडार दंडोबाच्या उपासनेत भंडाराला फार महत्त्व आहे. 
खंडोबाच्या जत्रेत भंडार उधळतात व वाघ्ये लोक भक्तांच्या 
कपाळी भंडार लावून दक्षिणा मागतात. वगाड घेणे व अंगावर 
आसूड ओढून घेणे, या गोष्टी खंडोबाच्या नवसापैको असतात. 
अश्या वेळी अंगावर ज्या जखमा होतात, त्या भंडारानेच बर्‍या 
करण्याचा प्रघात आहे. 


री कोकणपट्टीतील एक जात. यांना भावगुण असेही 
भंडारी म्हणतात. भंडारी हा शब्द संस्कृत मंधारक म्हणजे 
दारू गाळणारा या शब्दावरून निघाला असल्याचे एक सत आहे. 
स्वतः ते लोक मात्र हा शब्द भंडार म्हणजे खजिना यावरून 
निघाल्याचे सांगतात. पूर्वी यांची खजिन्यावर संरक्षक म्हणून 
नेमणूक असे. यांची वस्ती मुख्यतः मुंबई शहरात आहे. त्या- 
खालोखाल रत्नागिरी, ठाणे, कुलाबा, कारवार हे जिल्हे व 
गोमंतक यांत आहे. हे आपली उत्पत्तिकथा सांगतात, ती अशी- 
पूर्वी तिलकासुर नामक दैत्य फार मातला, तेव्हा महादेवाने 
त्याला घाण्याला जृंपळे व नंदीला आज्ञापिले, को ' घाणा फिरव 
व या दैत्याला पिळून काढ. त्याप्रमाणे नंदी घाणा फिरव 
लागला. इकडे महादेव उगीचच थकला व त्याच्या कपाळावरून 
एक घर्मबिदू गळला. त्यातून तत्काळ एक पुरुष उत्पन्न झाला. 


तोच भंडार्‍यांचा मूळ पुरुष होय. त्याला पाहताच शंकर 


भंडारो 
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म्हणाला. “ तुझे नाव भावगुण. कारण तू माझी स्तुती करीत 
उभा आहेस! जा, मरा तहान लागली आहे. आधी पाणी 
आणून दे ! ' भावगुण म्हणाला. * देवा, इथे पाणी कुठेच दिसत 
नाही. मग आणू कुठून ?' ते ऐकून शंकराने एक माड उत्पन्न 
केला. त्याला मधुर फळांचे घोस लटकत होते. भावगुण लगेच त्या 
झाडावर चढला आणि त्याने त्या झाडावरचे नारळ खाली उतर- 
वले. ते सोळून व त्यांच्या तोंडावरचा टवका काढून त्यांतळे पाणी 
शंकराला प्यायला दिले. मग प्रसन्न चित्ताने महादेव भावगुणाला 
म्ह्णाला. “ जा, अलकावतीच्या भांडारावर तु अधिकारी हो. ' 
तेव्हापासून लोक त्याळा भंडारी म्हणू लागले. 

ताडी व माडी काढणे, हा यांचा परंपरागत व्यवसाय 


आहे. 
याशिवाय ते शेती, मजुरी, सुतारकाम, गवंडीकाम, नावा 
चालवणे, इ. कामेही करतात. 


यांच्यांत देवळी ऊफ बंदे, गेषवंशी अगर शिदे, हेटकरी, 
कित्ते ऊफे उपरकरी, गावड, क्रियापाळ, 


पेशवाईत पुन्हा शुद्ध झाळेळी जात आहे. देवळी 
वंतिणीची संतती मानतात. शालिवाहन 
वराण्यांशी भंडारी आपला 
समजतात. शिदे, गावड 


वंशीय क्षत्रिय म्हणवितात. कदंब कुळीची भंडारी घराणी आपली 
जन्मभूमी गोमंतक अर्वाची' 


भंडारी आणि मराठा कुणबी यांत वरेचसे 
दर्जा मराठ्यांच्या बरोबरीने आहे. 
काही भंडारी कुटुंबे पितृप, 
बाला जेवायला बोलावतात. काही 
भंडारी लोकांच्या देवांना ओटी-नारळ देतात. वेंगुले ताल्क्यात 
कुणेकरी येथे असलेले नाईक घराणे मराठा जातीचे आहे. याच 
नाईक घराण्याची शिरोडे येथे 
* गावड, गाबित, पुजारी इत्यादी जातीं. 


असलेली शाखा भंडारी 


भारतीय संस्कृतिकोश 


प्रमाणे भंडारी लोक आपणांस नुसते मराठे म्हणवीत नाहीत, 
तर हेटकरी किंवा हेटकरी मराठे म्हणवितात. 

देवधर्म - भंडारी हे शेव)असून त्यांच्या कुलदेवता रवळनाथ, 
नागनाथ, महादेव, शिवनाथ, कालिका, इ. आहेत. त्यांचे उपा 
चित्पावन,कऱ्हाडे किवा कर्नाटक ब्राह्मण असतात. ब्राह्मण, शेणवी 
आणि खानदानी मराठे यांच्याखेरीज अन्य जातींच्या हातचे 
हे लोक खात नाहीत. यांचे मोंजीबंधन होत नाही; पण काही 
भंडारी नारळी पौणिमेस पोवते (यज्ञोपवीतसदृश्य दोरा) 
धालतात. त्यांना लग्नप्रसंगी पुरोहिताकडून जानवे नि 
प्राचीन देवस्थानांतून ठिकठिकाणी भंडारी लोकांचा मान क 
काही ठिकाणी पुजारी, वृत्तिक, इ. हक्कही आहेत. या जातीच्य 
माल्कीचीही बरीच देवस्थाने आहेत. जातिहिताथं ला 
संस्थाही आहेत. भंडारी वाजंत्री म्हणून जी जात आहे, त 
महालक्ष्मी (कवळे), दुर्गा, दामोदर या देवता आहेत. 

विवाहप्रथा - भंडारी लोकांत अनेक कुळे व देवके आ 
अलिकडे ते आपली वसिष्ठ, अत्री, दुर्वास, इ. गोत्रेही हे 
लागले आहेत. भंडार्‍्यांमध्ये सर्वेसाधारण देवक कदंब वृक्ष 
आाहे. लग्नप्रसंगी या देवकाचे विशेष महत्त्व असते. वड, क 
उंबर, आंबा अश्लीही देवके आहेत. हेटकरी व उपरकरी या द 
वर्गांत अलिकडे लग्नसंबंध होऊ लागला आहे. शिंदेव या्‌तिश 
यांच्यांतही क्वचित्प्रसंगी तो होतो. यांच्या ग्नात लाजाहोम, 

, शिलारोहण, इ. विधींस विशेष प्राधान्य असते. मामाच्या 

मुलीशी लग्न होते. 


नौकानयन - नौकानयनाशी भंडाऱ्यांचे नाव प्राचीन डम 
शासून निगडित आहे. यांच्यांतली बौद्धकालीन महानायक हे. 
नोकाध्यक्षाची उपाधी अपभ्रंशाने मायनाक अशी झाली हव: 
कौर, पांजरी, नामनाईक (नौकानायक), सारंग, तांडेल झड 
आडनावेही त्यांचा नौकानयनाशी संबंध दर्शवितात. पूर्वी हे मीह 
समुद्रावर चाचेगिरी करीत. शिवाजीमहाराजांनी नौदल स्था 
केल्यावर यांना मुद्दाम आपल्या नोकरीत घेतले. हे लोक सागती, 
देखणे, धाडसी व पराक्रमी असून, कलाकौशल्याचाही वयो च 
त्यांच्यांत दिसुन येतो. शिवाजीमहाराजांच्या नौकाधिकाऱय 
मायनाक भंडारी, दर्यासारंग, उदाजी पडवळ, जया का 
इ. भंडारीच होते. मराठ्यांखेरीज इतरांच्या आरमारांतही र 
असत. शिवाजीमहाराजांचे प्रसिद्ध हेटकरी भंडारीच होते. पुढ 
आरमार खाती बंद झाल्याने निरुपायाने या लोकांनी ताडीमाडी 
काढण्याचा धंदा सुरू केला. काही लोक शेतीही करतात. गायक, 
नादक, नट म्हणून या समाजातील बरेच लोक पुढे आलेले आहेत. 

१६७२ ते १६८ १च्या दरम्यानच्या एका पत्रावरून असे 
दिसते, की मंडारी लोक फिरंगी सरकारचे भोंगळी अर्थात शिंग 


खंड सहावा 


वाजविणारे शिपाई होते. पूर्वी हे लोक माहीम येथे राहत आणि 
भीमराजाच्या हाताखाली साष्टीचा आणि कोकणातील काही 
गावांचा कारभार चालवीत. कंपनी सरकारच्या सैन्यातही ते 
होते. इ. स. १८७७ मध्ये माडांवरील कर वाढला म्हणून बरेच 
लोक शेती, व्यापार, बागायत, इ. व्यवसाय करू लागले. यांच्या 
जातीचे न्यायनिवाडे करणार्‍या गाद्या केळवे, तारापूर, मिठ- 
गावणे, आचरे, गोमंतक, इ. ठिकाणी आहेत. 

भंडाऱ्यांची एक विशेष बोली आहे. तिचा नमुना असा - 

कोनी एका मनुक्षास दोन सोकर होत. त्यातना धाकळा 
बाबाला म्हतला, बाबा इष्टकीचा जो वाटा मना यायचा हाय 
तो दे. मंग त्यान त्यास माळ जिनगी वाटून दिली. मंग थोडक्या 
दिसानी धाकला मुलगा आपल समद जमा करून दृल्य़ा >” 
खात गेला आणि थत उदलपानाने वागून आपली सर्व संपता 
उघलली. मंग सगली संपता उधलल्यावर, त्या मुलखात मोठा 
दुकाल पडला. त्या मुल त्याला गरिबी आली. तवांतो त्या 
मुलकामदील़ एका गिरिस्ताजवळ हाला. त्यानी त्याला शेतात 
डकर चरवायला पाठविला. 

मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात व श्राद्धही करतात. 
[म. जि. - रत्लागिरी; रत्ना. गॅशे-; मुंः इ- जा.; मु वः) 


अ ज्ञा. को.; म. लो. सं.; अजरायलग्राम म्हणजंच आमचं 
आंजलं - श्री. ग. बा. नित्सुरे; स. सा. वा- २-] 


भंड्यांचा खेळ महाराष्ट्रातील मुलांचा डळ ल 
याला भेंड्यांचा खेळ असेही नाव 
भारतातील इतर राज्यांतही हा खेळ प्रचलित आहे. खैळणा- 
यांचे दोन गट करून हा खेळ खेळतात. एका गटातील मुलाने 
सा म्हटली, की तिच्या शेवटी येणारे अक्षर जिच्या आरंभी 
आहे, अशी कविता दुसर्‍या गटातील मुलाने म्हणणे, असे याचे 


आहे. हा खेळ सुमारे दोन हजार वर्षांपूर्वीचा असावा, . 


आढळून आले आहे. 
या खेळाचा इतिहास प्राचीन संस्कृत 
उर्षोत्तम देव (इ. स. चे. १२ वे शतक) नामक एका कोश- 
क मुक आपल्या हारावली नावाच्या कोशात याला प्रतिमाला 
नाव देऊन त्याविषयी इलोक दिला आहे, तो असा - 
शेषमक्षरमादाय प्रतिदलोकं क्रमेण यत्‌ । 
अन्योन्य पठ्यते इलोकः प्रतिमालेति सा मता ॥ 
अर्थ - पूर्वीच्या इलोकातील शोवटचे अक्षर घेऊन डप 
दकोक म्हणणे, असे क्रमाने एकामागून एक इलोक म्हणणे, या 
भकाराला प्रतिमाला असे म्हणतात. 
प्रतिमाला, अंत्याक्षरिका किंवा भंडी यांचा उगम शृंखला 


ग्रंथांत सापडतो. 
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भक्‍्तचरण दास 


किवा कांचीयमक यासारख्या चमत्कृतिपूणे रचनेतून झाला 
असावा, असे वाटते. कामसूत्रांत सांगितलेल्या चौसष्ट कलांत 
प्रतिमाला या बौद्धिक क्रीडाप्रकाराचाही समावेश केलेला आहे. 
यावरून प्रतिमाळेचा म्हणजेच भंड्यांचा उगम कामसूत्रांच्या 
रचनेपूर्वी झाला, असे मानण्यास हरकत नाही. 

एकमेकांवर भंड्या लावणे किवा चढवणे, यात मुले मोठी 
चुरस दाखवतात. आपल्यावर आलेले अंत्याक्षर घेऊन त्याने 
सुरवात होणारी कविता म्हणता न आल्यास व दुसर्‍या गटाने 
तशी कविता म्हणून दाखवल्यास पहिल्या गटावर दुसर्‍या गटाने 
भेंडी लावली किवा चढवली, असे होते. कित्येकदा कवितेचे 
अंत्याक्षर ळ, ण, इ. येते. त्या आद्याक्षरांची रचना उपलब्ध 
नसते. अश्या वेळी दुसरा गट पहिल्याकडे अक्षर मागतो. त्या 
अक्षराची रचनाही म्हणता आली नाही, तर पहिला गट ती 
स्वतः म्हणून दुंसऱ्यावर भंडी चढवतो. 

विविध भाषांतील विविध प्रकारच्या कवितांचे पाठांतर 
करायला या छंदामुळे प्रोत्साहन मिळते. [श्री. प. कु. गोडे, अनु- 
वादक, वि. म. बेडेकर-नवभारत-जुले १९५९ ] 


प वर्गातील चौथेअक्षर आणि चौविसावे व्यंजन. या वर्णाच्या 
भर पाच अवस्था पुढीलप्रमाणे दिसतात- गिरनार (अज्योक- 
कालीन) , नाणेघाट ( स. पूर्वी २ रे शतक), मथुरा (जैनलेख 


भमन्परततेचच्स 


ढ भ च्या रूपाचा विकासक्रम 


इ. स. चे ९ ले शतक), प्रयागस्तंभ (समुद्रगुप्तकालीन) येथील 
लेख आणि हेहयवंशी जाजल्लदेवाचा शिलालेख (इ.स. १११४). 
वर्णोद्धारतंत्रात भकाराचा प्रणाममंत्र दिला आहे तो असा - 
त्रिज्विक्‍्तिसहितं वणं त्रिबिन्डुसहितं प्रिये । 
आत्मादितत्त्वसंयुक्‍तं भकारं प्रणसास्यहम्‌ ॥ 
अर्थ - हे प्रिये, तीन शक्‍ती व तीन बिंदू यांनी सहित व 
आत्मादितत्त्वांनी युक्‍त अशा भकाराला मी वंदन करतो. 
ओष्ठ हे याचे उच्चारणस्थान आहे. [म. ज्ञा. को.; शर. क.] 


(१७०८ ते १८०५ इ. स.) ओडिसार्त 

भक्‍तचरणदास एकज चै ) कका तील 
राज्यातील सुनाखला नामक गावी झाला. याचे मूळ नाव 
वैरागीचरण पट्ट्नायक असे होते. पुढे पंचसखा वैष्णव संप्र- 


भक्‍तचरणदास 
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वायाची दीक्षा घेतल्यावर त्याचे नाव भक्‍तचरणदास असे ठेवले 
गेळे. याने मथुरामंगल, मनबोध चौतीज्ञा, कलाकलेवर चोतीक्शा, 
ई. काव्यग्रंथ लिहिले आहेत. 


मथुरामंगऴ हे त्याचे गाजले-नावाजलेले काव्य आहे. त्यात 


आहे. या काव्याची भाषा सरळ व रचना सुमवुर असल्यामुळे 
सवंध ओडिसात ते अत्यंत लोकप्रिय ठरले आहे. 

भक्‍तचरणदासाने आपल्या आयुष्याची अखेरची 
पुरी येथे घालवली. आजही तिथे त्याचा 
[उ. सा. इ.; हि. ओ. लि. ] 


वर्षे जगन्नाथ- 
'मठ दाखवितात. 


भक्ती कृपा व मोक्ष मिळवून देणारे एक श्रेष्ठ साधन. 


घुगमता व सर्वसुलळभता या दोन कारणांमुळे धामिक 
जगात भक्तीचा विपुल प्रचार आहे. कर्म, ज्ञान व भक्‍ती ही 
धर्मसाधने प्राचीन काळापासुन भारतात स्वीकृत 
कधी या तर कधी त्या 


- केधी कर्माशी भक्तीची 


/ की कर्म, ज्ञान व भक्‍ती ही साधने पृथक 
असली तरी, ती एकमेकांना विरोधी नसून आहेत. 


केलेल्या भक्तीच्या व्याख्या अश्या - 


सा परानुरक्तिरीइवरे । 


(शां. भ. सू. २) 
: अथे - ईश्वराच्या ठिकाणी पराकाष्ठेचा अनुराग म्हणजे 
भक्ती होय. 
सा त्वस्मिन्‌ परमप्रेमरूपा । 


न - भ. सू. २) 
अथ - परमात्म्याच्या ठिकाणी परम प्रे णो हणजे न 


(भाग. पु. १.२.६) 


ठिकाणी अविच्छिन्नपणे वाहणे 
करणे म्हणजे भक्‍ती होय. 
असते. 


ईश्वराकडे प्रवाहित होणे 


, दोन विभाग 


व संस्कृतिकोद 


अर्थ - भगवान कृष्णाच्या ठिकाणी भक्‍ती असणे, हा मान- 


वाचा सवंश्रेष्ठ घर्म आहे. ही भक्‍ती कामरहित असावी आणि 
निरंतर असावी. अशा भक्तीने भक्ताला भगवत्‌प्राप्ती होते 
आणि त्याचा आत्मा प्रसन्न होतो. 

माहात्म्यज्ञानपुरवस्तु तुदूढ: सर्वतोःधिक: । 

स्नेहो भक्तिरिति प्रोकक्‍तस्तया मुक्तिन चान्यथा ।। 


(म. भा. तात्पर्यनिर्णय १.८६.१०७). 


अथ -- भगवंताच्या 


ठिकाणी, त्याच्या माहात्म्याचे ज्ञान 


जक ळे करणे. कै 
केरून धेऊन सुदृढ व सतत असा सर्वाधिक स्नेह धारण करणे, 


याला भक्‍ती असे म्हणतात. तिच्यामुळेच मुक्‍ती प्राप्त होते. 
अन्य कोणत्याही मार्गाने नाही. 


मनोगतिरविच्छित्या ह्रो प्रेसपरिष्लुता । 
अभिसन्थिविनिमुंक्‍ता भक्‍्तिविष्णुवद्यंकरी ।॥। 


(नारद पंचरात्र) 
अर्थ- प्रेमपरिप्लुत मनाची गती निःस्वार्थ होऊन श्रीहरीच्या 


ही भक्ती श्रीहरीला वद्य करणारी. 


दुतस्य भगवद्धर्मात्‌ धारावाहिकतां गता । 
सर्वेशे मनसो वृत्तिभेक्तिरित्यभिधीयते ॥। 
(भक्तिरसायन १.३) 


चि ०. व नत 
अथ- मनाची वृत्ती आध्यात्मिक साधनेने द्रवीभूत होऊ 


, हिला भक्‍ती असे म्हणतात. 
थोड्याफार फरकाने सारख्याच आहेत. 


भक्‍्तिमार्गी आचार्यांनी भक्तीचे. प्रामुख्याने 
केले आहेत. एक गौणी व दुसरी परा. साधन 
आणि साध्य या भक्तीच्या दोन बाजू लक्षात घेऊन हे विभा- 


" " ऐकाग्र करून भगवंताचे निरंतन श्रवण- 


(भेमात रसाचा अपूर्व अनुभव 
घडतो आणि भक्ताला शांती व आनंद यांचा लाभ घडतो, तिला 
रागानुगा म्हणतात. 


साधनरूप भक्तीची पुढील पाच अंगे मानलेली आहेत- 


आणि निरंतर श्रीहरीचे ध्यान . 


* खंड सहावा 


* (१) उपासक (२) उपास्य (३) पूजाद्रव्य (४) पूजाविधी 


व (५) मंत्रजप. सात्त्विक, राजस व तामस असे भक्तीचे तीन 
भेद भागवतात मानले असून, निर्गुण या नावाने चौथाही एक 
भंद सांगितला आहे. पहिल्या तीन गुणभक्‍्ती होत. या काम्य 
असून, निर्गृणभक्‍्ती ही निष्काम असते; तिला सुधासारभक्‍्ती 


. असेही म्हणतात (भाग. पु. ३.२९.७.१४). निर्गुण भक्‍ती 


| यास साहाय्यक ठरतात. पुढचे तीन हे 


करणारे लोक भगवत्सेवा हाच परम पुरुषार्थ मानतात. भक्तीची 
ही साध्यावस्था होय. नारदाने अशा भक्तांना एकान्ती अतएव 
मुख्य म्हटले आहे. साक्षात देवही अशा भक्तांना पाहून आनंद- 
विभोर होतो, असे नारद म्हणतो (ना. भ. सू. ७१) - 
भागवतात भक्तीचे नऊ भेद सांगितले आहेत, ते असे - 
श्रवणं कोतंनं विष्णो: स्मरणं पादसेवनम्‌ । 
अचेनं वन्दनं दास्यं सख्यमात्मनिवेदनम्‌ ।। 
(भाग. पु ७.५.२२) 
अर्थ- विष्णूचे श्रवण, कीर्तन, स्मरण, पादसेवन, अर्चन, वंदन, 
दास्य, सख्य आणि आत्मनिवेदन ( असे भक्तीचे भेद आहेत ). 
या नऊ प्रकारांना मिळून नवविधा भक्ती म्हणतात. 
पहिले तीन प्रकार परमेइवराच्या ठिकाणी श्रद्धा उत्पन्न कर- 
भगवंताच्या सगुण 
र्पाशी संबंधित आहेत. शेवटचे तीन हे आंतरिक भाव आहेत. 
रागात्मिका भक्‍तीशी संबंधित आहेत. पहिल्या तिहींत 
नामाळा विशेष महत्त्व आहे. भगवंताच्या यश, गुण, माहात्म्य, 
इ. गोष्टी सश्रद्ध मनाने ऐकणे ही श्रवणभकक्‍ती होय. श्रवणा- 
नंतरच स्मरण आणि कीर्तन संभवते. कीर्तनात नृत्य, गीत व 
व्य या तिहींचा समावेश होतो. संगीताच्या साथीवर होणाऱया 
कीतंनात जे वातावरण निर्माण होते, त्यात भावविवशता 
अक आनंदमयता आपोआप प्राप्त होते. ह > सव 
ही कीर्तनभक्‍तीचे माहात्म्य विशेष सांगितले आहे. 
रच भक्तिसाहित्य गेय पदांच्या रूपानेच निर्माण झाले आहे, 
&. कारण हेच होय. भगवंताच्या नाम-गुण-लीलांचे सदेव 
करणे आणि त्यातच मग्न राहणे ही स्मरणभक्ती 
प भगवंताने या स्मरणभकतीचा आदेश देताना सांगितले, 
माज्ञे जो मनुष्य माझ्या ठिकाणी अनन्यचित्त होऊन सदव 
आडे स्मरण करीत राहतो, त्या नित्ययुक्‍त योग्याला मी सुलभ 
हे' (गीता ८.३.७) पादसेवन भक्‍ती ही मूतिपूजा, गुख्पूजा 
आत. गकतांची पूजा या स्वरूपात होऊ शकते. श्रद्धाव ली 
म्हेण युक्‍त अश्ली भगवंताची पूजा करणे, याला अर्चैनभरक्‍्त॑ 
२९गतात. भक्‍तजनांचा असा विदवास असतो, की मूर्ती, सद्गुरू 
१. भक्‍त यांच्या ठिकाणी भगवान वास्तव्य करतो. भगवंताच्या 
उेडे नतमस्तक होऊन त्याच्या अनंत महिम्याचे अंतरात ध्यान 
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शहाराष्ट्र ग्रवोत्तजक सल्या 


(1३३ श्षेत्राकिब येळ, गह बाडा, 
शुत्य! वूरलीबर चोक, पुणे-१६ ०३७ 


करीत त्याची स्तुती करणे, याला वंदनभक्ती म्हणतात. श्रीहरी 
हा माझा मायवाप आहे, प्रभू आहे आणि मी त्याचा पुत्र व 
सेवक आहे, अश्या भ्षावनेने भक्‍ती करणे, हिला दास्यभक्‍्ती 
म्हणतात. परमात्मा हा माजा मित्र आहे, साथी आहे किवा 
बंधू आहे आणि माझ्या सुखदुःखांत सहभागी आहे, अशा भाव- 
नेने भक्‍ती करणे याला सख्यभक्ती म्हणतात. सख्यभक्तीत भक्‍त 
आणि भगवान यांच्यामध्ये कोणताही आडपडदा राहत नाही. 
या भक्तीत भक्ताला समानता व स्वतंत्रता प्राप्त होते. 

आत्मनिवेदन ही भक्‍तीची शेवटची व सर्वोच्च पायरी होय. 
जे काही बरे अथवा वाईट, बाह्य किवा आभ्यंतर असेल, ते सर्वे 
प्रभूपुढे उघडून मांडणे, त्याला सर्वस्वी शरण होणे, जिथे स्वतःची 
असमर्थता असेल तिथे रक्षणासाठी प्रभूचा घावा करणे, आपला 
सर्व भरिभार प्रभूवर टाकणे, याला आत्मनिवेदन असे नाव आहे. 
आत्मनिवेदनाने मनोवृत्ती द्रवित होतात. प्रसंगी त्या अश्रु- 
घारांच्या रूपाने वाहु लागतात. या अश्वुधारांत त्याची सर्व पापे, 
सारे मनोमल धुवून जातात. मग त्याचा अंतरात्मा आरशा- 
सारखा स्वच्छ आणि दुधासारखा पवित्र होतो. आत्मनिवेदन 
त्याला अ्या एका अवस्थेत घेऊन जाते, की तिथून त्याला सर्व 
विश्वच भगवन्मय होऊन जाते. ज्याला * आत ह्री बाहेर ह्री ' 
झाला तो कोणाचा द्वेष करील आणि कुणाशी वेर धरील ! जिथे 
द्वेषच नष्ट होतो, तिथे सारे कामक्रोधादी विकार आपोआप नष्ट 
होतात आणि विश्वबंधुत्वाची भावना जागृत होते. मग जे प्रभूचे 
कार्य तेच भक्‍ताचेही कार्ये होऊन जाते. तो पुर्णेकाम होतो, 
पूर्णब्रह्म बनतो. 

भागवताने जसे वरीलप्रमाणे भक्‍तीचे नऊ प्रकार सांगितले, 


भक्ती 


त्याप्रमाणे नारदानेही आपल्या भक्‍्तिसूत्रांत तिचे अकरा आस- 


क्तींत विभाजन केले आहे. या अकरा आसक्ती व त्यांचे आदश 

(१) गुणमाहात्म्यासक्ती - प्रभूचे गुणमाहात्म्य जाणण्याची 
आणि ते कथन.करण्याची ओढ. या आसक्तीचे नारद, व्यास, 
शुक, शौनक, याजझवल्क्य, शांडिल्य, भीष्म व अर्जुन हे आदश होत. 

(२) रूपासक्ती - भगवंताच्या रूपावर आसक्त होणे. 
रामाच्या बाबतीत मिथिलेच्या नरनारी आणि कृष्णाच्या बाब- 
तीत ब्रजनारी हे या भक्‍तीचे आदर्श होत. 

(३) पुजासक्ती - भगवंताची येनकेन प्रकारेण नित्य पुजा 
करीत राहण्याची आसक्ती. लक्ष्मी, पृथू, अंबरीष, भरत हे तिचे 
आदश होत. 

(४) स्मरणासक्‍ती - सदैव प्रभूचे नामस्मरण आणि चिंतन 
करण्याची ओढ. ध्रूव, प्रल्हाद, सनक हे तिचे आदर्श होत. 

(५) दास्यासक्‍्ती - देवाला प्रभू मानावे आणि आपण त्याचे 


भक्ती ३्प्‌ 
चाकर होऊन राहावे अद्नी ओढ॒ 
आदर्श होत. 

(६) सख्यासक्ती - देवाशी मैत्री करण्याची ओढ. अर्जुन, 
उद्धव, संजय, सुदामा हे तिचे आदर्श. 

(७) कान्तासक्‍्ती -- 


हुमान, अक्रूर, विदुर हे तिचे 


आदर्श होत. 


(११) 7 पराकाष्ठेच्या प्र 


जाण्याची ओढ. 
आदर. 


भुविरहातही 


उद्धव आणि 


प्रत्येकाचे भाव वेगळे. 
कोणी वात्सल्यावर दिला, तर 


कोणी माधुर्यभावावर. निर्गुण उपासकांनी सगुण, साकार परमे- 


संबंध निर्माण केले. काही भक्तांनी : 


युगलरूपात भगवंताला प्रसन्न 
प्रयत्न केला. कित्येक शाक्त उपासकांनी 


स्वत:च्या 


५ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


शिष्यसंप्रदाय वाढविण्याचा हव्यास, इ. गोष्टी भक्तीची विघ्ने 
म्हणून निर्दगिल्या असून, त्यांचा त्याग करण्याविषयी उपदेश 
केला आहे. 

भकक्‍्तितत्त्व - निभेळ 
वून देण्यासाठी भक्तीचा 
या दोहोंच्याही मुळाशी 
८.७.१७) 
येते. 


आनंद किवा श्रेष्ठ प्रकारचे सुख मिळ- 
उगम झाला आहे. जग आणि जीवन 
काम आहे, असे क्र्ग्वेदातल्या (क. 
' कामस्तदग्रे समवर्तताधि ? या वचनावरून कळून 
परमेश्‍वराला एकातून अनेक होण्याची इच्छा म्हणजेच 
समस्त सृष्टीचा जन्म 
आहे. यावरून काम 
विश्‍वाचा जनक ठरतो. जो जनक असतो, तो पिढ्यान्‌ पिढ्या 
आपल्या संततीतही पाझरून येत असतो. त्या दृष्टीने काम हा 
सर्व प्राणिमात्राला कवटाळून बसला आहे. मनू म्हणतो, काम 


ह्‌. 


1. 
वास्तविक पाहता काम हा मंगळ आहे आणि कल्याणप्रदही 
आहे. त्याच्यामुळे जगातील घडपड चालू राहते. त्याच्याच 
आनंदही मिळू शकतो. मात्र त्याच्यापासून आनंद मिळाय' 
शुद्ध असायला हवा आणि योग्य जागी बसायला हवा. 
काम जेव्हा लोकिक प्रपंचाशी आणि बाह्य वस्तुशी निगडित 
, तेव्हा तो अमंगळ व दु:खहेतू बनतो. मानवाची ह 
धवृत्ती कामाला भलत्याच वाटा दाखविते आणि त्याला गी 
करते. बाह्य वस्तूंच्या प्राप्तीसाठी कामना धरून मनुष्य रड 
केरू लागला, की त्याला कधी सुख, आणि बहुधा दुःखच भोग 
लागते. कारण कामाच्या धावेला अंत नाही आणि जोवर रक 
संपत नाही तोवर सुख, स्वास्थ्य आणि आनंद या गोष्टी दुलंभ 
ठरतात. ययाती याविषयी अनुभवाचे बोल सांगतो, ते असे - 
न जातु काम: कामानामुपभोगेन झ्ाम्यति । 
हविषा कृष्णवत्मेंव भूय एवाभिवधंते ॥। 
(म. भा. आदि. ७५.५०) 
अर्थ - कामांचा उपभोग घेऊन काम कधीही शमणार नाही; 
तर अग्नीत आहुती टाकल्यावर अग्नीच्या ज्वाला जश्या वाढ- 


तच जातात, त्याप्रमाणे काम, ह उपण्पेप्णच्या आहुतीरी! 
सारला जाह जर्हे 


खंड सहावा 


कामाला ईरवराशी जोडून दिले पाहिजे. परमात्मा हा सकल- 
कामपूरक आहे, तो आनंदनिधान आहे व विदवप्रपंचातून 


सुखरूप पैलपार नेणारा आहे, हे जाणून घेऊन आपल्या सर्वे 


कामनांचा ओघ त्याच्याकडे वळवणे आणि त्याचीच आवड 
धरणे याला भक्‍ती असे म्हणतात. तुकोबांनी हाच आशय 
पुढील अभंगचरणात व्यक्‍त केला आहे - 
कामक्रोध आम्ही वाहिले विठ्ठली । 
आवडी धरिली पायांसवे । 
भक्‍ती ही केवळ साधन नसून साध्यही आहे. ती साधनां” 
वस्थेत आणि सिद्धावस्थेत अद्ला दोन्ही ठिकाणी आनंदरूप 
असते. साधक जेव्हा साधनातच रस घेऊ लागतो आणि त्याच्या 
फलाविषयी उदासीन बनतो, तेव्हा साधन हेच साध्य बनून जाते. 
म्हणूनच कर्ममार्ग आणि ज्ञानमार्ग या दोहोपेक्षाही कित्येक 
आचार्यांनी भक्तीला श्रेष्ठत्व दिले आहे. शंकराचार्यही म्हण- 
तात - ' मोक्षसाधनसामग्ऱ्यां भक्‍्तिरेव गरीयसी ' मोक्षाच्या 
साधनसंभारात भक्‍ती हीच श्रेष्ठ आहे. 
सर्वांभूती भगवद्भाव हे भक्‍तीचे मधुर फल होय. भक्तीत 
हसरे काहीही मिळवायचे नसते, तर साक्षात भगवंतच आत्म- 
सात करून घ्यायचा असतो. मात्र भगवंताची प्राप्ती याचा अभ 
जीवाचे जीवपण संपणे हा नव्हे. भक्‍तीमध्ये भक्‍त हा परमे- 
वराचा सयुज आणि सखा बनून त्याच्या दिव्य आनंदाचा अनु- 
अखंड घेत असतो. रामानुज, मध्व, निवाके, इ. आचार्यांनी 
हेच मत प्रतिपादिले आहे. स्वामी दयानंदही एका ठिकाणी 
लिहितात - 
ज्याप्रमाणे अग्नीजवळ गेल्याने दौत्याची निवृत्ती आणि उष्- 
जा अनुभव या दोन्ही गोष्टी एकसमयावच्छेदाने घडतात, 
“माघप्रमाणे भगवंताजवळ गेल्याने दुःखाची निवृत्ती आणि 
अखंड आनंदाची प्राप्ती या गोष्टी एकाच वेळी होत असतात. 
क्म ]रॅमेश्‍वराच्या जवळ गेल्याने भक्‍ताच्या ठिकाणी देवाचे गुण, 
मा व स्वभाव प्रकट होऊ लागतात. परमेश्वराची स्तुती, 
र्थना किवा उपासना यांनी भक्ताचे आत्मबल वाढते. तो मग 
दुःखांना किंवा संकटांना घाबरत नाही. कशाही 
गी त्याचे धैर्य विचलित होत नाही. डा 
इश्वराच्या ठिकाणी भक्‍त अनेक नात्यांनी आपला संद 
काहींना तो आपला स्वामी वाटतो. धनी ज्याप्रमाण 
नोकरावर निग्रह व अनुग्रह अल्ली उभयविध सत्ता 
जवतो, त्याप्रमाणे देव विश्‍वाचा नियंत्रक आहे, मनुष्याचा 
भा ाच्या अन्याय्य वर्तनाबद्दल शासन करणारा आहे आणि सर्वे- 
प करील, त्याच्यावर अनुग्रहही करणारा आहे. दास्य- 
वेनेत देवाची आवड तीच भक्‍्ताचीही होते. या सेव्यसेवक- 


कोणत्याही 


जोडतात. 


_ ३५१९ 


भक्ती 


भावात भयाचाही काही अंश असतो. कारण ईइवर हा त्याला 
विशेषत्वाने शासकरूपातच प्रतीत होत असतो. 

काही लोक, विशेषतः ख्रिस्ती लोक, प्रभूला आपला पिता 
मानून त्याची उपासना करतात. पितृत्वभावना ही दास्य- 
भावनेपेक्षा अधिक जवळची आहे. पुत्राला पित्याचे आकर्षण 
वाटते, तो त्याच्या जवळ जायला घडपडतो, त्याच्या शाबासकी- 
साठी प्रयत्नशील राहतो; पण त्याचबरोबर एक अनामिक असा 
संकोचही पुत्राच्या अंतरात सतत जागृत असतो. पितृभावनेत 
भकक्‍तालाही असाच संकोच किवा मर्यादा जाणवते. 

मातृभावना ही त्याहून वरची आहे. देवाला मायबाप म्हणणे 
आणि लेकराच्या भावनेने त्याच्या कुशीत रिगणे, तसेच त्याच्या 
वात्सल्याचा हृद्य अनुभव घेणे या गोष्टी देवाविषयीच्या मातृ- 
क्षावनेत प्राप्त होत असतात. या भावनेत भय आणि संकोच 
यांची नावनिद्याणीही उरत नाही. हे जाणूनच महाराष्ट्रातल्या 
संतांनी आणि भक्तांनी विठ्ठलाला अनेंकदा “ विठाई माऊली ' 
म्हणूनच संबोधिले आहे. 

तु माझी माऊली सी वो तुझा तान्हा । 
पाजी प्रेमपान्हा पांड्रंगे ॥। 

या तुकोबांच्या उक्तीत हाच लडिवाळ भाव प्रकट झालेला 
आहे. तान्ह्या मुलाला रडण्याव्यतिरिक्‍त दुसरे काहीही करावे 
लागत नाही. मग त्याची तहानभूक जाणून माऊलीच त्याचे 
सर्वे काही करते. भक्ताची ही आते हाक प्रभूच्या वात्स- 
ल्याला जाग आणीत असते. रामानुज संप्रदायात मार्जार- 
किशोराचा दृष्टांत देऊन हे वात्सल्य विशद केले आहे. 

दांपत्यभावना म्हणजेच ईश्‍वर माझा पती किवा प्रियकर 
आणि मी त्याची पत्नी किवा प्रेयसी. ही भावना मातृभावने- 
हुनही वरच्या दर्जाची आणि व्यापक आहे. मधुराभक्ती या 
नावाच्या प्रकारात हीच भावना परिपुष्ट केली जाते. प्रेम हा 
या भावनेतला स्थायी धर्म आहे. प्रेमाला दुरावा मुळीच आव- 
डत नाही. ते सदैव जवळीक साधण्यासाठी, मिठी घालण्यासाठी 
आसुसलेले असते. व्रजातल्या गोपी, मीरा, आंडाळ या मधुर- 
प्रेमाच्या स्निग्ध ज्योती आहेत. 

भक्तीची शेवटची अवस्था म्हणजे स्वभाव होय. ज्ञानेश्‍वरांनी 
तिला आत्मनिवेदंनाच्या तळवटीची अतएव श्रेष्ठ भक्‍ती म्हणून 
गौरविले आहे. “ देवाच्या सख्यत्वासाठी पडाव्या जिवलगांच्या 
तुटी, असे ज्ञानेश्वर म्हणतात, ते सख्यभावाचे महत्त्व सांग- 
ण्यासाठीच होय. जीव हा इंश्वराचा शाश्‍वत सखा आहे. प्रकृती- 
रूपी विश्‍वावर जीव आणि ईइवर दोघेही बसलेले आहेत. जीव 
त्या वृक्षाचे फल चाखू लागतो आणि परिणामतः: इशवराच्या 
सख्यापासून तुटतो. जेव्हा तो साधना करता करता भक्तीच्या 


भक्ती 


अनेक पायर्‍या चढून जातो, तेव्हा त्याला पुनश्‍च देवाशी सख्य 
जोडता येते. सल्यभावात दासाचे दुरत्व नाही, पुत्राचा संकोच 
नाही आणि पत्नीचा अधीनभावही नाही. ईववराचा सखा 
झालेला भक्‍त हा स्वाधीन असतो, मर्यादांच्या अतीत असतो 
आणि त्याचा श्रेष्ठ असा जिवल्ग असतो. वल्ल्भाचार्यांनी 
भक्तीचे मर्यादा, पुष्टी, इ. चार भेद मानले असुन, त्यांत ते 
म्हणतात, को मर्यादाभक्‍ती ही कृष्णाधीन असते, तर पुष्टिभक्ती 
ही स्वाधीन असते. ही स्वाधीनता सख्यभावाचीच होय. 


हुना तो निसर्गुद्ध आहे. ज्ञानमार्गात मनबुद्धींना शुद्ध करण्या- 
साठी आणि बुद्धी *्यवसायात्मिक होण्यासाठी अनेक पथ्ये 

« कर्ममार्गात शास्त्राधारे वर्तायचे असते, 
असतात. पण भक्तिमार्गात आचार्य- 
गीही गरज नाही. तिथे 
असते. संतांच्या भाषेत 
भक्‍ती हा देवाचा प्रसाद आहे. तो सेवन कर- 
सर्व 


त्याचे अंगअंग योग्याप्रमाणे 
दिव्यतेने तमकुश्कागते. जे. तेज पस्मेशवराचे तेच तेज त्याचे 
होते. प्रकृतीने त्याला देवापासून दुर केले होते, तिने त्या दोघां 
मध्ये धरला होता; पण भक्तीने प्रकृतीचा तो पडदा 
हर करून जीवाला असंग व अनावृत केळे आणि पुनश्च प्रभूशी 


च्‌ : भक्तीच्या द्वारे भक्‍त 


आहे. कारण सारे वैष्णव संप्रदाय > 
आहेत. भागवत पुराण हे भक्‍तीचेच 
भगवदुगीताही मक्‍तिमार्गाची भलावण करणारी, 


१९१ 


३५२ भारतीय संस्कृतिकोद 


आहेत. नारद व शांडिल्य यांनी सुत्रात्मक पद्धतीने भक्तीचे 
विवेचन केले आहे. रूपगोस्वामी यांचा पाचा 
आणि उज्ज्वलनील्मणी व मधुसूदनसरस्वती यांचे ४७८ 
यन हृ भक्‍्तिमाहात्म्याचे बहुमोल ग्रंथ आहेत. चलता 
सुवोधिनी नावाची मागवतावरील टीका व नारायणभट्ट क. 
भक्‍्तिचंद्रिका हे ग्रंथही भक्तिमार्गाचेच पुरस्कर्ते आहेत. मर पी 
एकनाथमहाराजांनी भागवताच्या एकादशस्कंधावर थोर अ 
टीका लिहिली, तीही भकक्‍तिप्रधान अश्या भागवत धर्माच्या झा 
थनासाठी आणि तो मागं आबालवृद्धांना, शिक्षित-अशिक्षितांन 
प्रशस्त करून देण्यासाठीच होय. 

उद्गम व विकास - भारतवर्ष गिर 
असा देश आहे. भक्तीच्या मधुर व पवित्र धारेने त्याचा नळ 
भाषिक प्रदेश भिजलेला आहे. भारतात भक्तीचा दिगुकी शिक, 
आणि कुठे झाला, हा एक विचारणीय प्रश्‍न आहे. अनेक नावी 
नांनी त्यासंबंधी चर्चा केलेळी आहे. पाइचात्य मुत. 
भारतीय धर्म आणि साहित्य यांच्याशी जेव्हा परिचय हत 
तेव्हापासून त्यांच्यापैकी अनेकजण असे प्रतिपादीत आले यी 
की भारतातील भक्तीची कल्पना ही ख्श्रिस्ती धर्माची चेत 
आहे. ख्थरिस्ती धर्मातच प्रथम भक्‍तीचा उदय झाला व ती ह्यो 
भारतवर्षात प्रविष्ट होऊन सर्वत्र पसरली. तेव्हा मव ग 
वाबतीत भारतवर्षाने स्त्रस्ती धर्माचे कणी राहिले पाहिजे. वि 
या प्रश्‍नाची सांगोपांग समीक्षा केल्यानंतर पाश्‍चात्य विद्वा 
ते आग्रही मत निर्मूल, निराघार व अप्रमाण ठरते. 


3 


गेदबळक सामग्री 
कौ एखाद्या युगात एखाद्या सिद्धान्ताची उपोद्बलक साम 
विद्यमान असते; 


9 आन क कं 
त्रध्ग्वेद हा प्रामुर स्तोत्रग्रंथ आहे. त्यातल्या द. ति 
सूक्‍्तांत कोणत्या ना कोणत्या तरी देवतेची स्तुती असते. ₹ 


खंड सहावा 


पाळा अनुराग असल्यावाचून ही गोष्ट घडणे शक्‍य नाही. 
क्ूषींनी केळेळी ही देवाची आळवणी नि.संशय भकक्‍तीचीच 
द्योतक ठरते. 

. वैदिक भक्तिमार्ग हा ज्ञान, कर्म व उपासना यांचा त्रिवेणी- 
“रा आहे. कर्मासाठी ज्ञान आणि उपासना यांची गरज 
असते. ज्ञानासाठी कर्म आणि उपासना यांची गरज असते. 
त उपासनेसाठीही ज्ञान आणि कर्म यांची गरज असते. 
भष ज्याची उपासना करायची, त्याची स्तुती व प्रार्थना 
द येतात. स्तुतीमध्ये देवतेचे गुणसंकीर्तन असते. प्रार्थ- 
जी पापक्षालन, पुण्यसंचय, विजय आणि अमभ्युदय यांच्यासाठी 

देवाकडे याचना केली जाते. वैदिक भक्तीत स्तुती, प्रार्थना व 
उपासना ही तीन्ही अंगे दाखल आहेत. 

पैदिक कषी जेव्हा एखाद्या देवतेची स्तुती करू लागतो, 
व्हय तो त्या देवतेला अनंत, स्वयंभू, सर्वव्यापक, सर्वशक्तिमान, 

' एणविशेषांनी सजवतो. देवाच्या अस्तित्वावर आणि त्याच्या- 
त्याच्याव ह गुणविद्षेषांवर बळकट श्रद्धा असेल, तरच भक्ताची 
ज्ञान डि प्राथना संभवते. ज्याच्यापाशी ऐश्‍वर्य, अभ्युदय, 

' पराक्रम, संपत्ती, संतती, इ. गोष्टी मागायच्या, तो देवही 
हतकाच सर्वसमर्थ असायला हवा. वैदिक क्र्षींनी तसे मानले 
क णी त्याच भावनेने त्याला आळवले आहे. दात्याजवळ 
अमाप असले, तरी याचकाला ते देण्याविषयी त्याच्या 
> कणव असली पाहिजे किवा उत्पन झाली माहि 
केणव प गडी दीन-दुवळ्यांविषयी, याचकांविषयी अर 
ञ्यस्थ दव असते, अज्ीही वैदिक क्रषींची श्रद्धा आहे. सामान्य 
होणे माच एखाद्याविषयी दया किवा अनुकंपा उत्पन्न 
त्याची क्षा देव जर भक्तांचा माता किवा पिता यतिती तड तर 
यती यीजी करुणा विशेष ह. शमी आणीक 
संबंध मते नाणा पितापुत्र संबंध क यी 
रि करून पुत्रभावनेनेही त्याला हाक मारली आह. 
केरू ज्ञ मित्र आपल्या प्रत्येक गोष्टीत आपल्याला साहाय्य 
वेर्‌ “आपल्या सुख-दुःखात सहभागीही होऊ शकतो. मित्रा- 
वेळावर्‌ पल्ला एक प्रकारचा अनामिक हक्कच असतो. या हक्काच्या 
शकतो. रो आपण आपल्या मदतीसाठी व का 
|. थती देवाकडे या मित्रभावनेनेही पाहिले आ टॅ 
वैदिक मनन) भावना ज्या मंत्रांतून व्यक्‍त झाल्या आहेत, 
अनत्त असे... रव 
न. प ते सघवज्नकिर्नु न त्वाबामस्ति देवता बिदानः । 
यभानो नडाते न जातो यानि करिष्या कृणुहि प्रवृद्ध !। 
(3 १-१६५-६) 
" हे परमैरवर्यसंपन्न प्रभो, है सर्वेप्राचीन, सनातन आणि 


स.को....२३ 


ञ थे ण्व्य्छ 


२३५२ 


भकक्‍्तो 


शाश्‍वत अशा परमेश्वरा, तुझ्या अस्तित्वाहून मोठे अस्तित्व या 
जगात कोणाचेही नाही. तुझी सत्ता हीच सर्वोपरी सत्ता आहे. 
तुझ्यासारखा कुणी ज्ञानी देवही नाही. तू जे काही करणार 
आहेस, ते या जगात जन्मलेल्या आणि पुढे जन्मणाऱ्या प्राण्यां- 
मध्ये कोणीही जाणू शकणार नाही. तुझे व्यक्तिमत्त्व आणि 
तुझे ज्ञान अद्वितीय आहे. 
त्वं हि विशवतोमुख विशवतः परिभूरसि ॥। 
(क्र. १.९७.६) 
अर्थ - हे अग्ने, तू विश्‍वतोमुख असून सर्व विश्‍वात सामावून 
आणि त्याला व्यापून उरला आहेस. 
त्वं हि नः पिता वसो त्वं माता शतक्रतो बभूविथ । 
अघा ते सुम्नमीमहे ॥ 
(क: ८२९८११) 
अर्थ - हे शतक्रतो इन्द्रा, तु आमचा पिता आहेस. तू आमची 
माता आहेस. तुझ्यापासूनच आम्ही आनंदप्राप्तीची आकांक्षा 
करीत आहो. 
सखा पिता पितृतम: पितृणां । 
कतेंमु लोकमुदते वयोघा: ।॥ 
(क्र. ४.१७.१७) 
अर्थ - इंद्र हा उपासकांचा केवळ सखा आणि केवळ पिताच 
नाही, तर तो पितरांमध्येही सववेश्रेष्ठ आहे. 
तम स्तोतार: पुव्य॑ यथा विद त्रहतस्य गर्भ जनुषा पिपतंन । 
आस्य जानन्तो नाम चिद्‌ विवक्तन महस्ते विष्णो सुर्मात 
भजामहे ॥। (क्र. १.१५६.३) 
अर्थ - या समस्त विश्वाला कारणभूत असणार्‍या विष्णूची 
आपल्या मतीला अनुसरून स्तुती करा. तो क्रताचा गर्भ अर्थात 
वेदान्तवाक्यांचा प्रतिपाद्य आहे. त्याची स्तुती करण्याने जन्म 
टळतो. स्तुती करणे शक्‍य नसेल, तर त्याच्या नामाचाच उच्चार 
करा. आम्ही लोक विष्णूच्या तेजाची आणि त्याच्या गुणातीत 
रूपाची प्रेमलक्षणात्मक सेवा करीत आहो. 
यः पूर्व्याय वेधसे नवीयसे सुमज्जानये विष्णवे ददाशति । 
घो जातसस्य महतो महि ब्रवत्‌ सेदु श्रबोभियुज्यं चिदभ्यसत्‌ ।॥। 
(क्र. १.१५६.२) 
अर्थ - सर्वांत प्राचीन, नित्यनूतन, जगताचा निर्माता व 
स्वयमेव उत्पन्न अशा विष्णूसाठी जो द्रव्य समर्पण करतो किवा 
आत्मसमर्पण करतो, जो त्या पुजनीय विष्णूचे कमे कथन करतो 
अर्थात त्याचे कर्तन करतो, तो त्याचा स्तोता व कीतिसंपन्न 
सर्वांना गंतव्य अशा परमपदाची प्राप्ती करून घेतो. 
अद्याच प्रकारचे मंत्र यजुवेद ( २५.१८; ३६.९; २३.३; 
३२.१०) ३६.२ ) व अथवेवेद र १०.८.४४, '४.९६.२; 


भक्ती 


र्प्ड 


१९,५२,३ ) इ! ठिकाणीही आढळतात. 
श्राह्मणयुगात उपासनेच्या क्षेत्रामध्ये भक्तीचे संकेत आढळ- 
तात. शतपथ ब्राह्मण हे एक महत्त्वाचे ब्राह्मण आहे. त्यात ज्ञान 
व उपासना या दोन्ही मार्गांची सामग्री उपल्ब्ध होते. गोपथ 
भ्राह्मणात तर भक्तीला ज्ञानाचा रस मानले आहे. 
ग्रंथांच्या अनुशील्नाने असे दिसते, की तत्कालीन कर्मठांच्या 
मनातही श्रद्धेची भावना व प्रेमात्मक वृत्ती होती. आरण्यके 
चित्तवृत्तिनिरोधात्मक योगाचे महत्त्व सांगतात भकक्‍तिमार्गात 
योगाची काही तत्त्वे प्रविष्ट झाली आहेत, ती आरण्यकांतूनच 
होत. उपनिषदे ही ज्ञानाला प्राधान्य देणारी असली, तरी त्यांतही 
भक्तीची थोरवी कधी प्रच्छ्ष, तर कधी उघडपणे गायिलेली 
मंत्र (१.२.२०) लिहिलेला आहे -- 
तमक्रतु: फयति वोतशोको ! धातु: प्रसादान्महिमानमात्मन: | 


अथ - निष्काम पुरुष जगक्कर्त्याच्या प्रसादाने आपल्या 
आत्म्याचा महिमा पाहतो आणि त्यामुळे शोकरहित होतो. 
वेष्णव धर्मात प्रसाद या शब्दाला आणि 


महत्व आहे. हा प्रसादसंकेत कठोपनिषदातुनच भक्‍्तिमार्गात 


भागवताने पोषण असे म्हटले आहे (२.१० -४). हा पोषण- 
सिद्धान्त वल्ल्भाचार्यांनी आपल्या भक्तिमार्गाचा प्रधान सिद्धान्त 


संप्रदायाला पुष्टिमार्ग असे नाव दिले. 
पहिल्या प्रथम भक्‍ती हा शब्द 

आढळतो. तो मंत्र (६.२३) असा -- 

यस्य देवे परा भक्‍्तियथा देवे तथा ग्रो । 


तस्येते कथिता ह्यर्था: प्रकान्ते महात्मन: ॥। 
अर्थ - ज्याची देवाच्या ठिकाणी श्रेष्ठ ्भ्क्त 


अर्थ स्वतः प्रकाशित होतात. 
या पराभक्तीलाच वैष्णव मतात प्रपत्ती म्हणून गौरविले 


हे आणि उपेयही (उपा- 
याने प्राप्त होणारा) आहे. भक्ताने त्याला सवभावे केवळ शरण 
जायचे असते. त्याव्यतिरिक्त त्याला दुसरे काही कार्य नाही. 


भक्‍त असा प्रपन्न (शरणागत) झाला, की भगवान आपल्या 
निर्मल दयेने त्याचा उद्धार करतो. शरणागत हीचा हा सिद्धान्त 
इवेतावतर उपनिषदात (६.१८ ) स्पष्टपणे सांगितला आहे, 
तो असा - 


यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्वं यो वेदांडच प्रहिणोति तस्मे । 
तं ह्‌ देवसात्मबद्धि ऐद्धिप्रकां सुमक्षदे गशरणमहं प्रप्धे ॥। 
अथ -- ज्याने पूर्वी ब्रह्मदेवाला निर्माण केळे ज्याने त्या 


भारतीय संस्कृतिकोश 


अह्ययासाठीच वेदांचा आविर्भाव केला आणि जो मम 
ठिकाणी प्रकाशित होतो, अ्या त्या देवाला मी मोक्षाच्या इच 
शरण जातो. वि 1 
भगवद्गीता ह्य वैष्णव धर्माचा म्हणजेच पत्राझाह म 
मार्गाचाही मान्यवर ग्रंथ आहे. भक्‍तीविपयीचे गीतेतले म 
नि:संदिग्ध व ठसठशीत आहेत. उदाहरणार्थ पुढील दोन इर 
( गीता १८. ६५-६६ ) सांगता येतील -- 
मन्मना भव मद्भक्‍्तो मद्याजी सां संमल्यद 1 
मामेवेष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियो$सि मे ॥ 
सवंधर्मान्परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
अहं त्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुच: 1 वी. 
अर्थ - हे अर्जुना, तु माझ्या ठायी मन ठेव. माझा भ॒ कीक. 
माझे यजन कर आणि मला वंदन कर. ( महुपाजे ) तू कक. 
येऊन मिळशील, हे सत्यश्रतिज्ञेने मी तुला सांगतो. ( हवा...) 
साझा तु आवडता आहेस. सर्व धर्म सोडून तु मला ए नकी 
शरण ये. मी तुलना सर्व पापांपासुन मुक्‍त करीन. तू शोक ता 
ज्ञानापेक्षा गीतेत भक्‍तीलाच विशेष महत्त्व द्लि कटी: ह. 
लो. टिळकही म्हणतात. त्यांच्या मते. « गीतेत जो व्य 
प्रेमळपणा किंवा रस भरला आहे तो त्यात प्रतिपादन १ ॒प 
भक्तिमार्गाचाच परिणाम होय. ” वैदिक साहित्य, आ 
निषदे व गीता एवढ्या साहित्यावर दृष्टिक्षेप केल्याअंती भ' नही 
सिद्धान्त हा वैदिक सिद्धान्त आहे, हे कळून येईल. "चेक गळे 
वैदिक का अवैदिक या प्रश्‍नाकडे प्राचीन क... 
होते. नीलकंठ नावाचा महाभारताचा एक सुप्रसिद्ध ढं झरी 
होऊन गेला. त्याने मंत्ररामायण व मंत्रभागवत असे दोन 
लिहुन त्यांतील आख्यानांचे मूलरूप वैदिक क 
प्रमाणित केले आहे. भागवताच्या दशमस्कंधात आलि 
(वेदांनी केलेली भगवंताची स्तुती) नावाचा एक र ति 
वेदस्तुतीच्या मते कर्म व ज्ञान यांच्याप्रमाणेच भक्‍्तीचेर्ह का 
पादन श्रुतींना विवक्षित आहे. या स्तुतीत वेदांतल्या अ 
मंत्रांचा अर्थ भक्तिपर लावलेला आहे. वेद हे वल. 
क्षींनी अनुभविलेल्या अनेक सत्यांचे अलौकिक भांडार पक 
पुढील कालात भारतामध्ये जे धाभिक संप्रदाय व जी दाशं डा 
मते विकसित झाली, त्यांची बीजे वेदांत आढळून ळक 
नियमाला भक्‍तीचाही अपवाद नाही. वेद हीच भकि 
आहे, यात कोणताही संदेह नाही. 
त क किंवा वैष्णव धर्म यानी विष्णुभक्तीचे माहात्म्य 
वाढविले. भागवत धर्माचा उगम पांचरात्र मतात आहे. त्या 
मताचे तपशीलवार निरूपण महाभारताच्या श्ांतिपर्वातील नारा- 
यणीयोपाख्यानात आले आहे. त्या उपाख्यानाचा सारांश असा - 


खंड सहावा 


यज्ञानुष्ठान किवा जपतप यांच्या योगाने भगवंताची प्राप्ती होणे 
नाही. त्यासाठी त्याची भक्‍ती करायला हवी. त्याला अनन्यभावे 
कका जायला हवे. भक्‍्तिमार्गाची परंपरा सांगताना महाभारतात 
वच आहे, ते असे- 
सृष्टीच्या प्रारंभी विधात्याने दक्षप्रजापतीला भक्तिधर्माचा 
उपदेश केला. दक्षाने आदित्य, त्याने विवस्वान, त्याने मनू व 
त्याने इक्ष्वाकू याला हा धर्मोपदेश केला. इक्ष्वाकूने विश्‍वभर 
भाचा प्रचार केला. हा धर्म महान, सनातन आणि सेश्रेष्ठ 
की यद्यपि या धर्माचे तत्त्व समजणे आणि ते आचरणात 
आणणे कठीण असले, तरी भगवंताचे भक्‍त हे भक्‍तीलाच सदैव 
चिकटून राहतात. 
रच भक्तीला निरिचित असा आकार मिळाला. त्या- 
1 एक संप्रदायच बनला. या संप्रदायाशी श्रीकृष्ण व 
ना नातेवाईक यांचा संबंध जोडण्यात आला. वासुदेव, संक- 
, प्रथुम्न आणि अनिरुद्ध या चौघांच्या रूपाने पांचरात्र मतात 
ठेष्णप्रणीत भक्‍्तिसंप्रदाय प्रतिष्ठा पावला. पुढच्या काळात 
ठैष्णाबरोबरच दावारथी राम व अन्य अवतार हेही भागवत 
धर्माचे उपास्य बनले. त्या सर्वांना धरून पांचरात्रसंहितांचे 
प जळ क निर्माण झाले. अहिबृंध्न्यसंहिता, ईदवरसंहिता, 
यां नट चट जयाख्यसंहिता, इ. श्षेकडो संहिता निर्माण झाल्या. 
दक्षिण ची रचना चान माळ झाली आणि तिथून त्या 
जोडीला भारतात गेल्या. तिथेही त्यांचा प्रसार झाला. त्याच्या 
, हा दाक्षिणात्यांनीही काही संहिता निर्माण केल्या. हे समग्र 
गेचरात्रसाहित्य भक्‍्तिमार्गाचे महत्त्व प्रतिपादणारे आहे. 
0८५ अंगाने वेदांतल्या क्रषिप्रणीत भक्‍तिधर्माचा व्यापक 
. आर आणि प्रसार करण्यासाठी व्यासांनी पुराण निर्माण केली. 
परम तत्त्व इंद्रिये, मन, वाणी आणि बृद्धी यांच्याही पलिकडे 
सोसे वेदोपनिषदांनी सांगितले, तेच परम तत्त्व पुराणांनी 
'दियमूर्ती आणि पतितपावन भगवान अशा स्वरूपात भक्ताच्या 
सगुणसाकार उभे केले. अठरा पुराणांतील जवळजनळ अर्धी 


राणे 
नो विष्णुभक्‍तीचा गौरव करणारी आहेत. भगवान भक्‍तीलाच 


आणि भक्‍्तीनेच वद्य होतो, असा समग्र वैष्णव पुराणांचा 
उद्घोष आहे. 
हे प सर्व पुराणांत भक्‍्तिमाहात्म्याच्या दृष्टीने भागवत पुराण 
आहे टेमणी ठरते. भक्तिश्षास्त्राचा तो एक विशाल वर 
* भागवताचा सिद्धान्त असा, की ज्ञान आणि कॅम ही जर 
ह यो रसाने स्निग्थ झालेली नसतील, तर ती उपेक्षणीय 
पुच्छ समजावी. भागवत पुराण म्हणते- 
धेय:स्रुति भक्तिमदस्य ते विभो 
क्ल्ड्यन्ति ये केवलबोधलब्थये । 


२५५ 


भक्‍ती 


तेषाससो क्लेशल एव दिष्यते 
नान्यद्‌ यथा स्थूलतुषावघातिनाम्‌ ।। 
(भाग. पु. १०.१४.४) 
अर्थ - हे भगवन, कल्याण प्राप्त करून देणारी तुझी भक्‍ती 
सोडून जो मनुष्य केवळ ज्ञानाच्या प्राप्तीसाठी जीवाला क्लेश 
देतो, त्याला परिणामीही क्लेशच प्राप्त होतात. तूस कांडणाऱ्या 
मनुष्याला तांदूळ न मिळता तूसच मिळायचे, तसाच तो प्रकार 
आहे. 
भक्‍ती ही मुक्‍तीहूनही वरचढ आहे. कित्येक लोक मुक्‍तीलाच 
जीवनाचे अंतिम फल मानतात; पण भक्तांना तसे कधीही वाटत 
नाही. भगवद्‌भक्तांच्या घरी मुक्‍ती दासीबटकीसारखी राबत 
असते; पण भक्‍त तिच्याकडे ढुंकूनही पाहत नाहीत. मग भक्‍ताला 
हवे तरी काय असते ? तर केवळ ' प्रियाणां प्रियतम * अज्ा 
भगवंताची पादसेवा. चक्रवतित्व, स्वर्गाचे राज्य व ब्रह्मपदही 
त्यांना भक्‍तीपुढे तुच्छ वाटते (भाग. पु. ११.१४-१४ 1 
ही वैष्णव पुराणे म्हणजे केवळ भक्‍तीचीच नव्हेत; तर 
असंख्य भक्‍तचरित्रांचीही भांडारे आहेत. अज्ञानी, सज्ञानी, राव, 
रंक, इतकेच नव्हे तर मनुष्येतर प्राणीही, या सर्वांना भगवद्‌- 
भक्तीने कसे तारले, ते समजून घ्यायचे असेल तर ही वेष्णव 
पुराणे वाचावी. 
वेदांच्या गंगोत्रीहून निघालेला हा भक्तिमार्ग अनेक साधन- 
मार्गांपैकी एक म्हणूनच प्राचीन काळात राहिला. त्याला सर्वे- 
सामान्य जनतेचे आंदोलन असे स्वरूप प्राप्त झाले ते मध्ययुगात. 
ही घटना दक्षिण भारतात घडली. इ. स. च्या चवथ्या-पाचव्या 
शतकापासून तो दहाव्या शतकापर्यंत दक्षिणेत भक्तीच्या जणू 
लाटांवर लाटा उसळून आल्या. तमिळनाडमधले वैष्णव संत 
आळवार आणि शोव संत नायन्मार यांनी तिकडचे हे भक्‍्तियुग 
प्रवतित केले. आळवार संख्येने बारा होते, तर नायन्मार त्रेसष्ट 
होते. या संतांनी आपापल्या उपास्य देवतांवर भक्तिरसाने ओथंब- 
लेली हजारो पद्ये रचली आणि तिकडच्या समस्त जनतेला त्या 
भक्तीच्या सहस्रधार कारंजाखाली न्हाऊ घातले. आळवारांच्या 
भावनेचे सार असे होते - भक्‍ती ही भगवंताच्या 
कृपेनेच प्राप्त होते. भगवंताच्या कृपेने मनुष्य अजेय बनतो. 
भगवतप्रेम ही माणसाची सर्वांत मोठी संपत्ती आहे. श्रीविष्णू 
हा जगाचे आदिकारण असून ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय ही त्रिपुटी तोच 
आहे आणि तोच आमचे स्वेस्व आहे. 
आळवारांच्या नंतर त्यांचेच भक्‍्तिसूत्र धरून कित्येक आचार्य 
पुढे आले. त्यांनी तकं आणि युक्ती ह्यांच्या द्वारे भक्‍तीची उपा- 
देयता सिद्ध केली. रंगनाथमुनी, यामुनाचाये, राममिश्र, रामा- 
नुज, मध्व, इ. त्यांची नावे आहेत. या आचार्यांनी आळवारांची 


भक्‍ती 


भक्ती आणि वेदप्रतिपादित ज्ञान-कर्म यांचा समन्वय केला. 
आळवारांच्या ठिकाणी हृदयाची अर्थात भावनेची अथांग संपत्ती 
होती, तर या आचार्यांच्या ठिकाणी वुद्धीचे प्राबल्य होते. 
रामानुजांचा संप्रदाय हा विशिष्टाद्वैत या नावाने ओळखला 
जातो. हा भक्‍तिप्रधान संप्रदायच आहे. साधनमार्गात भक्तीचे 
माहात्म्य सांगताना रामानुज म्हणतात - भगवत्‌प्राप्तीच्या 
साधनांत भक्ती हे मुख्य साधन आहे. वैदिक कर्मांचे अनुष्ठान 
त्या भक्तीला साहाय्यक होते. भक्तीने प्रसन्न झालेला भगवान 
जेव्हा जीवाचे समस्त बंध तोडतो, तेव्हा त्याला ब्रह्मज्ञान 
आपोआप प्राप्त होते. भक्‍तीतही प्रपत्ती अर्थात संपूणं शरणागती 
ही श्रेष्ठ होय. जोवर जीव भगवंताला प्रपन्न होत नाही, तोवर 
त्याचे परम कल्याण होऊ शकत नाही. 
मध्वाचार्य भक्तीचे विशदीकरण करताना सांगतात - परमे- 
इवराची भक्‍ती अमला म्हणजे निर्दोष असावी. स्वार्थाची 
भावना असणे, हा भक्‍तीतला सर्वात मोठा दोष होय. बहुतेक 
माणसे संकटकाळी देवाकडे घाव घेतात व भक्‍ती करतात; पण 
ती खालच्या दर्जाची म्हणजेच हैतुकी भक्‍ती होय. अहेतुकी 
भकती हीच उच्चतम भक्‍ती समजावी. तिलाच अनन्याभक्ती 
असे म्हणतात. * भक्त्या त्वनन्यया शक्‍य: ' या गीतेतल्या 
इलोकात (११.५४) श्रीकृष्णाने याच अनन्याभक्तीचे माहात्म्य 
सांगितले असून, तिलाच मुक्तीचा सर्वश्रेष्ठ उपाय म्हटले आहे. 
वर जी हेतुकी भक्‍ती सांगितली, तिचे विवेचन करताना 
श्रीकृष्णाने गीतेत तिचे चार प्रकार सांगितले आहेत. पैकी पहिले 
तीन हे स्वार्थी भावनेचे असून, चवथा निःस्वार्थ अतएव सर्वश्रेष्ठ 
मानलेला आहे. श्रीकृष्ण सांगतो (गी. ७.१६-१७)- 
चतुविधा भजन्ते नां जना: सुकृतिनो,र्जुन । 
आरतो जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतरषंभ ।। 
तेबां ज्ञानी नित्ययुक्‍्त एकभक्तिविज्िष्यते । 
प्रियो हि ज्ञानिनो$त्यथेमहं स च मम प्रिय: ॥ 
अर्थ - हे भरतश्रेष्ठ अर्जुना, चार प्रकारचे सुकृती लोक 
महा भजतात -(१) आते, (२) जिज्ञासू, (३ ) अर्थार्थी 
व (४) ज्ञानी. या सर्वांत ज्ञानी हा नित्य भगवंताशी जुळून 
राहिलेला आणि अनन्यभक्‍्त असल्यामुळे विशिष्ट ठरतो. ज्ञानी 
भक्ष्ताला मी अत्यंत प्रिय असतो व तो मला प्रिय असतो. 


उत्तर भारतात भक्‍्तियुगाचा प्रारंभ इ.स. च्या १५ 


व्या 
शतकात झाला. पुढे थोड्याच कालात 


लात भक्‍तीला जनआंदोलनाचे 
युगात रामाश्रयी व कृष्णाश्रयी अद्य 


भक्तीच्या दोन शाखा पुढे आल्या. रामज्याखेचा उगम काक्ीत 
झाला, तर कृष्णशाखेचा उगम वृंदावनात झाला. कबीर व 
तुलसीदास हे रामाश्रयी 


शाखेचे दोन प्रमुख प्रतिनिधी होत. 


क... 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


कविराने रामाच्या निर्गुण भक्तीला प्राधान्य दिले आणि तुलसी- 
दासाने सगुण भक्तीचा महिमा वाढविला. 

भक्तिमार्ग हा रामानंदाने दक्षिणेतून उत्तरेत आणला आणि 
त्याचा प्रसार केला, असे मानतात.; पण श्री. वलदेव उेपाड्याचा 
यांच्या मते ही गोष्ट रामानंदाचा गुरू राघवानंद याने ल 
राघवानंद हा प्रथम दक्षिणेत होता. तिथून उत्तरेस यंऊन त 
काशीत राहिला. तो रामाचा भक्‍त होता म्हणून त्याने काशीतून 
रामभक्‍तीचा पंथ वाढवला. 

रामानंद हा राघवानंदाचा पट्टशिष्य होय. तो ' गुरूसे चेला 
सवाई ' निघाला. त्याच्याजवळ विद्वत्ता, कतृत्व, संघटना कौशल्य, 
इ. अनेक गुण होते. त्याने आपल्या गुरूचा रामभक्तिपंथ तत वाड. 
विला. त्यामुळे राघवानंदाचे नाव लुप्त झाले व उत्तरेतल्य़ा 
भक्तिमार्गाचा जनक म्हणून रामानंदाचे नाव पुढे आले. 

रामानंदाच्या काळात इस्लामी अत्याचारांनी उत्तर काकर 
ससेहोलपट चालली होती. इस्लामच्या प्रतिदिनी वाला 
छळवादामुळे सारी हिंदू जनता त्रस्त, उद्दिग्न व घायाळ झा & 
होती. तिला कोणी त्राता उरला नव्हता. रामानंदाला हे सारे 
दिसत होते; पण तोही त्या अत्याचारांचा प्रतिकार करू पतित 
नव्हता. अश्या वेळी त्याला वाटले, की राक्षसांचे स्वपराक्रमाने 
मर्दैन करणारा कोदंडधारी राम यानेच आता हिंदूंना रक्षायचे, 
सांभाळायचे. म्हणून त्याने लोकांना रामभक्‍तीचा उपदेदा सुर 
केला. निराधार आणि पददलित अशा हिंदू जनतेला त्यामुळ 
धीर मिळाला, दिलासा मिळाला व लोक रामभक्तीच्या मार्गाला 
लागले. 

रामानंद हा विशिष्टाद्वेत मताचा अनुयायी होता. रामानुज 
संप्रदायात विष्णूचा द्वादशाक्षरी मंत्र दीक्षामंत्र म्हणून किचेन 
जात होता. रामानंदाने त्याच्या जागी “* रां रामाय नमः ह्वा 
षडक्षरी मंत्र निर्माण करून त्याचा उपदेश आरंभला. दक्षिणं- 
तल्या श्रीवेष्णवांमध्ये रामभक्ती प्राचीन कालापासून सुरू होती 7 
पण तिचा सर्वसामान्य जनतेत प्रचार नव्ह्ता. रामानंदाने ती 
रामभकक्‍्ती जनतेतल्या खालच्या थरापर्यंत नेऊन पोचविली. 
सीता व लक्ष्मण यांच्यासह श्रीराम त्याने उपास्य बनवला. त्याने 
रामाला ईश्‍वर, सीतेला प्रकृती व लक्ष्मणाला जीव मानले. 
रामानंदाने भक्‍तीचे विवेचन पुढीलप्रमाणे केले आहे - 

मुक्तीचे साधन होणारा एकच परम पदार्थ आहे आणि तो 
म्हणजे भक्‍ती. ज्या प्रकारे तेल्धारा अविच्छिन्न रूपाने प्रवाहित 
होते, त्या प्रकारे भगवंताच्या ठिकाणी प्रेमप्रवाह अविरत वाह- 
वणे आणि त्याचे नित्य स्मरण करणे म्हणजे भक्‍ती होय. या 
भक्तीची सात अंगे आहेत, ती अक्की - 

(१) विवेक - दूषित व निद्य आहारापासून सात्त्विक आहार 


खंड सहावा 


वेगळा काढणे. सात्त्विक आहाराचे सेवन करणे. 

(२) विमूक - कामनांविषयी अरती धरणे व विषयविकारां- 
तून चित्त बाजूला काढणे. 

(३) आभास - जगाचा निर्माता श्रीराम याचे निरंतन ध्यान. 

(४) क्रिया -पंच महायज्ञांचे नित्य अनुष्ठान. 

(५) कल्याण - सत्य, आर्जव, दया, दान, इ. गोष्टींचे संपादन. 
ू व ९) भगवद्भक्तीच्या मार्गाने जात असताना कोणत्याही 
दु:खाने किवा विषादाने खचून न जाणे (अर्थात उत्साहीपणे 
भक्तिमार्ग आक्रमिणे) . 
ठे (७) अनुद्धर्ष -भौतिक वस्तू व कौटुंबिक संबंध या गोष्टींत 
शप न मानता त्यांच्यापासून दूर होणे. 

न रामानंदांच्या क्िष्यमंडळीत तुल्सीदासाचे नाव अंग्रग"य 
हे. त्याचे रामचरितमानस हे रामभक्तीच्या रसाने ओथंब- 
ह छेळे असे एक प्रबंधकाव्य आहे. रामप्रभूचे शील, सौंदर्य 
णि सासर्थ्ये यांचे प्रत्ययकारी चित्रण करून तुलसीदासाने 
केळे लोकरंजक व लोकसंग्राहक असे उभयविध खूप प्रकट 


आहे. रामचरितमानसाच्या उत्तरकांडात ज्ञान व भक्ती 
. आबिधयी तुल्सीदासाने जे विचार प्रकट केले आहेत, त्यांचे 
वर अवलोकन केले, तरी त्यात ज्ञानापेक्षा भक्‍तीला श्रेष्ठत्व 
> कळून येई. ज्ञानदीपकाच्या प्रकाशाने पाहिल्यावर 
किती अगम्य आणि दुख्ह॒ आहे ते कळते. जो ज्ञानदीप 
साडी पराकाष्ठेचे परिश्रम करावे लागतात, तो ज्ञानदीप 
पण च्या वाऱ्याची लहानक्षी झुळुक आली, तरी विझून जातो; 
भक्तीचे तसे नाही. तिचा परम प्रकाश रात्रंदिवस पसरत 
यं : लोभाचा वारा त्याला विझवू शकत नाही. अविद्यंचा 
जा त्याच्या उजेडाने निपटून निघतो. ज्यांच्या गाठीला 
तचा चितामणी आहे, त्याला कामक्रोधादी विकार स्प्शेही 
शकत नाहीत. 
च्या कुष्णाश्रयी शाखेत कालक्रमाने निवारक, वल्लभ, 
प आणि राघावल्लभीय असे चार प्रमुख संप्रदाय निर्माण 
क या तत्त्वज्ञान आणि उपासनापद्धतीत थोडाफार प 
साघन तरी परमेश्वराची अनन्यभक्ती हेच एकमेव मो 
द न्यादळ ऐकमत्य आहे. मी 
आहे. जीव मतात प्रपत्ती किवा झरणागती महत्व कव 
त्याचे व जोवर भगवंताला सर्वभावे शरण जात नाही, 
भ्शा (3. क होणार नाही. शरण जाताक्षणीच पे 
निर्माण पा जीवांवर अनुग्रह होतो. अंतरात देवाि 
केरतो 1 होणे ही सामान्य गोष्ट नव्हे. भगवान ज्याच्यावर दया 
' त्याच्याच हृदयात प्रेम उत्पन्न होते. प्रेम हे भक्तीचे 
ग जेव्हा जीवाला भगवंताचा साक्षात्कार होतो किवा 


र, 
५) 
क, 
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भक्ती 


भगवंताचे दर्शन होते, तेव्हा तो भगवद्भावांनी व्याप्त होतो 
आणि त्याचे क्लेश कायमचे दूर होतात. मग असा भक्‍त शरीर- 
संबंधात राहिला तरी त्याचा भगवद्‌भाव बिघडत नाही. 

वल्लभाचार्यांनी भक्‍तीविषयी जे सांगितले आहे, त्याचा 
सारांश असा - श्रीकृष्ण हे एकमेव शरणस्थान आहे. भक्ताने 
सदैव आणि सर्वत्र त्याचेच ध्यान-स्मरण करावे. गोकुलाघीश 
बालकृष्ण जर हृदयामध्ये येऊन वसला, तर माणसाच्या जीवना- 
तल्या लौकिक आणि वैदिक सवे क्रिया सार्थकी लागतात. 
भक्त जेव्हा सर्वात्मभावे स्वतःला प्रभूचरणी समपित करतो, 
तेव्हा मग त्याला योगक्षेमाचीही चिंता राहत नाही. त्याचे सारे 
जीवन मग प्रभूसाठीच शिल्लक राहते. मक्‍ताने भगवद्‌्भजनात 
तन-मन-धन या तीहींचाही उपयोग करायला हवा. त्याने 
भगवंतावरोबरच त्याच्या भक्‍तांचीही सेवा करायला ह्वी. 

भक्तीचे मर्यादा व पुष्टी असे दोन भेद होतात. भगवंताच्या 
चरणकमलांची भक्‍ती ही मर्यादाभकक्‍ती व भगवंताच्या मुख- 
कमलाची भक्‍ती ही पुष्टिभक्‍्ती होय. मर्यादाभक्तीत फलाची 
अपेक्षा असते; पण पृष्टिभक्‍्तीत ती नसते. मर्यादाभक्तीने सायुज्य 
मिळते, तर पुष्टिभक्तीने अभेदाचे ज्ञान होते. सूरदास हा पुष्टि- 
मार्गी भक्‍त होता. त्याने कृष्णभक्तीची हजारो पद्ये रचली 
आहेत व त्यांत वात्सल्यभक्‍्तीला अग्रस्थान दिले आहे. तुलसी- 
दासाच्या रामचरितमानसाने जसे रामभक्तांना वेड लावले, 
तसेच सूरदासाच्या रसाळ आणि मधुर पद्यांनी कृष्णभक्‍तांना 
मग्ध केले. म्हणूनच सूरदास हा कृष्णाश्रयी शाखेचा प्रमुख 
प्रतिनिधी ठरला आहे. र 

चैतन्यमतात भगवंताला वश करण्यासाठी भक्‍ती हेच सर्वे- 
श्रेष्ठ साधन असल्याचे म्हटले आहे. भक्‍ती ही संवित व ह्लादिनी 
या प्रभ्शक्‍्तींचे मिश्रण आहे. अतएव ती भगवद्रूपिणीच आहे. 
तिधिभक्ती व रचिभक्ती असेही भक्तीचे आणखी दोन भेद 
होतात. विधिभक्तीत भकक्‍्तिशास्त्रात सांगितलेल्या उपायांचे 
अवलंबन करायचे असते. रुचिभक्तीत भक्‍त आपल्या प्रियतम- 
रूपात भगवंताचे ग्रहण करतो. व्रजगोपींनी कृष्णाची जी भक्‍ती 
केली, ती रचिमक्‍्तीच होय. चेतन्य मतात तर भक्‍ती हा पाचवा 
पुरुषार्थच मानलेला आहे. श्रीकृष्णाच्या चरणकमलांची सेवा 
करताना जो आनंदलाभ होतो, तो मोक्षालाही मागे टाकणारा 
असल्यामुळे, भक्‍ती ही पाचवा पुरुषार्थ ठरते. 

राधावल्लभ संप्रदायात युगलसरकारांची अर्थात राघा- 
कृष्णांची भक्‍ती सांगितली आहे. या भक्‍तीत विधीला स्थान 
नाही आणि निषेधाचा निरोध नाही. राघेच्या चरणकमलांची 
अनन्य उपासना हेच भक्तांचे उदिष्ट असते आणि क्रीडाकुंजात 
रमणाऱ्या राधा-कृष्णांची चाकरी करणे, हे त्यांचे प्रधान कर्म 


भक्ती 


असते. माघुर्यरसाने (प्रिया-प्रियसमागमाचा आनंद) स्निग्ध 
अक्षी ही राधावल्ल्भीय संप्रदायाची भक्‍ती विषयी जीवाच्या 
ज्ञानाच्या आणि शक्‍तीच्या आटोक्यावाहेरची आहे. जो मनुष्य 
संप्रदायात दाखल होऊन दीक्षा ग्रहण करतो, त्यालाच अज्रा प्रका- 
रुची भक्‍ती करण्याचा अधिकार प्राप्त होतो, असे ते मानतात. 
राधावल्लभीय संप्रदायात शृंगाररसानेही आपली सीमा गाठली 
आहे. त्या संप्रदायाचा शृंगार हा संभोग्यूंगारापैकी आहे. 

महा राष्ट्रातला वारकरी संप्रदायही भक्‍्तिप्रधानच आहे. 
ज्ञानेदवर हे त्याचा पाया व ठुकाराम हा त्याचा कळस होय. 
पंढरपूरचा पांडुरंग हा वारकऱ्यांचे आराध्य देवत आहे. पांड- 
रंग म्हणजेच सच्चिदानंद, श्यामसुंदर श्रीकृष्ण होय. तोच विठ्ठल- 
रूपाने पंढरपुरी ' युगे अठ्ठावीस विटेवरी उभा राहिला आहे. 

या संप्रदायाचे तत्त्वज्ञान अद्वेती आहे. उपनिषदातल्या * एक- 
मेवाद्वितीय ब्रह्मा, * * नेह नानास्ति किचन ', इ. वाक्यांच्या द्वारे 
प्रतिपादिलेल्या अद्वैत ब्रह्माच्या ठिकाणी वारकरी संतांची पर्ण 
निष्ठा आहे; पण अद्वेती असूनही हा पंथ भक्‍्तिप्रधान आहे. 
“ अट्वेती तो नाही माझे समाधान । गोड हे चरणसेवा तुझी । 


ध्ये पुर्ण सामंजस्य असल्याचे 
हा पंथ मानतो. अद्वेतावरची भक्ती हे याचे सुत्र आहे. अद्वेताची 
सिद्धी झाल्यावाचून शुद्ध भक्‍ती उत्पन्नच होऊ शकत नाही, असे 
वारकरी संत प्रतिपादितात. अट्वेताच्या भूमिकेवरून ही भक्‍ती 
करता येते, हे ज्ञानेश्वरांनी अमृतानुभवात पुढील ओवीने 
सांगितले आहे. 
देव देऊळ परिवारू । कौ जे कोरूनी डोंगरू । 


३ 


तसा भक्तीचा वेव्हार । का न व्हावा ॥। 


अर्थ - जर दगडाचा डोंगर कोरून त्यात देव, देवाल्य 
आणि भक्‍्तपरिवार हे दगडाचेच निर्माण केळे जातात, तर 
भक्तीचा व्यवहार व्हायला काय अडचण 


या पंथाला भगवंताची सगुण-निर्गुण दोन्ही रूपे मान्य 
आहेत. निर्गुण ब्रह्माच्या प्राप्तीसाठी वारकरी संत सगुण रूपाची 


भक्तीने ज्ञानासी दिघले महिमान । 
भक्ती ते मूळज्ञान ते फळ । 
बेराग्य केवळ तेथिचे फूल॥ 


र... कसले ह, 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


भक्ती हा सिद्धपंथ आहे. भक्‍ती ही कधी न तुटणारी कळ 
ग्रंथी आहे. तो देवाचा प्रसाद आहे, अशा प्रकारे तुकोबा झली. 
वर्णन करतात. प्राणिमात्राच्या कल्याणासाठी हा भक्त 
राजमार्ग प्रशस्त, सुंदर आणि विनधोकक्‍्याचा आहे, असे सांगून 
ते उपदेश करतात - 

न करी तपसाधन रे, मुक्तीचे सायास । 
जन्मोजन्मी हाचि गोड भक्‍तीचा रस ।॥। डा 

जीवनातल्या श्रेष्ठ अवस्था भक्‍्तिमार्गाच्या द्वारे प्राप्त होतात, 
असे त्यांचे निःसंदिग्ध सांगणे आहे. ज्ञानेश्‍वर, एकनाथ, तुकाराम, 
इ. संतांच्या उपदेद्यांचे आणि प्रतिपादनांचे आलोडन क 
श्री. भा. पुं. बहिरट हे त्यांचे सार पुढील परिच्छेदात अह: 

योगातील चांगल्या गोष्टी भक्‍तीत लाभतातच. क ह 
विकास, दीर्घोद्योग या गोष्टी भक्‍तीतही आहेतच. ईदवरी प्रंमाला 
विमुख असणाऱया योगांतील गोष्टींचा भक्‍तीत त्याग बोल्या 
जीवन सर्वांगसुंदर बनण्यास भक्‍तीच साहाय्य करते. स 
करिता योग व दुबळाकरिता भक्‍ती अशी काहींची समजूत हा. 
ती चुकीची आहे. भक्‍ती ही येरा गवाळ्याचे काम क: 
अशी निष्ठाच आहे. भक्‍तासही निरनिराळया मोहास तोंड क. 
लागते. परमार्थातील अनेक कर्मधर्मांचे संस्कार तोडावे झी, 
तात. एकनिष्ठेने भक्‍तीचे निज्ञाण हाती घेऊन मार्ग पॉ क 
लागतो. * अत्यद्‌भुत भजनश्ोर्य दाखवून * भकतिप्रतापे क 
वंत 'पणाची ग्वाही द्यावी लागते. या साऱ्या गोष्टींत क्व 
पाठीराखा असतो व पावलोपावली सांभाळतो. संतांनी कळ 
गोष्टींचा अनुभव घेऊन त्यांतील खाचाखोचा, लाभहानी डी 
घेऊन निश्‍चित निर्णय दिलेला आहे. त्यांनी दाखविलेल्या राज 
मार्गाने प्रत्येक जीवाने जाण्यात परमलाभ व परमकल्याण आह. 
[भ. वि.; भ. क.; क. भ.] 


(१) एक वैदिक देवता. हिच्या स्तुतिपर क्र्ग्वेदात आ 
शु संपूर्ण सृक्त (७.४१) असून, इतर साठ ठिकाणी त 
उल्लेख आलेला आहे. भग शब्दाचा अर्थ “देणारा' असा आहे 
ही देवता ऐश्‍वर्य देणारी असल्याचे मानलेले आहे. शि 
भग हा आदित्यसंघातील देव आहे. वसिष्ठाने त्याचे वर्ण 
पुढीलप्रमाणे (क. ७.४१.२ ) केले आहे- 
प्रातजितं भगमुग्रं हुवेम वयं पुत्रमदितेर्यो विघर्ता । 
आध्यडिचद्‌ यं मन्यमानस्तुरदिचद्‌ राजा चिद्‌ यं भगं भक्षीत्याह ॥ 
अर्थ - अदितीचा पुत्र असा हा आदित्य भगदेव उग्र, जय- 
शील आणि संपूर्ण जगाळा धारण करणारा आहे. दरिद्री आणि 
संपन्न लोकही धन किवा ऐश्वर्य मिळावे, म्हणून त्याची प्रार्थना 
करतात. त्या मगाला आम्ही सकाळीच आहुती देतो. 


खंड सहावा 


भगाचा संवंघध सवित्याशी जोडलेला आढळतो. भग हा 
उदयापूर्वीच्या सूर्याचे सौम्य स्वरूप आहे. सविता व सूर्य एकच 
असल्यामुळे भग आणि सविता हे आरंभी वेगळे असले, तरी 


१ पढेकयय समित्यांत विली 
टार [न झाला आणि त्याचा आदित्यसंघात 


-्जा पक उषेला भगाची बहीण असे म्ह्ट्ले आहे ( क्र. 

"ररे 

शव प्राशित्र नामक पुरोडाक्याच्या तुकड्याकडे सूर्याच्या आज्ञे- 
य याने पाहिले म्हणून हा अंध झाला, असे कौषीतकी 

लपत सांगितले आहे ( ६.१३ ). [वै. वा. भा. वि.; ओ. 

"रि. वे. लि.] 

(२) दक्षाच्या यज्ञातील एक क्रद्त्विज. दक्ष शिवाची निदा 
व्यय असता, याने त्याला डोळांनी संमतिदर्शक खूण केली. 
३ वीरभद्राने याचे नेत्र बाहेर काढले. (.भाग. पु. ४५ 
*>०२०). मग हा शिवाला शरण गेला, तेव्हा त्याने याला 

शे मित्राच्या नेत्रांनी पाहह्ील ' असा वर दिला. याला सिद्धी 

स्त्री होती. [ प्रा. च. को. ] रै 

वक ) एक आदित्य. हा माघात प्रकाशतो. याला अकराशे 
असतात. 

(४) एकादश रुद्रांवैकी एक. [ प्रा. च. को-] 


भगत "लो देवक्रषी असेही म्हणतात. वैद्य, ज्योतिषी आणि 

ही संज्ञ मांत्रिक या नात्यांनी काम करणार्‍या व्यक्‍तीला भगत 

असते 1 आहे. खेडेगावात भगताची बर्‍याच प्रमाणात चलती 

निररि जया बहुतेक सर्वे जातींत भगत असतात. त्यांच्या अंगात 

ळे देव येतात, अशी समजूत आहे. अंगात आले, 

>" भेगत आपले केस पिजारून तालावर नाचतो किवा नुसताच 

या त बसून सर्व अंग व मान घृसळीत घुमू लागतो. लोक 
पुमण्याला डांक वाद्याची साथ देतात व गाणीही म्हणतात. 

. पैराच वेळ घुमल्यावर भगत आजाऱर्‍याला अंगारा, धुपारा 

ना ओषध देतो. रुग्ण व्यक्तीवर एखाद्या देवतेचा कोप झाला 

सांगते , तर कोंबडे बकरे बळी देऊन त्या देवतेला संतुष्ट करायला 

* कुणाची गुरे किवा काही वस्तू हरवल्यास त्याविषयी 

खुणाही पाहतो व वस्तू कुठे सापडू शकेल, त्याच्या बदी 

वे 1 अली निपुत्रिकांना किवा गरजू लोकांना तो गंड, न 
विश्‍वास मंत्रून देतो. खेडेगावातील लोकांचा त्याच्यावर फा 

असतो. 
9 ताला परंपरा असते. कुणालाही एकदम गळी होता 
येती ज्याच्या अंगात एखाद्या देवाचे वारे किवा 

१? तो भगत होऊ शकतो. अशा वेळी तो त्याच देवाचे वारे 

दुसऱ्या भगताकडे जातो व त्याच्याकडून भगतीची 
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भगत पंथ 


दीक्षा घेतो. या दीक्षा घेण्याला गेनमाळ टाकणे, असे नाव 
आहे. गेनमाळ म्हणजे ज्ञानमाळ होय. गुरू या नवीन शिष्याच्या 
गळ्यात एक फुलांची माळ घालतो व भगतीचे काही संकेत, 
काही परिभाषा व विधी यांची त्याला माहिती देतो. 

भगत ही समाजाच्या प्रारंभिक अवस्थेतील एक आवद्यक 
बाब होती. विज्ञान आणि वैद्यक या शास्त्रांचा त्या काळी प्रारं- 
भही झाला नव्हता. अशा वेळी माणसे काही दुखले खुपले, 
की देवाकडे वळत. देव आणि गरजू व्यक्ती यांच्यांत मध्यस्थीचे 
काम भगत करी. तेवढे छांछूचे ज्ञान त्याने पैदा केलेले असे. 
काही ठोकताळ्याची औषधेही त्याला माहीत असत. पुढे जसजसे 
वैद्यकशास्त्र प्रगत होऊ लागले, तसतसा सुशिक्षित समाजाचा 
भगतावरचा विश्‍वास कमी झाला. ग्रामीण व आदिवासी जन- 
तेत अजन किक्षणाचा व्हावा तसा प्रसार न झाल्याने अजूनही 
भगत ही संस्था चालते. आदिवासी लोकांत प्रत्येक जमातीचे 
भगत असतात व त्यांचे प्रस्थही बरेच असते.[श्री. भ. रं.कुळकर्णी- 
आजच्या हिंदू जीवनातील धर्व-वस्तीचे अवशेष - राजवाडे 
संशोधन मंडळ ग्रंथमाला, ग्रंथ ८ वा, ऐतिहासिक लेख, चर्चा. ] 


उत्तर प्रदेशातील एक लोकन॒त्य. नवरात्राच्या 
भगतनृत्य दिवसांत या नृत्याचे कार्यक्रम होतात. हे पुरुष- 
प्रधान नृत्य आहे. उत्तर प्रदेशात दुर्गादेवीची पूजा मोठ्या 
प्रमाणावर चालते. या वेळी देवीचे भगत रात्रीच्या वेळी गीते 
गात हे नृत्य करतात- या नृत्यसंघातील एकच व्यक्‍ती हाताला 
आणि कमरेला घुंगरू बांधते व नाचते. या वेळी संघातील 
अन्य व्यक्‍ती देवीच्या स्तुतिपर गीते गातात. [ भा. लो. नृ.] 


९" उ भारतातील एक संप्रदाय. काही शीख लोक 
भगत पंथ आ्रा संप्रदायाचे अनुयायी आहेत. यांची वस्ती 
बक्ष जिल्ह्याच्या पहाडपूर भागात आणि डेंराइस्माइल्खाँ या 
तालक्‍्यात आढळते. या सांप्रदायिकांमध्ये विवाह व मृत्यू या- 
संबंधी विद्षेष विधी नाहीत. लग्नप्रसंगी ग्रंथसाहेबातला काही 
भाग वाचल्याने त्यांचा विवाहसोहळा पुरा होतो. मृत्यूनंतर 
काही दिवस त्याच ग्रंथातील काही अंश वाचण्यात येतो. हे लोक 
मताला पुरतात. सोवळया-ओवळ्याचा विचार ते कधीच करीत 
नाहीत. मूतिपूजा, श्राद्ध, ब्रत, तीर्थ यांचे त्यांना वावडे आहे. 
नित्य प्रार्थना हेच या संप्रदायाचे प्रमुख कर्म होय. दिवसातून 
सहा वेळा ही प्रार्थना केली जाते. प्राथेनेच्या वेळी आठ वेळा 
उठणे, आठ वेळा बसणे आणि आठ साष्टांग नमस्कार घालणे 
असा विधी असतो. मुसलमानांच्या नमाजाचे अनुकरण या प्रार्थ- 
नेत स्पष्ट दिसते. [ उ. भा. सं.प.] 


भगवत मृदित 


वश १५९३-१६६३इ. स.) एक चेतन्यमतानु- 
भगवत यादत व भक्‍तकवी. हा वा मावव 
मुदित याचा मुल्गा असून, वृंदावनवासी हरिदासाचा क्रिष्य 
होता. आग्रथाचा सुभेदार शुजाउल्मुल्क याचा हा दिवाण होता, 
असे सांगतात. ब्रजवासी साधूसंतांना हा उदार मनाने धन 
देत असे. याची आपल्या शुरूवर आत्यंतिक निष्ठा होती. 

हा चेतन्यमतानुयायी असूनही त्याची राधा-वल्लभीय रस- 
सिद्धान्तावर श्रद्धा होती. हा राजकीय उलाढालीत गढलेला 
असला, तरी त्याचा मनोघर्म भकक्‍्तकवीचा होता. याच्या नावा- 
वर पुढील ग्रंथ आहेत - (१) हितचरित्र (२) सेवकचरित्र 
(३) रसिक अनन्यमाल आणि (४) वृंदावनशतकटीका. पण या 
चारांपैकी हितच रित्र ही उत्तमदासाची कृती मानतात आणि सेवक 
चरित्र ही स्वतंत्र रचना नेसून, रसिक अनन्यमाल या ग्रंथाचाच 
एक भाग असल्याचे सांगतात. याशिवाय, त्याने अनेक स्फुट 
पदेही रचली आहेत. या पदांमधील प्रिया म्हणजे राधा आणि 
प्रियतम म्हणजे कृष्ण होय. [ चै. म. ब्र. सा. ] 


भारताच्या पश्‍चिम किनार्‍यावरील एक ग्रामदेवता. 
भगवती ही देवता भग म्हणजे ऐश्वर्य देणारी आहे, असे 
समजतात. हिचा पुजारी बहुधा गुरव असतो. कोकणात धामा- 
पुर येथे व गोव्यात माझेल, खांडोळे, मांद्रे तुर्ये, पेडणे व पंच- 
वाडी या ठिकाणी भगवतीची मंदिरे आहेत. त्यांपैकी खांडोळे 
.व माशेल़ येथील भगवतीचे ध्यान महिषासुरमादिनीचे असून, 
मूर्ती काळचा पाषाणाची आहे. गोमंतकातील भगवतीच्या सर्व 
देवस्थानांत अनेक उत्सव व जत्रा होत असतात. 

केरळात ही देवता अत्यंत लोकप्रिय आहे. केरळातील प्रत्येक 
गावात हिचे मंदिर असते. हिला महालक्ष्मी, महासरस्वती, 
महाशक्ती, कन्याकुमारी, गोरी, अंबा, पार्वती, इ. अनेक नावांनी 
ओळखतात. उग्र रूपात या देवीला महाकाली किंवा चामुंडी 
म्हणतात. साथीचे रोग व शूतबाधा यांचे निवारण होण्यासाठी 
तिकडील लोक हिची उपासना करतात. 


केरळात कर्क (आषाढ) महिनाभर भगवतीची पूजा कर- 


ण्याची पद्धत आहे. त्याच्या आधीच्या मिथुन (ज्येष्ठ) महि- 
न्याच्या शेवटच्या दिवशी सुर्याचे उत्तरायण संपते. त्यापुर्वी 


केरळी लोक साफसफाईचे काम सुरू करतात. शेतातील तण 
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भारतीय 'संस्कृतिकोश 


घालतो आणि ते केराचे मडके फेकून देतो. ज्येष्ठादेवी (अवदसा) 
त्या केरावरोबर निघून जाते, अशी लोकांची समजूत आहे. 
त्या नोकराला त्या दिवशी घरात येऊ देत नाहीत. सवे घरात 
गंगाजल शिपडून ते शुद्ध करतात व मग देवापुढे दिवा ळावतात; 
नंतर देवघरात देवीच्या स्वागताची तयारी करतात व तिथे दिवा, 
तर्पणासाठी जल्पात्र, साडी, आरसा, हळदकुंकू, काजळ, अक्षता, 
भात, एक पोथी, आसन, देवीला वाहण्यासाठी दहा मकार 
पत्री, इ. वस्तू मांडून ठेवतात. दुसऱया दिवशी स्नान ८. 
आटपुन घरातील सर्व लोक घरात भगवतीची पूजा ळा: 2 
नंतर जवळच्या भगवतीच्या मंदिरात जातात. स्थानिक री र 
रिवाजांनुसार ही पूजा सात ते तीस दिवस चालते. डा 
झाल्यावर स्त्रिया रामायण किवा देवीमाहात्म्य वाचतात. ७ 
दिवसांत स्त्रिया आपल्या केसांत दशपुष्पे या नावाने दह 
प्रकारची पत्री माळतात. ती पाने विष्णू, कामदेव, लक्ष्मी, वरुण, 
रुद्र, पारवती, इ. देवतांची प्रतीके असतात व ती माळल्यान 
त्यांचा आश्लीर्वाद मिळतो, अशी समजूत आहे. [ भारती, 
४ नोव्हें. १९५६; सो. चें. म. ] 


र दिगंबर जेन संप्रदायाचा एक प्राचीन 
भगवता आराधना ग्रंथ. पुर्वाचार्यांच्या ग्रंथांचा कहे. 
घेऊन पाणितल्भोजी शिवार्य किवा शिवकोटी यांनी हा जर) 
रला. यात २१६६ (किवा २१७०) गाथा जसुन तया अक 
कारांत विभागलेल्या आहेत. ग्रंथाची भाषा प्राकृत किवा जन 
शौरसेनी आहे. रे 

या ग्रंथात सम्यग दर्शन, सम्यग ज्ञान, सम्यक चरित्र 
सम्यक तप या चार आराधनांचे विवेचन आहे. यात मुख्यत्वे भी 
मुनिघर्माचे वर्णन आहे. ग्रंथाच्या आरंभी मृत्यूचे सतरा प्रकार 
सांगितले असून,त्यांत पंडितपंडितमरण,पंडितमरण व बालपंडित 
मरण हे प्रकार श्रेष्ठ म्हणून सांगितले आहेत. लिंग अधिकारात 
आचेलक्य, लोच, देहाच्या ममत्वाचा त्याग व प्रतिळेखन (मयूर 
पिच्छधारण) ही चार निर्ग्रंयाची लिंगे सांगितली आहेत- 
अनियतविहार अधिकारात नाना देश्यांत विहार करीत असताना 
तिथळे रीतिरिवाज, भाषा व शास्त्रे यांत प्रावीण्य मिळवायला 
सांगितले आहे. तसेच या ग्रंथात साधूंच्या वसतियोग्य स्थानांचे 
क्षण, भोजनाची शुद्धता, कषायांचा त्याग, आयिकांच्या सह- 
वासाचा त्याग, इ. अनेक विषय आलेले आहेत. 

या ग्रंथावर अनेक प्राकूत व संस्कृत टीका लिहिल्या गेल्या 
आहेत. माथुरसंघीय अमितगतीने या ग्रंथाचा संस्कृत पद्यांत अनु- 
वाद केला आहे. तसेच पं. सदासुख काशलीवाल़ यांनी या ग्रंथा" 
वर भाषावचनिका नामक टीका लिहिली आहे. [ प्रा. सा. इ. ] 


बंड सहावा 


भगवतीदास (शं (हश वे १७ वे वातक] भीक हदी 
वूढ्िया न जैन कवी. याचा जन्म अंबाला जिल्ह्यातील 
रढया नामक गावी झाला. याचे उपनाव अग्रवाल व गोत्र 
बंसऴ होते. हा मोठेपणी दिल्ली येथे येऊन राहिला. तिथल्या 
रा महेंद्रसेनाला त्याने आपला गुरू केले. आपल्या वा 
वन्य गुरूचा नामोल्लेख केला आहे; “यांन्यापचवीत 
काव्य अप हिडाम्क आहेत. त्यांपैकी मृगांकलेखाचरिऊ हे 
त्याचे मग भाषेत असून, बाकीची हिंदी भाषत आहेत. 
व्य आध्यात्मिक व भक्तिपर आहे. त्याच्या मुगति- 
र्पी तो या रूपककाव्यात मुक्तिरमणीची चुनडी ज्ञान- 
सांगितले भिजवून सम्यक्त्वरूपी रंगात रंगविली असल्याचे 
आहे. 
11 तातू या काव्यात रावणाची पत्नी मंदोदरी व सीता 
उपदेश संवाद आहे. मंदोदरी सीतेला रावणाशी रममाण होण्याचा 
गोष्टी श करते; पण सीता आपल्या सतीत्वावर दृढ राहून ला 
वु इन्‌कार करते, असे त्यात सांगितले आहे. 
त्यात अने अनेकार्थनाममाला नामक एक कोरग्रंथ रचला असून, 
कार्थक बरेच शब्द पद्यबद्ध केलेले आहेत. याशिवाय 
अत यासात, जोगीरास, टंडाणारास, पखवाडारास, ई- बरीच 
( ही त्याने रचली आहेत. [ हि. सा.; दि. जै. भ. क. ] 
भैया कि इ. स. चे १७ वे शतक) एक हिंदी जैन क्‌वी हा 
 भेगवतीदास या नावाने प्रसिद्ध आहे. आग्रा यथ एका 
सेस्कृत ओसवाल कुलात याचा जन्म झाला. याचे प्राकृत व 
बेंगाळी या भाषांवर चांगले प्रभुत्व होते. हिंदी, गुजराती, 
ह्याने वा, व फारसी या भाषाही त्याला अवगत होत्या. । 
त्मिकता अनेक काव्ये रचली आहेत. त्याच्या काव्यात आल 
भाषा सरल ने कती यांचा सुरेख संगम झालेला आहे. वड 
ग्रंथात स्ल्व अर्थेवाही आहे. ब्रह्मविलास नामक वड 
मनवत्तीस चेतनकर्मचरित्र, बावीस परीषह, १८.” 
डे.  जिनपुजाष्टक, तीर्थकरजयमाला, परमात्मछत्तीसी, 
भहुसष्ट रचनांचे संकलन केलेले आहे. ही 
होत. ास्यादण केल्याने हृदय भावरुश. करत 
खापा: त सद्‌वृत्ती उत्पन्न होतात आणि ते सां रेक सुख 
सून मुक्‍त होते, असे तो सांगतो. [ हिं. जै. भ क.] 
भगवतोसूत्र जैन आगमांतील एक अंग. या ग्रंथाला वियाह- 
माहे. यात पण्णती (व्याख्याप्रज्ञप्ती ) ल 
असल्यामळे जीवादी पदार्थांच्या व्याख्यांचे निरूपण ( 
याला व्याख्याप्रज्ञपती असे नाव मिळाले. या व्याख्या 


*ओसरख्याने आलेल्या आहेत. गौतम गणधर हा भगवान 
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भगोरथ 


महवीराला जेन सिद्धान्तांवद्दल प्रश्‍न विचारतो व भगवान महा- 
दीर त्या प्रश्‍नांची उत्त रे देतो, असे या ग्रंथाचे स्वरूप आहे. या 
ग्रंथात एकूण ४१ शतके असून, प्रत्येक शतकात अनेक उद्देशक 
आहेत. अभयदेवाच्या मते यात एकूण ३६ हजार प्रश्‍न व २ लाख 
८८ हजार पदे आहेत. [ प्रा. सा. इ. ] 


ऐश्वर्य, धर्म, यश, श्री, ज्ञान व वेराग्य या 

भगवान षड्गुणांना भग असे म्हणतात. ते ज्याच्या ठिकाणी 

आहेत, त्याला भगवान म्हणायचे. भागवत धर्मात श्रीकृष्ण 
आणि विष्णू यांना भगवान अशी संज्ञा आहे. 

(२ ) गोंड आणि परधान लोकांचा सर्वश्रेष्ठ देव. त्यांच्या 

पुराणात भगवान हा सृष्टीचा व प्राणिमात्रांचा निर्माता 


असल्याचे सांगितले आहे. [प. अ. न. व्हँ] 


इक्ष्वाकू वंशातील एक राजा. हा अंशुमानाचा पोत्र 
भगीरथ व दिलीपाचा पुत्र होता. अंशुमानाचा पितामह 
सगर याचे साठ हजार पुत्र कपिल मुनीच्या श्यापाने दग्ध 
झाले होते. त्यामुळे त्यांना सद्गती मिळाली नव्हती. त्यांच्या 
रक्षेवररून गंगा वाहील, तेव्हाच ते उद्धरतील, असे कपिल 
मुनीने सांगितल्यावरून अंशुमान व दिलीप यांनी स्वर्गातल्या 


ि ! 
गंगेला पृथ्वीतलावर तप केले. पण त्यांचा प्रयत्न 
सफल झाला नाही. त्यांच्या मागून भगीरथ त्या प्रयत्नाला 


लागळात्यांत्यावेठंभ, तपावेजांगा' त्याच्यावर प्रस झाली. तिने 
दर्शन देऊन भगीरथाला सांगितले, की मी तुझ्यासाठी पृथ्वी- 
बर्‌ येते. पण स्वर्गातुत खाली पडणारा माजा प्रवाह धारण 
करण्याकरता तू शंकराला प्रसन्न करून घे. ! 
मग भगीरथाने त्यासाठी शंकराची आराधना केली. शंक- 
राने प्रस्न होऊन गंगेचा प्रवाह आपल्या जटासंभारात धारण 
क्वेला व आपला एक केस तोडून गंगेच्या प्रवाहाला वाट करून 
दिली. गंगेच्या या प्रवाहाला अलकनंदा असे नाव पडले. नंतर 
गंगेला आपल्या मागून यायला सांगितले आणि 
ज्या. ठिकाणी सगरपुत्रांची राख पडली होती, त्या ठिकाणी 
नेऊन त्याने त्यांचा उद्धार केला. याच्या नावा- 
वरूनच गंगेला भागीरथी असे दुसरे नाव मिळाले व तिला 
भगीरथाची कन्या मानू लागले. 
भगीरथ हा अत्यंत धामिक व दानशील होता. त्याने भागी- 
रथीच्या तीरावर अनेक घाट बांधले. तसेच त्याने अनेक यज्ञ 
करून हजारो. गाई दान दिल्या. तो अपार दक्षिणा देत असे. 
त्याला नभ किवा नाभाग व श्रुत असे दोन पुत्र होते. त्याच्या 
नंतर श्रुत गादीवर बसला. [ प्रा. च. को., पु. वि. ] 


भंगोता सिद्ध 


न राजस्थानमधील एक ग्रामदेव. या देवाचे 
भगाता सिद्ध मंदिर नसते. त्याचे ठाणे गावाच्या वाहेर 
अथवा एखाद्या जंगलात असते. निरनिराळ्या गावांतून याचे 
उरूस भरतात. त्या वेळी याची गाणी म्हटली जातात. या 
गाण्यांवरून त्याची कथा समजते, ती अशी- 

भगोता सिद्ध हा एक मेंढपाळ होता. तो एकदा मेंढ्या चारीत 
असता सर्पदंश होऊन मृत्यू पावला. कालांतराने तोच भगोता 
सिद्ध या नावाचा ग्रामदेव बनला. [ मरु-भारती, आक्टो. १९ ५५] 


जातात. भजन म्हणणारे जे 


निरनिराळे गट असतात, त्यांना भजनी मंडळे असे म्हणतात. 


भजनाची 
सुरुवात बहुधा ' जय जय रामकृष्णहरी ' या मंत्राने करतात; 
पण काहीजण ती ज्ञानेश्‍वर माऊलीच्या उच्चारा नेही करतात. 
मराठवाड्यात मात्र भानुदास एकनाथ म्हणून भजनाला प्रारंभ 


करतात. त्यानंतर * रूप पाहता लोचनी ! हा ज्ञानेश्‍वरमहाराजांचा 
अभंग म्हणतात. 


इ ही पहिली मालिका असून, तिच्यात दहा 
अभग आहेत. यानंतर सुंदर ते ध्यान उभे विटेवरी ' या 
अभंगाने दुसरी 


वारकरी 


"करी संप्रदायाच्या भजनात निरूपण नसते. भजनाचा हा 
केम हेबतीबाबांनी 


ठरवून दिला आहे, असे सांगतात. या 


/3्प 


वासना-विकारांवर जय 
लोकांची समजूत आहे. 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


पंढरपुरच्या वारीच्या वेळी भजनाला फार महत्त्व असते. 
प्रत्येक दिडीत एक वीणावारी व एक मृदंगवादक असतो. 
पालखी रस्त्याने चालत असता, प्रत्येक दिडीत टाळ, मृद्ग 
यांच्या साथीवर भजन चालू असते. या भजनातील अर्भगा- 
छनच वारकऱ्यांचा वारसा एका पिढीकडून दुसर्‍या ह... 
संक्रांत होतो. वारकरी संप्रदायाच्या आध्यात्मिक तत्त्वज्ञाना 
ज्ञान या अभंगांच्या द्वारेच वारकर्‍यांना मिळते. अनेक क: 
रोज अनेक वेळा म्हटल्यामुळे ते वारकर्‍यांना मुखोद्‌ छी 
होतात. तसेच अभंगांच्या गायनामुळे वारकऱ्यांचे मन व ह 
ही दोन्ही पंढरपुरला पोचेपर्यंत भक्तिभावाने भरून त 
संसाराच्या काळजीतून तात्पुरती तरी त्यांची सुटका न 
त्याचप्रमाणे ज्ञानदेव, नामदेव, एकनाथ, तुकाराम, नि 2. 
जनाबाई, इ. संतांचे अभंग हे लिहितावाचता न येणाऱ्या हजार 
लोकांपर्यंत पोचतात. हीर: 

पालखीच्या वाटेत जे अभंग गातात, त्यांचा क्रम ठर - 
असतो. पालखी चाळू असता सकाळी व दुपारी यचे 
भजन होते. पालखीची वाटचाल सुरू झाली, की क 
वीणाधारी पुढारी, ' रूप पाहता लोचनी ' हा पहिल्याचा ग 
तील पहिला अभंग सुरू करतो. त्यानंतर, ' वचन कळक 
पाहता सामोरी, तुम्ही सनकादिक संत, आता तुम्ही क्र्प्त न 
लेकुराचे हित, करुनि उचित, न करी उदास, गरुडाचे पा 
ये गये ग विठाबाई? हे अभंग म्हणतात. इथे पहिली मा पवी 
संपते. मग वारकरी थोडा वेळ * रामकृष्ण हरी ' असा ना णु, 
क स्तात. त्यानंतर “ योगिया दुलंभ ' या अभंगाने दुसरी मारि 
सुरू होत्रे. तिच्यात बारा अभंग असतात. तिसरी मालिका वात 
या नावाने प्रसिद्ध आहे. कारण तिच्यातील अभंग हे पाहन - 
स्तुतिपर आहेत. या मालिकेत “बाबा ममता निशी अहंका कळी 
घुळघुळा वाजती टाळ' व शेवटी तुकाराममहाराजांचा क 
जोगी'हा अभंग होतो. चौथ्या मालिकेला आंधळे पांगुळ असे ही 
आहे. त्यातला ' पांगुळ झालो देवा ! हा तुकाराममहाराजांच, 
अभंग पहिला असतो. पाचवी आणि शेवटची मालिका ग 
णींची असते. त्यांत : भरिला उलंडूनी रिता करी घट, पिळ 
भुली घावते सैराट, इ. अभंग असतात. त्यानंतर पालखी 
आणि वारकरी आपल्या भोजनाच्या तयारीला लागतात. नकी 

उगरच्या भजनाची सुरुवात “ सुंदर ते ध्यान या अभंगाने 
होते. मग ज्ञानदेवांचे हरिपाठाचे अभंग म्हणतात. हरिपाठाचा 
सत्ताविसावा अभंग म्हटल्यावर दिडी थांबते आणि त्यातील 
वारकरी दोन रांगा करून पालखीकडे तोंड करून उभे राहतात. 
सग” झानदेवा प्रमाण' निवत्तिदेवी' ज्ञान: । समाधी :संजीवत 
हरिपाठ । हे पालुपद म्हणतात. नंतर ते पादुकांना नमस्कार 


खंड सहावा 


णि द आताची शेवटचा अंग म्हणत पुन्हा मार्ग क्र्मू 
म्हणा प मुळ अभंगाच्या शेवटी “ हरी मुखं म्हणा ह्री मुखे 
चा गक गणना कोण करी ' हा चरण म्हणतात. त्यानंतर 
सगात दिळेली ज्ञानदेव आणि तुकाराम यांची गुरुपरंपरा 
रो मगच केली आहे. त्यानंतर ' अवघाचि संसार सुखाचा 
यो "सिज अभंग व पालखीचा मुक्काम पडायला वेळ असेल, 
दृष्टिपथात कज अभंग गातात. रात्रीच्या मुक्कामाचे गाव 
तात. नंतर बुल की शेवटची संतस्तुती ही मालिका सुरू कर- 
त्याच्या पालखी ठेवण्यासाठी जो मोठा तंबू उभारतात, 
राम ति सर्वे वारकरी जमतात आणि ' ज्ञातबा तुका" 
करतात. सुरुवातीला तो संथ लयीत सुरू होतो 
उं तक त्याची ल्य हळूहळू वाढत जाते व पाल्खी 
भे ग ह. कमळ वेळी ती खूपच वाढलेली असते. यानंतर 
समर्थ वात दुपारचे भजनसत्र संपते. क 
ऱ ही भजनाची एक वेगळी पद्धती ठरलेली आहे. 
गणश: शारदा चेव सद्गुरु: सज्जनस्तथा । 
या पोन गुह्य सवं मे रघुनंदनः ।॥। 
नेऊ आहेत. ₹ ने समर्थसंप्रदायी नमनाचे इलोक सुरू करतात. 

1 आ ्यीगिताटयतया जक वाताचा । सीता राम राम 
शमाहो ी पाकळ्या म्हणतात. भजन संपल्यावर * रामा हो जय 
'स्नजडित : पावन पूर्णकामा हो ।' हे पद म्हणतात. त्यानंतर 
दासांचे भाराच्या * ब: शाप सवद्गर्यीश्हॉगा हे 

भेतर नेण्या 'सीताराम सीताराम असे भजन ब 

क््ष्ण ह्री बप्ग व पदे म्हणून ' रामकृष्ण ह्री ज्य का रा 
शेवतात हे भजन सुरू करतात व जमलेल्या मंडळींना बुर्कका 
राम धन्य मग त्या त्या वाराचे पद म्हणतात.त्यानंतर “घन्य राजा 
थोसमर्था! जानकी सती, ' इ. अभंग उपसंहारात म्हणतात. मग 
शेवटी « प स्तुतिपर एखादे पद, काही अभंग व दइलोक आणि 
हेगुमानकी समथ रामदास स्वामी महाराजकी जय । महारुद्र 
जय । श्रेष्ठ गंगाधर स्वामी महाराजकी जय, ( इथं 


म्हणून ह यागुल्ये नाव घालतात), जय जय रघुवीर समथ 
/ भेजन संपवतात. . 

भेडळे * भारतातही भजन करण्याची चाल आहे. तिकडेही भजनी 
असतात. भजनी मंडळाच्या प्रमुखाला भागवतर असे 

काही छो च्या जोडीने किवा एकेकटे असे भजन म्हणणारे 

पग, झांजा भजनी मंडळात असतात. भजनाला तंबोरा, पेटी, 

भामावळी या वाद्यांची साथ असते. भजन ऐकणारे श्रोते 

एखाद्या गाताना त्यात सहभागी होतात. भागवतर" दुसर्‍या 

थोतक वृद्ध घामिकाकडून भागवतदीक्षा घेतलेली असते व त्याचे 

असे सुत्र उजव्या हातात बांधलेले असते. 
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भजन 


एखाद्या भक्ताच्या घरी, देवळात, मठात किवा भजनमंदि- 
रात; तसेच शुक्रवारी, शनिवारी आणि एकादशी, प्रतिपदा, 
पौणिमा, या तिथींना व कृत्तिका, रोहिणी, पुनवेसू या नक्षत्रांच्या 
दिवशी भजन करतात. या भजनाचा एक ठराविक क्रम असतो. सवे 
भजन पूर्ण व्हायला सुमारे आठ तास लागतात. हा क्रम असा-- 
नामावली; गणेश, सरस्वती, इ- देवतांची स्तुती ; प्रल्हाद, नारद 
वगैरे भक्तांची स्तुती; नाममहिम्याचे श्‍लोक वगैरे; . तोडे 
मंगलम; गुरुकीतंन; जयदेवाची अष्टपदी; नारायणतीर्थाचा 
तरंग; गणेश, सुब्रह्मण्य, सरस्वती, शिव आणि पावती यांची 
स्तोत्रे; उपचारकीतंन; रामचंद्र, सीता आणि आंजनेय यांची 
स्तृतिस्तोत्रे व कृष्णस्तुती एवढे झाल्यावर भजनाचा अर्धा 
भाग पुरा होतो. यानंतर काही पदे गातात. 

भजनाचा दुसरा भाग दिव्यनामसंकीतंनाने सुरू होतो. मग 
देवाजवळची समई उचलून आणून खोलीच्या मध्यभागी ठेव- 
तात व काही निवडक भक्‍त दिव्थनामसंकीतंन गात हळूहळू 
तिच्या भोवती प्रदक्षिणा घालतात. नंतर गोपिकागीत गातात. 
व समई पुन्हा देवाजवळ नेऊन ठेवतात. मग दोलोत्सव होतो. 
त्यानंतर आणखी काही गीते व मंगल होऊन भजन संपते. 

काही फिरती भजनी मंडळेही असतात. मार्गश्लीष॑ महिन्यात 
जत्रेच्या वेळी जेव्हा देवांच्या मिरवणुकी निघतात, तेव्हा त्यांच्या 
बरोबर ही भजनी मंडळे असतात. 

उळ्च्छवृत्तिभजनी मंडळ हे असेच एक फिरते भजनी मंडळ 
आहे. त्याचा भागवतर एक विशिष्ट पोषाख करून आपल्या 
भजनी मंडळींसह रस्त्यावरून कोर्तने गात जात असतो. 
रस्त्याच्या दोन्ही बाजूंच्या घरांतील लोक भागवतरला डाळ, 
तांदूळ व इतर काही वस्तू देतात. त्यांवरच भागवतर आपल्या 
कुटुंबाचा व शिकायला असलेल्या शिष्यांचा निर्वाह चालवतो. 
सकाळच्या वेळी उळ्च्छवृत्तीने फिरायचे व दुपारी शिष्यांना 

आणि प्रवचन करायचे, असा त्याचा नियम असतो. 

त्यागराज हा एक आदरद्षे उज्च्छवृत्ती भागवतर होता. 

फिरत्या भजनी मंडळात एका जागी उभे राहून एक भजन 
म्हणतात व नामावली किवा दिव्यनामसंकीतंन सुरू करून त्याच्या 
तालासुरावर पुढे चालायला सुरुवात करतात. नामावली संपली, 
की पुन्हा एका जागी उभे राहून दुसरे भजन म्हणतात. मूळ 
निघालेल्या जागी परत येईपर्यंत हाच क्रम चालतो. 

तंजाऊर जिल्ह्यातील तिरुवैय्यारू येथे चेत्र महिन्यात सप्त- 
स्थान नामक एक उत्सव होत असतो. या उत्सवात सात देव- 
स्थानांतील देवतांची पालख्यांतून मिरवणूक निघते. त्या वेळी 
अनेक भजनी मंडळे त्यात भाग घेतात. मुख्य पालखी तिरूवेय्यारू 
घेथीळ देवतेची असून, ती सकाळी लवकर निघते. ती पुढे 


भजन 


चालली असता वाटेत सहा गावांतील इतर देवतांच्या पालख्या 
तिला येऊन मिळतात. त्या वेळी पालख्यांबरोबर निदान पन्नास 
हजार तरी लोक आणि शंभर तरी भजनी मंडळे असतात. 
त्यागराज स्वत: आपले भजनी मंडळ घेऊन त्या मिरवणुकीत 
सामील होत असे व समयाला अनुसरून तो भजनांच्या रागांची 
निवड करीत असे, असे सांगतात. कारण पालख्यांची ती 
मिरवणूक चोवीस तास चालत असे. 

भागवताच्या काळापासुन भजनाला एक पुजाप्रकार म्हणून 
विशेष चालना मिळाली. आधुनिक भजनपद्धतीचा मूळ पुरुष 
म्हणून तिरुपतीचा चित्नय्य ताळूळपाकम्‌ याचे नाव घेतात. 
त्यानंतर पुरंदरदास, भद्राचल रामदास, बोधेंद्र सद्गुरुस्वामी, 
अय्यावाळ, सदाशिव ब्रह्मेंद्र, त्यागराज, इ. पुरुषांनी भजनाची 


प्रतिष्ठा वाढवली. स्वाती तिरुंनालने तर नवविधा भक्तीच्या 
प्रत्येक प्रकारासाठी एक एक गीत रचले आहे. त्या नऊ गीतांना 
नेवरत्नमालिका कीर्तन असे नाव आहे. त्यांचे राग आणि 
तालही त्याने ठरवून दिले आहेत. 


तेवारभजनात तेवारम गाणारे ढोक भजनी मंडळाचे प्रमुख 
असतात, त्यांना ओडुवार असे म्हणतात. त्यांच्यांतही स्थिर व 
चर अशी भजनी मंडळे असतात. “ 

बंगालमध्ये गोंडीय संप्रदायाची भजने प्रसिद्ध आहेत. त्यांत 
कर्ण रसाला प्राधान्य असते. [ क. वि. ; डि. सा. इं. म्यु. म्यु.] 


भटरा एक आदिवासी जमात. यांची वस्ती प्रामुख्याने मध्य 
ट्र प्रदेशातील बस्तर जिल्ह्यात आढळते. भटरा म्हणजे 
नोकर होय. हे लोक घरांच्या किवा गावांच्या रक्षणासाठी नेमले 
जात असत. यांच्यांत पिट, अमनेर व जाण असे तीन पोटभेद 
आहेत. पैकी पिट हे उच्च दर्जाचे आणि शाण हे कनिष्ठ प्रतीचे 
समजले जातात. शेती व शेतमजुरी करणे हा यांचा व्यवसाय 
आहे. 
भटरा लोक मध्यम बांध्याचे व सडपातळ असतात. त्यांचा 
वर्ण सावळा आणि ओठ जाड असतात. त्यांच्या डोक्यावरील केस 
फार दाट असतात. स्त्रियांचा चेहरा गोळ अथवा उभटगोल 
असतो. त्यांची साडी बहुतेक कमरेखालीच गुंडाळलेली असते. 
त्या गळ्यात काचेच्या मण्यांच्या माळा आणि 
पितळेचे दागिने घालतात. भात हे यांचे प्रमुख अन्न असुन, 
आवड्यक पेय आहे. 
विवाहप्रथा -- भटरा 


तरुण-तरुणी आपापला 
निवडतात. वडीलधारी 


माणसे त्याला संमती देतात. 


:3:3 


भारतीय संस्कृतिकोश 


मंडळी मुलीच्या घरी मद्य घेऊन जातात व लग्नाची वो 
करतात. लग्नात वरपक्षाला अधिक खर्च लागतो. कारण त 
गावजेवण द्यावे लागते. विवाहाचा दिवस व महत भेडा गा 
या नावाचा अधिकारी ठरवितो. वधू-वरांनी सात वेळा व 
वृक्षाला प्रदक्षिणा घातल्या म्हणजे त्यांचे क्ति सात, अकृ 
समजतात. यांची लग्ने वहुतेक चेत्र महिन्यात होतात. कह. 
मामे भावंडांची लग्ने ही विज्लेष प्रतिष्ठित समजली क. 

मुलीला लग्नापूर्वी मातृत्व लाभळे असल्यास तिच्या 
हाचा उपचार करीत नाहीत. ज्याच्यापासून तिला अपत्यप्राप्ती व. 
झाली असेल, त्याच्याबरोबर राहायला तिला परवानगी ह... 
अशा तर्‍हेच्या संततीचा व रीतसर संततीचा सामादि झर , 
सारखाच मानला जातो. एखाद्या मुलीचा विवाह होत झी 
तर तिच्या वस्त्रात फुले बांधतात आणि तिचा विवाह 
असे समजतात. 

देवधर्म - हे ग्रामदेवतांना भजतात. जादूटोणा, पतात 
यांवर यांचा खूप विश्‍वास असतो. अतिमानवी योर्न ह 
देव आपले भवितव्य ठरवितात, असा त्यांचा विदवास आहै 
शिकारी देवाला छुजतात, त्याच्या उत्सव प्रसंगी शिकार का, 
आणि हातात धनुष्यबाण घेऊन नाचतात. आषाढी प॑ शी, 
हा भतपुजेचा दिवस असतो. ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.; ट्रा. * 


द. भारतातील भाट. ते मोठ्या व्यक्तींची की. 
भटराथू गीते गातात व पोवाडेही म्हणतात. है स्ल्या 
भाषा बोलतात. वैद्य पुरुष व क्षत्रिय स्त्री यांची संतती अ 
मुळे यांना राझू असे नाव मिळाले, असे सांगतात. प्राचीन बंगैरे 
राजांची माहिती, त्यांच्यासंबंधीच्या कथा, आख्य़ायिका 
त्यांना चांगल्या अवगत असतात. ह...) 

या लोकांपैकी वरेचजण सांप्रत शेती किंवा अन्य ० क्रापू 
करतात. त्यांचे जन्म, विवाह, मृत्यू, इ . प्रसंगींचे विधी 
ळोकांसारखेच असतात. यांच्या टग्नाळा ब्राह्मण पुरी 
लागतो. अंत्यसंस्कारासाठी मात्र जंगम किंवा सातानी यांना 
बोलावतात. पूर्वी यांच्यांत विधवाविवाहाला बंदी होती. र 

हे लोक मूळचे उत्तरेकडचे होत. वरंगळचा राजा क्य 
(इ. स. १२९५-१३२ २३) याने त्यांना प्रथम दक्षिणेत वादा वा 
त्याचे राज्य नष्ट झाल्यावर ते रेडी आणि वेलमा या मांडलिक 
राजांच्या दरबारात स्तुतिपाठक म्हणून राहू लागले. दक्षिणेत 
आल्यावर त्यांनी तेलुगू साहित्याचे अध्ययन केले. 

उत्तर अर्काट जिल्ह्यात हल्ली ते द्षेती करून राहतात. श४ 
लोकांच्या लग्नकार्यात ते त्यांच्या परंपरेची प्रशंसागीते गातात. 
त्यांपैकी बरीचशी गीते त्यांनी स्वत:च्या कल्पनेने घडवलेली 


सेड सहावा 


ते आपण क्षत्रिय असल्याचे सांगत असले, तरी शीघ- 
या जातीत शी असणाऱ्या अनेक जातींच्या लोकांनी सांप्रत 
श॒ मिळवला असून, त्यांपैकी काही लोक मुसल- 
का भाहेत. र 
; जिल्ह्यात हे लोक गावोगावच्या श्रीमंत लोकांकडे 
त्यांना १ र्‍्यात्रर, तिथल्या तिथे कवन रचून गातात व त्याबद्दल 
प घान्य व पैसे मिळतात. 
चाक कम्मा लोक यांना लग्नकार्याच्या वेळी 
. या जिल्ह्यात भटराझूंना काही जमिनी 
काप डा आहेत. 

अ पऱ्वु वेलमा लोकांच्या लग्नात भटराझू पुरष 
येण व नळ घेडा म्हणून वावरतो. लग्नाच्या वेळी तो रामा- 
भोतीची स्तती या ग्रंथांतील इलोक म्हणतो व वधू-वरांच्या 

ती करतो. [का. ट्रा. स. इं] 
भराडी हिमालयातील एक पुण्यक्षेत्र. गंगोत्रीला जाताना 
भागीरथी वाटेत हे स्थान लागते. इथे बाणगंगा आणि 
म्ह्णून या याचा संगम असून, भ्षास्करेइवराचे मंदिर आह. 
केषींची स्थानाला भास्करप्रयाग असेही म्हणतात. या ठिकाणी 
3) पडले होती, असे सांगतात. यावरूनच भटवाडी हे नाव 
असावे. [ हि द.] 
ना 

भरा घोर (इ. स. चे १६ वे शतक ) सिंधमधील सूफी 
गावी राह डि पंथाचा एक संतकवी. हा भटशार्ह नावाच्या 
४) र. शाह अब्दातलतीफ घराण्यात त्याचा जन्म 
! नावाने > छोक त्याला शाह अब्दातलतीफ भटाईवाला 
कोव्यरचने ने भोळलीत. हा एक प्रतिभासंपन्न कवी होता. त्याच्या 
सो त पेम व भक्‍ती या दोहोंचे सुंदर आविष्करण आढळते. 
गोडमय म्हणजे तो कविसम्त्राट आहे. भटाईवाचून सिंधी 
पेमोललक :-क चेंद्रावाचून रात्र होय, असे सिंधी वाडमयाचे 

ोव्य वि! शाह जो रसालो नावाचे त्याने एक महा" 
से भेव्हे, र. - या संतकवीला केवळ मुसलमानच मानतात 
घेरेचसे .' "२ हिदूही मानतात. भटशाह नावाच्या गावी याचे 


नो र्ते “ष्य गेले असल्यामुळे, तिथे त्याच्या स्मरणार्थ दखर्षी 


शं घेतात. या जत्रेत हिंदू व मुसलमान या दोन्ही धर्माचे लोक 
भगो 
अ. ताल (इ.स. चे ९ वे शतक) एक संगीतज्ञ. भेट 


छोल्लटाच्या नावाबरोबर याचेही नाव च 


चत हा लोल्लटाचा अनुयायी असावा. ताळदीपिका 


२३६५ 


भट्टनायक 


हा याचा तालद्ास्त्रावरील प्रसिद्ध ग्रंथ होय. या ग्रंथाशिवाय 
याने भरताच्या नाटयक्षास्त्रावरील काही भागांवर टीकाही 


लिहिली आहे. [ अभिनवगृप्त ] 


रळ (इ. स. चे १० वे शतक) एक संस्कृत साहित्य- 
भट्टतीत ास्त्रकार. हा अभिनवगुप्ताच्या अनेक गुरूपैकी 
एक होता. काव्यकौतुक हे त्याच्या ग्रंथाचे नाव आहे. हा ग्रंथ 
अद्याप अप्रसिद्ध आहे. हा ग्रंथ प्रसिद्ध झाल्यास संस्कृत साहित्य- 
शास्त्रात मोलाची भर पडेल, असे अनेक प्राचीन व अर्वाचीन 
पंडितांचे मत आहे. भट्टतौताच्या काव्यकौतुकावर अभिनव- 
गप्ताची विवरण नावाची टीका आहे. श्ांतरस हा मोक्षप्रद 
असल्यामुळे सर्व रसांत श्रेष्ठ होय, असे त्याचे मत होते. आपल्या 
म्हणतो, की काव्याचा विषय श्रोत्याला किवा 


रससिद्धान्तात तो म्हण त 
वाचकाला आत्मसात झाला, की तो विषय प्रत्यक्ष पुढ असल्याची 


त्याला संवेदना होते आणि त्यातून रसाचा उदय होतो. भट्ट- 
तौताच्या या मतांवर शंकुकाचे काही आक्षेप आहेत. भट्टतौताने 
या आक्षेपांचा निरास केला आहे, असे प्राचीन साहित्यशास्त्र- 

क्ञेमेंद्र, हेमचंद्र, सोमेश्‍वर, इत्यादींनी भट्टतौताचा 


कार म्हणतात. नटी 
उल्लेख केला आहे. अभिनवगुप्ताच्या विचारांवर भट्टतौताची 
भा. सा. शा.; काव्य- 


बरीच छाप दिसून येते. [सं. सा. इ.; 
प्रकाश - संपा. श्री. अर्जनवाडकर, श्री. मंगरूळकर. ] 


इ.स. चे १०वे शतक) एक संस्कृत साहित्य- 
भट्टनायक ज्ञास्त्रकार. हा अभिनवगुप्ताच्या समकालीन 
असे वाटते. राजतरंगिणीत ( ५.५९ ) एका भट्ट 
नायकाचा उल्लेख आहे. है दोन्ही भट्टनायक भिन्न भिन्न असले 
पाहिजेत. कारण राजतरंगिणीतील भट्टनायक काश्मीरच्या 
शंकखर्म्याच्या राजवटीत म्हणजे ई. स. ८८३ पासून ९० २ 
पर्यत होऊन गेलेला आहे; १ अनी *यच्या संबंधात निर्णयात्मक 
देणे कठीण आहे, असे पंडितांचे मत आहे. 
वर्धनाचे ध्वनितत्त्व याला मान्य नव्हते. ' रस ध्वनित 
? या त्याच्या मताला विरोध करण्यासाठी भट्टनायकाने 
हृदयदर्पेण नावाचा ग्रंथ लिहिला. याच्या मते रस उत्पन्न होत 
होत नाही क्रिवा अभिव्यक्‍तही 'होत नाही. तर 
नल “मक व्यापाराने रस भावित होतो आणि भोजकत्व 
> रसिक त्याचा आस्वाद घेतो. हृदयदर्पेण हा ग्रंथ गद्- 
थातील वेचे अभिनवगुप्त, हेमचंद्र इत्यादि- 


व्यापारात क 
पद्यात्मक आहे. याय रि 
ग्रंथांत , असे असले तरी त्याचा समग्र मूळ ग्रथ 


रभ 


कांच्या ग्र (1: मटन ् 
उपलब्ध ताही. [सं. सा. व्यप्रकाश - संपा. श्री. अजून- 
ब्राडकर, श्री. मंगरूळकर.; भा. सा. शा. ] 


भट्टनारायण 


(इ. स. चे ८ वे शतक) वेणीसंहार या संस्कृत 
भट्टनारायण नाटकाचा कर्ता. हा कान्यकुब्ज देशात राहणारा 
शांडिल्यगोत्री ब्राह्मण होता. वंगाल्च्या आदिसूर राजाच्या 
निमंत्रणावरून जी पाच कनोजी ब्राह्मण कुटुंबे बंगालमध्ये गेली, 
त्यांत भट्टनारायणाचे कुटुंब होते. राजाने नाममात्र मूल्य घेऊन 
त्याला काही गावे विकली. त्या गावांचा तो जमीनदार झाला. 
थोड्याच कालात त्याने आपली जमीनदारी वाढवली आणि 
तो त्या भूप्रदेशाचा राजाच वनला. काही संश्योधकांच्या मते 
बंगालमधळे ठाकूर राजघराणे त्याच्यापासून चालू झाले. 

भट्टनारायण अशा प्रकारे श्रीमंत झाला, तरी त्याचा विद्या- 
व्यासंग मात्र सुटला नाही. त्यान महाभारताचा सखोल अभ्यास 
केला होता. त्यामुळेच त्याच्या बुद्धीला चतुरस्रता आणि प्रग- 
ल्भता आली होती. वेणीसंहारातील अंतर्गत पुराव्यांवरून तो 
पुर्व व उत्तर मीमांसा, तसेच सांख्य व योग यांचा चांगला ज्ञाता 
होता, हे कळून येते. साहित्य व नाटय ही शास्त्रेही त्याला अवगत 
होती. त्यामुळेच त्याचे वेणीसंहार हे नाटक रस व तंत्र या दोन्ही 
दृष्टींनी चांगळे उतरले आहे. त्याने आपल्या नाटकात निर- 
निराळ्या अठरा वृत्तांचा कौशल्याने उपयोग केला आहे 

वेणीसंहार नाटकाचे कथाबीज असे -- दुःशासनाने द्रौपदीची 
वेणी धरून तिला भरसभेत खेचून आणले आणि तिची विटं- 
बना केली. दुर्योधनाने मांडी उघडी करून तिच्यावर तिला 
बसण्यास सांगितले. त्या दोघांच्या या उन्मत्त कृत्याने भीमाला 
विलक्षण त्वेष चढला. युधिष्ठिराने आवरल्यामुळे तो त्या दोघांचे 
पारिपत्य करू शकला नाही; पण त्याच वेळी त्याने प्रतिज्ञा 
केली, की ' मी दु:शासनाचे वक्षःस्थळ गदेने फोडून त्यातले ऊन 
ऊन रक्‍त पिईन, दुर्योधनाची मांडी गदेने छिन्न भिन्न करून 
त्याच्या मस्तकावर लाथ हाणीन आणि माझ्या रक्‍तरंजित 
हातांनी द्रोपदीच्या दुःशासनाने ओढून मोकळ्या केलेल्या 
केसांची वेणी घालीन. ' भीमाने आपल्या पराक्रमाने ही प्रतिज्ञा 
पुरी केली, असे या नाटकात दाखविले आहे. महाभारतात 
दुर्योधन व दुःशासन यांच्याविषयींच्या भीमाने केलेल्या प्रतिज्ञा 
आहेत; पण तिथे द्रोपदीची वेणी घालण्याची प्रतिज्ञा नाही. 
ही कल्पना भट्टनारायणाला त्याच्या प्रतिभेतून स्फुरली आणि 
महाभारतात नसतानाही ती लोकमानसात ठसून बसली. 

वेणीसंहाराचा प्रमुख रस वीर असून, शृंगार व रौद्र हे त्याचे 
अंगभूत आहेत. भीम व दुर्योधन यांच्या उक्तींमध्ये कित्येक 
ठिकाणी वीररसाची उत्कृष्ट अभिव्यक्ती झाली आहे. कौरव- 
पांडवांत संधी घडून आला, तर आपली वेणी सदाची मोकळीच 


राहील, अक्षया चितेने द्रौपदी परित्रस्त झाली आहे. तिला 
आइवासन देताना भीम म्हणतो -- 
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भारतौय संस्कृतिकोद 


चळचद्भुजभ्रमितचण्डगदाभिघात - 
सज्चूणितोरुयुगलस्य सुयोधनस्य । 
स्त्यानावनद्धघनश्लोणितशोणपाणि - 
रुत्तंसयिष्यति कचांस्तव देवि भौम: ॥। 
( वेणी. १.२१ ) 
भावार्थ - हे देवी, तू निश्‍चित राहा. हा भीम अशी प्रतिज्ञा 
करतो, की थोड्याच काळात मी दोन्ही हातांनी याता 
घुमविलेली कठोर गदा दुर्योधनाच्या दोन्ही जांघांवर कळ... 
आणि त्या फुटलेल्या दोन्ही जांघांतून उसळणाऱ्या ४: भ्‌ 
चिकट रक्ताने रंगलेल्या हातांनी तुझे मोकळे केस गोळा करून 
त्यांची वेणी घाळीन. र 
भट्टनारायण याची लेखनरीती गौडी आहे. गोडी ही समास 
बहुल व ओजसूसंपन्न रीती असते. भट्टनारायणाच्या 
जोम व अभिनिवेश आढळतो, तो तिच्यामुळेच. त्या दृष्टीत 
पुढील इलोक वाचनीय आहे- 
मन्थायस्ताणेवाम्भ:प्लुतकुहरचलन्मन्दरध्वानधीर: 
कोणाघातेषु गजंत्प्रलयघनघटान्योन्यसडघट्टचण्ड: । 
कृष्णाक्रोधाग्रदूत: कुरुकुलनिधनोत्पातनिर्घातवात: ी 
केनार्स्मात्सहनादप्रतिरसितसखो दुन्डृभिस्ताडयतेञ्यम्‌ 
( वेणी. १ र्र 
भावार्थ -मंथनाच्या वेळी ढवळल्या गेलेल्या सागराचे ह 
गुहेत शिरून घुसळल्या जाणाऱ्या मंदर पर्वताच्या बावाच 
गंभीर, काठ्यांचा आघात होताच गर्जना करणार्‍या नप 
कालीन मेघसमूहांच्या परस्पर संघटनाप्रमाणे भयानक, कक, 
दीच्या क्रोधाचा जणू अग्रदूतच, कौरव-कुलनाशरूपी क, 
सूचक वादळी वारा आणि आमच्या सिहनादाच्या वि 
जणू मित्रच, असा हा दुंदुभी कोण वाजवीत आहे बरे! तरी 
भट्टनारायणाची नाट्यकृती निम्न कोटीची असली, न 
तिच्यात सुंदर कविता आढळते. मात्र त्याची शैली कृत्रिम 
अलंकृत आहे, असे श्री. डे यांनी म्हटले आहे. 3 
दंडीच्या दशकुमारचरिताच्या पूर्वपीठिका गहाळ झाल्यामु 
भट्टनारायणाने त्या लिहिन दशकुमारचरित पुरे केले. याच्या की 
नावावर जानकीपरिणय नावाचे आणखीही एक नाटक कक. 
खित आहे. [ वेणीसंहारम्‌ - संपुर्ण मराठी आवृत्ती - गद्रे-ह 
वळणे; सं. क. द.; सं. सा. इ. ] 


गोमंतकातील ब्राह्मणांची एक पोटजात. है 
पंचद्राविडांत्गत आहेत. यांची पूर्व र 
ब्राह्मणांतच गणना होत होती. काही कारणाने त्यातला ए 
छोटा विभाग विभक्त, झाला आणि त्याला भट्टपरभू हे ताव 


खंड सहावा 


मिळाले. हे लोक क्रग्वेदी आहेत. वत्स, कौशिक, भारद्वाज, अत्री 
इ. यांची गोत्रे आहेत. नवदुर्गा व मदालसा ही यांची दैवते होत. 
याशिवाय यांचे सण, उत्सव, व्रते ही सर्व पद्ये ब्राह्मणांप्रमाणेच 
ही टत. पूर्वी पद्यांशी व इतर ब्राह्मणांशी यांचे रोटी-बेटी व्यव- 
हार होत नसत; पण संकेशवरपीठाच्या शंकराचार्यांनी त्यांच्या 
ब्राह्मणत्वाविषयी अस्तिपक्षी निर्णय दिल्यामुळे, आता ते इतर 
ब्राह्मणांशी हळूहळू एकजीव होऊ लागले आहेत. हे लोक 
शाकाहारी आहेत. | ब्रा. भि. वि.; वर्ण व जाति] 


भट्टभास्कर (इ. स. चे ११ वे शतक) एक प्रसिद्ध भाष्य- 
कार. तेत्ति. संहितेवर याचे ज्ञानयज्ञ नावाचे 
भाष्य आहे. हा उज्जयिनीचा रहिवासी होता, अशी दंतकथा आहे. 
द्‌ क विकशोंती होता. आपल्या भाष्याच्या मंगलाचरणात 
त्याने प्रथम श्िवनमन केले आहे, त्यावरून तो शेव असावा, 
व्य वाटते. सायणाचार्य आणि देवराज यज्वा यांनी याचा 
गारंवार उल्लेख केला आहे. याला आपल्या भाष्याविषयी फार 
अभिमान होता, असे श्ांकरदिग्विजयात म्हटले आहे. ब्रह्ामसूत्रा- 
र याचे भाष्य असावे. [ वै. सा.; वि. स्मृ. ग्र.; शंकराचार्य; 
आचार्ये सायण और माधव -बलदेव उपाध्याय, १९४५ ] 


(१५६५-१६५५ इ. स.) एक कन्नड ग्रंथ- 
कार. हा,कर्नाटकात जेन्मला. हा जैन असून 
शास्त्रांसे दुसरा) याचा शिष्य होता. त्याने सोंदे येथे अनेक 
होस्त्रांचे अध्ययन केले. प्रथम विजयनगरच्या राजाचा व नंतर 
ये या च्या व्यंकटपतिरायाचा त्याला आश्रय होता. पुढे सोंदे 
अहि जय अरसप्प नायक याने एक जेन मठ स्थापून तिथे याची 
री म्हणून नियुक्‍ती केली. 
याला संस्कृत, प्राकृत, कन्नड, इ. सहा भाषा उत्तम अवगत 
हीत्या. सखोल अध्ययन आणि अष्टपैलूपणा या गुणांमुळे त्या 
भट्टाकलंकाचे नाव दक्षिणेत सर्वत्र गाजले होते. कर्ना- 
(केशब्दा ब्दानुशासनम या नावाचा कन्नड भाषेच्या व्याकरणाचा 
ग्रंथ त्याने संस्कृत भावेत लिहिला आहे. त्यातील उदाहरणे 
त्याच्या डा साहित्यातून घेतली आहेत. या ग्रंथाला कन्नड साहि- 
श्री. भा इतिहासात मानाचे स्थान आहे. [जै. सा. ई; श्री. 
- वेर्णेकर-राष्ट्रभारती, सप्टे. १९५७] 


भश्कलंक देव 


लक देंब | 


भशरक संप्र जैनांतील आचाये व पुरोहित यांना 
तोतया ढाष भट्टारक अशी संज्ञा आहे. धार्मिक बाब- 
ह शंकराचार्याप्रमाणे अधिकार मानेला जातो. दिगंबर 
रेवेतांबर या दोन्ही पंथांत भट्टारकांची बावीस पीठे ज्ञात 
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भट्टारक संप्रदाय 


आहेत. त्यांपैकी कारंजा येथे सेनगणाचे एक; जयपूर, नागोर, 
सुरत, लातूर, मालखेड, इ. दहा ठिकाणी बलात्कार गणाची; 
हिसार, सुतार, ग्वाळेर व कारंजा या चार ठिकाणी काष्ठा- 
संघाची आणि उरलेली कोल्हापूर, मुडबिद्रो, कारकल, हुंबच व 
श्रवणवेळगोळ या ठिकाणी आहेत. इ. स. च्या आठव्या शतका- 
पासून खंडित व पुढे १३ व्या शतकापासून आजतागायत 
भट्टारकांची परंपरा अखंडित चालू आहे. 

व्यवहारासाठी भट्टारक वस्त्र वापरीत. पण दिगंबरत्व ते 
आव्यक मानीत. भट्टारक पदाच्या प्राप्तीच्या वेळी काही क्षण 
ते दिगंबरत्व स्वीकारीत. काही भट्टारक मृत्यू समीप आला 
असता नग्न राहून सल्लेखना स्वीकारीत. 

भट्टारक परंपरेचे दुसरे वैशिष्ट्य म्हणजे ते राहण्यासाठी मठ 
व मंदिरे बांधीत. त्यासाठी ते भूमिदान स्वीकारीत. त्यातूनच 
पुढे ते संपत्ती गोळा करू लागले. कालांतराने ते आपल्याला 
राजगुरू म्हणवू लागले व राजाप्रमाणे वैभवात राहू लागले. 
यात्रेला जातानाही नोकरचाकर, गाडीघोडा आणि इतर 
लवाजमा ते बरोबर घेऊ लागले. भट्टारकांचा पट्टाभिषेकही 
राज्याभिषेकाप्रमाणे थाटामाटात होऊ लागला. हा खर्चे कोणी- 
तरी धनिक श्रावक करीत असे. या वैभवाच्या आकांक्षेपायीच 
भट्टारकांची अनेक पीठे निर्माण झाली. 

मंदिरे वांधणे आणि त्यांत मूर्तीची प्रतिष्ठापना करणे, हे 
कायं भट्टारकांनी फार मोठ्या प्रमाणावर केले. या मूर्ती बहुधा 
ते पाषाण व धातू यांच्या बनवून घेत. तीर्थकर, नंदीश्‍वर, 
पंचमेरू, सहसकूट, यक्षिणी व क्षेत्रपाल हे मूर्तींचे प्रमुख प्रकार 
असत. इ. स. १४९२ या वर्षी अक्षय्यतृतीयेच्या दिवशी, जिनचंद्र 
भट्टारक याने हजारो मूर्तींची प्राणप्रतिष्ठा केली आणि मग त्या 
भारताच्या सवे भागांत पाठविण्यात आल्या. त्या मूर्ती शेठ 
जीवराज पापडीवाल याने भेट दिल्या होत्या. 

प्राचीन ग्रंथांच्या हस्तलिखितांचे रक्षण हे भट्टारकांचे प्रमुख 
कार्य होय. त्याशिवाय, भट्टारक युगात प्राचीन ग्रंथांचे संक्षेप व 
रूपांतरे करण्यात आली. त्यांत पुराणे, कथा आणि पूजापाठ हे 
प्रकार प्रमुख होते. भट्टारकांचा शिष्यपरिवार असे आणि ते 
शिष्य प्राचीन जैन आचार्यांच्या व्याकरण, वैद्यक, गणित इ. 
विषयांवरील ग्रंथाचे अध्ययन करीत. याच कामासाठी त्या 
ग्रंथांच्या अनेक प्रती तयार करण्यात आल्या. व्रताच्या उद्या- 
पनाच्या वेळी एखाद्या ग्रंथाची हस्तलिखित प्रत तयार करून 
ती एखाद्या भट्टारकाला दान देण्याची प्रथा त्या काळात होती. 

भट्टारकांनी मंदिरे, हस्तलिखित पोथ्या व धामिक उत्सव 
यांच्या अनुषंगाने संगीत, शिल्प, चित्र, नृत्य इ. कलांनाही उत्तेजन 
दिले. [ भट्टारक संप्रदाय-श्री. जोह्रापुरकर, १९५८ ] 


शू 


भट्टिकाव्य 


ज्य ( इ. स. ६ व्या शतकाचा उत्तरार्ध ) एक 
भाट्टकाव्य संस्कृत महाकाव्य. याचे मूळ नाव रावण-वध 
असे होते; पण ते त्याचा कर्ता भट्टी याच्या नावानेच प्रसिद्ध 
आहे. कित्येक टीकाकार त्याचे पुरे नाव भतृंहरी होते असे 
सांगतात; पण शतकत्रयाचा कर्ता भतृंहरी तो हा नव्हे.. गुजरात 
देशातल्या वल्भी या नगरीत त्याने या महाकाव्याची रचना 
केली. तिथल्या श्रीघरसेन राजाचा त्याला आश्रय होता. त्यामुळे 
भट्टोला गुजरातचा प्रथम कवी असे मानतात. भट्टी हा श्रीमाळी 
ब्राह्मण होता व तो श्रीधरसेनाचा सभापंडितच नव्हे, तर 
राजकुमारांचा गुरूही होता, असे श्री. भोलाशंकर व्यास यांनी 
सांगितले आहे. तो व्याकरण व साहित्य या दोन शास्त्रांचा 
प्रकांड पंडित होता. त्याने आपल्या काव्यात या दोन्ही शास्त्रांचे 
संत्र प्रदर्शन केले आहे. खरे सांगायचे, तर त्याने कवियक्षाच्या 
प्राप्तीसाठी ते महाकाव्य रचळेच नाही. त्याला विद्यार्थ्यांना 
आणि पाठकांना व्याकरणशास्त्राशी परिचित करायचे होते. त्याने 
आपला हा हेतू पुढील इलोकात स्पष्टच सांगितला आहे- 
दीपतुल्यः प्रबन्थो$यं शब्दलक्षणचक्षुषाम्‌ । 
हस्तादर्श इवान्यानां भवेद्‌ व्याकरणादृते ।। 
भावार्थ - व्याकरणाचे चक्षू असलेल्या लोकांना हा काव्य- 
प्रबंध दीपकासमान ज्ञानप्रदर्शक आहे. मात्र व्याकरण न 
शिकलेल्या लोकांना हा अंघाच्या हातातील आरक्ाप्रमाणे 
(निरुपयोगी) ठरेल. 
पुढच्या श्‍होकात (२२१३४) तो लिहितो -- 
व्याख्यागम्यमिदं काव्परमुत्सव: सुधियासलभ्‌ । 
हता दुमंधसश्‍चास्मिन्‌ विद्वत्म्रियतया मया ॥। 
भावार्थ - हे काव्य व्याख्यागम्य आहे. वृद्धिमान लोकांना 
ते भरपुर आनंद देईल. मी विद्ठतूप्रिय असल्यामुळे व्याकरण- 
ज्ञानहीन अशा मूर्खांसाठी हे लिहिलेळेच नाही. 
भट्टीच्या काळात प्राकृत भाषा हळूहळू समृद्ध होऊ लागल्या 
होत्या. भट्टीच्या पूर्वीच प्रवरसेनाचे सेतुवंध हे प्राकृत महा- 
काव्य निर्माण झाले होते. भट्टी स्वतःही त्या काव्याने प्रभावित 
झाला होता. प्राकृत भाषांच्या समृद्धीमुळे संस्कृत साहित्याला, 
विशेषतः संस्कृत व्याकरणाला, धक्का पोचू लागला होता. 
पाणिनीची सूत्रे, पूरक वातिके, पतंजलीच्या फक्किका हे सर्व 
मुखोद्गत करून आणि त्याची धारणा ठेवून व्याकरणशास्त्र 
जितेजागते ठेवणे ही गोष्ट सोपी राहिली नव्हती. संस्क्रत 
भाषेचे विद्यार्थी व्याकरणाच्या सूत्रांना आणि तज्जन्य ख्पांना 
भाबरू लागले होते. भट्टोला हे समजून आले आणि त्याने 
संस्कृत विद्यार्थ्यांना काव्याच्या द्वारे व्याकरण शिकवायचे ठर- 
विले. त्यासाठी त्याने व्याकरणाची कित्येक कठीण, पण सिद्ध 
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रूपे काव्यातच गुंफून टाकळी. कदाचित आपल्या काव्याच्या 
द्वारेच त्याने राजकुमारांना संस्कृत शिकविले असेल. 

काव्यातून व्याकरणाचे शिक्षण देणे, ही युक्‍ती भट्टीनंतर 
अनेक कदींनी अमलात आणली आहे. इ. स. च्या बाराव्या 
शतकात दामोदरकवीने उक्तिव्यक्तिप्रकरण नामक काव्य रचून 
काशीराज गोविंदचंद्र याच्या पुत्रांना संस्कृत शिकविले. भट्ट भौम 
याचे रावणार्जूनीय व वासुदेवाचे वासुदेवचरित ही काव्येही 
व्याकरणश्रिक्षणाच्या उद्देशानेच लिहिली गेली आहेत. 

भट्टिकाव्य २२ सर्गांचे व १६२५ इलोकांचे आहे. त्यात 
रामजन्मापासून रावणवघोत्तर रामाच्या राज्याभिषेकापर्यंतची 
कथा सांगितलेली आहे. कथेच्या बाबतीत तो वाल्मीकीला 
अनुसरला आहे. या काव्याचे कित्येक सर्ग २७ ते ३५ इलोकांचे 
म्हणजेच फार लहान आहेत. तो एखाद्या प्रसंगाची किवा दृश्याची 
लांबलचक वर्णने करून कथाप्रवाह अडवून ठेवीत नाही. त्याने 
प्रस्तुत काव्याची चार कांडे कल्पिली असून, प्रकीर्ण, अधिकार, 
प्रसच व तिडन्त अशी त्यांची नावे आहेत. 

(१) प्रकीर्णकांड - यात पहिले.पाच सर्ग येतात. रामजन्मा- 
पासून सीताहरणापर्यंतची कथा यात आली आहे. यात कवीने 
व्याकरणनियमविषयक कोणतीही निडचित योजना स्वीकार- 
लेली नाही. एकदोन ठिकाणी टाधिकार व आमवधिकार यांचे 
संकेत दिसतात. 

(२) अधिकारकांड - सहाव्यापासून नवव्या सर्गापर्यंत हे 
कांड आहे. या कांडात सुग्नीवाच्या राज्याभिषेकापासून, लंके- 
तल्या अशोकवाटिकेत गेलेल्या मारुतीला राक्षसांनी पकडा 
रावणापुढे उभे केले, इथपर्यंत कथाभाग आहे. दुहादी द्विकर्मक 
धातुकृत अधिकार, भावे व कर्तरी प्रयोग, आत्मनेपद, इ. विष- 
यांची उदाहरणे यात दिलेली आहेत. 

(३) प्रसन्नकांड - दहाव्या सर्गापासून तेराव्या सर्गापर्यंत हे 
कांड आहे. या कांडात रामाच्या सेतुवंधापर्यंतची कथा आली 
आहे. हे कांड व्याकरणाशी संबंधित नसून, अलंकारक्ास्त्राशी 
आहे. यात शब्दालंकार व अर्थालंकार, त्यांचे विविध भेदोपभेद, 
तसेच भाषासम नामक इलेषभेद यांचे निदर्शन आहे. या कांडात 
कवीने एकच पद्य संस्क्रतात, तसेच प्राकृतातही निवद्ध दिसावे 
आणि दोन्ही भाषांत प्रतिपाद्य अर्थ एकच असावा, अशी रचना 
केली आहे. भट्टीच्या कवित्वाचा साक्षात्कार मख्यत्वे या 
तिसऱया कांडात होतो. र 

(४) तिडन्तकांड - हे चौदाव्यापासून शेवटच्या सर्गापर्यंत 
आहे. या कांडात रावणवधापासून रामाला झालेल्या राज्या- 
भिषेकापर्यंतची कथा येते. या कांडात संस्कृत व्याकरणातले नऊ 
कार ब त्यांचे व्यावहारिक दिग्दर्शन केलेले आहे. 


खंड सहावा 


त मुली वरीचक्ी रचना अनुष्टुभ छंदात आहे. काही 

चा अयो आहेत. दहाव्या सर्गात मात्र कवीने इतर 
न |ग केला आहे. 

1) वरुन कठिण रूपांची उदाहरणे असलेले या 
नट रलाोक असं - 

१. तं कुसुमान्यगृह्लात्‌ स नद्यवस्कन्दमुपास्पृशाच्च ।॥। 

0 आवक पेडणे काकुत्स्थ ईषत्स्मयमान आस्त ॥ 
फुळे वेचली. त्याने की वेळीकडे जाऊन जाऊन (लतानुपातं) 
स्कन्दम्‌) तिच्या नयलामकयोळ पात्रात घुसून घुसून (नद्यव- 

झालेला रावन चमन केळे. काकुत्स्थ वंद्यात उत्पन्न 
(शिळोपवेशं) द्र॒ कुतुहलाने प्रत्येक सुंदर शिळेवर वरून 
या ळा स्मित करीत राहिला. | 
काता न्य भट्टी असा संकेत सांगतो, की पत्‌, स्कंद, 
वंबन्ये कक इच्छार्थक) णमुलू प्रत्यय लागतो. 
केल्पान्तदु:स्था घर्ममन्ये जऱ्हे$मृतं देत्यकुलं विजिग्ये । 
>. पाते वसुधा तथोहे येनेष भारोःतिगुरुन तस्य ।। 
शमाची स्तती सुवाहू वगैरे राक्षसांना मारल्यावर क्षी 
पेडीळा माल आहेत.) हे रामा, तू (वामनरूपात) 
अमतदर ]ुरूपात ) समुद्रमंथन केलेस, (मोहिनी- 
पेज्यजलात गोमू करून देत्यकुलाला जिंकलेस, (वराहूरूपात ) 
तुझ्या >... ैडणार्‍्या पृथ्वीला वर काढून धारण केलेस. तेव्हा 
या अया क शी जिंकणे हे फार मोठे काम नाही. 
- नैयोग केलेळे यी वै क्रिया दर्षवण्यासाठी परोक्षभूताचे (लिट) 
हत. 
शोचा प्रभाव य प्रभातवर्णनात भट्टीच्या शुंगारी प्रवृ- 
र्त शोमोन्युलेनाच्छारित र तिथला एक इलोक असा - 
तेक पापगमाठिर प्रियेण दत्तेःथ काचित्‌ पुलकेन भेदे ॥ 

व. सामोप लोला वश्लीकृता केवलविक्रमेण ।॥। 
भते केल्याव भाराचा प्रयोग करीत असता कोण्या प्रियकराने 
भग पला कोच र्यी कोणी नायिका रोमांचित झाली. तिच्या 

गोमकाने झाल्याने ती चंचळ होऊन उठली आणि 

िरवया नीच केवळ बलात्‌काराने वश करून घेतले. न्न 

> आहेत. यां निसर्गवणंनात काही सरस इलोक कवीने 

रँनंयनास्य द्रोन शलोक असे ट्ट 

उपाररोदेव गना, जक पत्रान्तपर्यागलदच्छबिन्दुः !। 
वे... मम सुती तौरतरुदिनादौ ।॥। 

घेशेमा ऐैक्षांच्या पायो वेळ आहे. नदीतीरावर उम्या अस- 

3! विव शकय दवबिंदू गळत आहेत. जणू प्रियकर ' 

भे क पाहन नंतर त्याच्या वियोगाने दुःखी बनलेल्या 

मु धि वृक्ष अश्रू गाळीत आहेत. 
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विवृत्तपाइवं रुचिराडगहारं समुद्हच्चारुनितम्बरम्यम्‌ ।। 
आमस्द्रमन्यध्वनिदत्ततालं गोपाडगनानृत्यमनन्दयत्तम्‌ ॥ 
भावाथे - रामाने दघिमंथन करणार्‍या गोपींचे ते स्वाभा- 
विक नृत्य पाहून आनंद मानला. त्या दघिमंथनात त्या गोपी 
आपले दोन्ही पारवंभाग मागेपुढे संचालित करीत होत्या आणि 
त्यामुळे त्यांचे सुंदर अवयव दिसत होते. त्यांचे गोल नितंब 
जागच्या जागी हालत राहिल्यामुळे रमणीय दिसत होते आणि 
त्यांच्या त्या मंथननृत्याला धीरगंभीर घुसळण्याचा शब्द ताळ 
देत राहिला होता. 
दहाव्या सर्गात कवीने अनेक अलंकार प्रस्तुत केळे आहेत. 
भट्टिकाव्य टीकेवाचून कळणे कठिण असले, तरी त्याच्या 
प्रौढतेमुळे ते विद्दज्जनांत आदरणीय ठरले आहे. प्राचीन संस्कृत 
मध्ये याचा समावेश केलेला 


अध्ययनपद्धतीत पंचमहाकाव्यांमध्य 
होता. सुमारे चौदा टीका या काव्यावर लिहिल्या गेल्या आहेत. 


त्यांमधल्या जयमंगला व मल्लिनाथी या टीका उल्लेखनीय 
आहेत. [सं. क. द.; सं. सा. इ.; हिं. वि. को-] 


भट्टोजी 2”. 'श्‍पक् ते ब्रक्ता ) एक महान 
भट्टोजी दीक्षित द्वैयाकरण. याचे पूर्वज कृष्ण यजुरवेदाच्या 
तैत्तिरीय शाखेचे तेलंगी ब्राह्मण असून, ते आंध प्रदेशात राहत 
होते. याचा पिता लक्ष्मीधरभट्ट हा विजयनगरच्या राजाचा 
आश्रित होता. भट्टोजीला रंगोजी नावाचा एक भाऊ होता. 
भट्टोजीचे प्रारंभिक शिक्षण आपल्या पित्याकडेच झाले. पित्याच्या 
मत्यनंतर मात्र तो प्रथम जयपूरला व तिथून काशीला गेला. 
काशीत त्याने शेषकृष्ण नामक गुरूकडे व्याकरणाचे अध्ययन 
बद्धीने त्याने थोड्याच काळात व्याक- 
फला. त्यानंतर काही काळाने त्याचा 
विवाह झाला. मंग त्याने सोमयाग केला. त्यामुळे त्याला 
ले. त्यानंतर त्यान पाणिनीच्या व्याकरण- 

दी नामक एक वृत्ती लिहिली. 
ग्रंथाचे वैशिष्टय असे, की पाणिनीच्या 
ल्टाध्यायीत संग्रह 
र” ग्रंथांत उ न देता त्या काळी प्रचलित असलेली 
गे त्यात दिली आहेत. सूत्रांचा अर्थ 
पंक्‍तीही 


ठिकाणी 
हेत. या ग्रंथाचे दुसरे वैशिष्ट्य असे, की पाणिनी, 


या वैयाकरणमृनींना असंमत असलेली 
उदाहरणे व नियम भट्टोजीने ग दिलेले नाहीत. 

क्रिवा धात्वनुसारी विवेचन न 
सुबन्तप्रकरण, 


सूत्रांवर सिद्धान्तकोमुद 


भट्टोजी दीक्षित 


तिडन्तप्रकरण अक्षी प्रकरणे घेऊन त्यांनुसार सूत्रांचे विवेचन 
केळे आहे. ही पद्धत विषय समजण्याच्या दृष्टीने अधिक डड मा 
आहे. व्याकरणशास्त्रात प्रवेश होण्यासाठी सिद्धान्तकोमुदी- 
सारखा दुसरा ग्रंथ नाही, असे म्हणतात. महाराष्ट्रात तरी या 
ग्रंथाला व त्याच्यावरील टीकाग्रंथांना विशेष महत्त्व आहे. पाठ- 
शालांतून अनेक वर्षे त्याचेच अध्ययन व अध्यापन चालू आहे 

सिद्धान्वकौमुदीवर भट्टोजीने स्वतः प्रौढमनोरमा नामक 
टीका लिहिली आहे. याशिवाय त्याने पाणिनीच्या सूत्रांवर 
शब्दकौस्तुभ नावाचीही टीका लिहिली आहे. भट्टोजी हा वेदान्त- 
शास्त्र व धर्मशास्त्र यांचाही गाढा पंडित होता. त्याने अट्वेत- 
कौस्तुभ, आचारप्रदीप, आह्िकम्‌, कारिका, कालनिर्णयसंग्रह, 
गोत्रप्रवरनिर्णय, दायभाग, तंत्राधिकारनिर्णय, श्राद्धकांड, इ. 
चौतीस ग्रंथ लिहिले आहेत. 

भट्टोजीला वीरेश्वर व भानू असे दोन पुत्र व हरी नावाचा 
नातू होता. त्या सर्वांनी ग्रंथरचना केली आहे. वरदाचार्य, नील- 
कंठ शुक्ल, रामाश्रम व ज्ञानेंद्र सरस्वती या त्याच्या शिष्यांनीही 
काही ग्रंथ रचले आहेत. 

भट्टोजीच्या पुत्रांचा व नातवांचा विवाह महाराष्ट्रातील 
ब्राह्मण घराण्यातील कन्यांशी झाल्यामुळे त्याचे घराणे पुढे 
महाराष्ट्रीय मानळे जाऊ लागले. 

भट्टोजीने आपला गुरू शेषकृष्ण याच्या प्रक्रियाप्रकाश 
नावाच्या ग्रंथावर टीका केली व अशा रीतीने गुरुद्रोह केला, 
असे मानून जगन्नाथ पंडिताने त्याच्या प्रोढमनोरमा या ग्रंथावर 
प्रौढमनोरमाकुचर्मादनी नामक खंडनपर ग्रंथ लिहिला. या 
दोघांचे भांडण हा त्या काळी विद्वानांत एक चर्चेचा विषय 
झाला होता. 

भट्टोजीला काशीतळे पंडित नागाचा अवतार मानतात, असे 
दिसते. कारण नागपंचमीच्या दिवशी तिथले विद्यार्थी * बडे 
गुरु का छोटे गुरु का नाग ले नाग! असे ओरडत नागाची 
चित्रे विकत असतात. इथे बडे गुरू म्हणून पतंजलीचा व छोटे 
गुरू म्हणून भट्टोजीचा निदेश असतो. 

भट्टोजीच्या बाबतीत एक आख्यायिका सांगतात, ती अज्ली- 
गुरुद्रोह केल्यामुळे त्याला शाप मिळाला व मृत्यूनंतर तो ब्रह्म- 
राक्षस होऊन अनेक वर्षेपर्यंत आपल्या काशीतील वाड्यात 
राहिला. तिथे त्याने अनेक चमत्कार दाखविले. 

या आख्यायिकेचा दुसरा पर्याय असा- भट्टोजीचा विद्याभ्यास 
पूर्ण झाल्यावर त्याच्या मनात, काशीत एक विद्यालय स्थापून 


आपल्या पद्धतीने विद्यार्थ्यांना व्याकरणश्यास्त्र शिकवावे, असे 


होते ' पण त्याचा हा हेतू सफल झाला नाही. त्यामुळे मृत्यू- 
नंतर तो ब्रह्मराक्षस 


होऊन आपल्या वाड्यात राहिला. कुटुंबा- 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


तील मंडळींना त्याच्यापासून त्रास होऊ लागल्यामुळे त्यांनी 
तो वाडा सोडला व दुसरीकडे बिर्‍हाड केले. पुढे काही वर्षांनी 
दोन ब्राह्मण, विद्याम्यासाच्य़ा उद्देशाने काशीला गेले. फिरत 
फिरत ते सहजगत्या भट्टोजीच्या वाड्यात शिरले. तिथे त्यांना 
भट्टोजी ओटीवर वसलेला दिसला. भट्टोजीने त्या ब्राह्मणांची 
विचारपुस केली व जेवणाखाण्याची सोय करून त्यांना आपल्या 
वाड्यात ठेवून घेतले. पुढे सात-आठ वर्षे त्यांना त्याने व्याक- 
रणशास्त्रही शिकविले. त्यांचे अध्ययन पूर्ण झाल्यावर भट्टोजीची 
इच्छा पुरी झाली आणि त्याने आपली खरी हकीकत त्या 
विद्यार्थ्यांना सांगितली. मग त्यांनी गुरूच्या आज्ञेनुसार त्याचे 
क्रियाकर्म केळे आणि भट्टोजीला सद्गती प्राप्त करून दिली 
[वे. श्या. दी.; सं. अ. ग्रं.; सा. र. मा. ; हिंदुत्व; श्री. गौरी- 
शंकर गुप्त - राष्ट्रभारती, मे १९५९ ] 


-__. (इ.स.च्या १० व्या शतकाचा उत्तरार्ध ) एक 
भट्टत्पळ प्रसिद्ध टीकाकार व ज्योतिषशास्त्राचा महान 
आचार्य. हा काएमीरचा रहिवासी होता. याचे जीवनचरित्र 
उपलब्ध होत नाही. तो शेव होता, हे मात्र त्याच्या पुढील 
इलोकावरून कळून येते- 
प्रणिपत्य महादेवं भुवनगुरु च लोकेशम्‌ । 
अट्टोत्पलो लघुतरां जातकटीकां करोति शिष्यहिताम्‌ ।! 

अर्थ- भुवनांचा गुरू व लोकेदवर अह्या महादेवाला कत 
स्कार करून भट्टोत्पल शिष्यांना उपकारक व लघुतर अ 
जातकटीका करीत आहे. 

वराहमिहिराच्या यात्रा, बृहज्जातक, लघुजातक आणि वृह” 
त्संहिता या ग्रंथांवरील भट्टोत्पलाच्या टीका सुप्रसिद्ध, विद्वत" 
मान्य व महृत्त्वपुणे आहेत. त्यांना विवृती असे म्हणतात. ब्रह्म 
गुप्ताच्या खंडखाद्यावरही त्याने टीका लिहिली आहे. षट्पंचा” 
शिकेवरची त्याची टीका आजही प्रचलित आहे. कल्याण- 
वर्म्याच्या सारावली ग्रंथाची त्याने पूर्तता केली. प्रश्‍नज्ञान किंवा 
आर्यासप्तती नावाचा ७० आर्यांचा एक प्रश्‍नग्रंथ त्याने रचला. 
भट्टोत्सलाचा हा ग्रंथ महत्त्वाचा मानला जातो. याशिवाय, 
ज्योतिषशास्त्रावर याने आणखीही काही ग्रंथ लिहिले होते, असे 
अल्‌ विरूनी सांगतो. मात्र ते उपलब्ध झालेले नाहीत. भट्टो” 
त्पलाची विद्वत्ता, स्मरणशक्ती व विवेचनपद्धती श्रेष्ठ दर्जाची 
होती. साधक-बाधक सर्वे विचारांचा परामर्ष घेऊन तो आपलें 
म्हणणे मांडीत असे. त्याच्या ग्रंथांत इतरांची उदाहरणे भरपूर 
असतात. जिथे एखादी गोष्ट माहीत नसेल, तिथे तसे स्पष्ट सांगून 
इतर तज्ञांचा सल्ला घ्यावा, असे तो सुचवितो. बृहत्सहितेचे 
यथार्थ आकळन होण्यास त्याच्या टीकेइतका दुसरा कोणताच 


खंड सहावा 


ग्रंथ उपयक्‍त ऱ व 
डॉ. अजयमित्र ठरत नाही. [ भट्टोत्पल-काल, जीवन तथा कृतियां, 
त्र शास्त्री, विदर्भ संशोधन मंडळ-वाषिक १९६२ ] 


प रा डि हिंदुस्थानी बोलतात. ते मांसाहार करतात. 
ततात. यांच्यांत धान्य तर नेसतात व स्त्रिया घागरा नेसून ओढणी 
न्य भाजण्याचे काम बायकांकडे असत. 
असून, त्यांच्यांत हि भडभुंजांची उत्पत्ती यदुवंशी राजपुतांपासून 
त हिहू व मुसळूमान दोन्ही धर्माचे लोक आहेत. 
हिंदू भडभुंजांची वस्ती मुख्यतः जोधपुर जिल्ह्यात 


भडभंंजा पुरुष व स्त्री 


ते हुळवाय 
कांच्या च्या पयाचा व्यवसाय करतात व 
घरो जाऊन मिठाई बनवितात. मुसलमान 
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भडभंंजे 


भुंजांची वस्ती केवळ खेडेगावांतच आहे. पंजाबात भडभुंजांना 
झिनवार म्हणतात. कुठे कुठे यांना भुजवा आणि चतारी असेही 


म्हणतात. वाराणसीमध्ये भडभुंजांच्या सात उपजाती आहेत. 
जराती भडभूंजांमध्ये कारयप 


त्यांच्यांत बेटीव्यवहार होत नाही. गु 
आणि वाल्मिकी अशी दोन गोत्रे आहेत. राजस्थानमधील यांच्या 
स्त्रियांची नाके टोचीत नाहीत. त्यामुळे नथ हा दागिना यांच्यांत 
नाही. त्या गळयात सुवर्णालंकारही घालीत नाहीत; पिवळ्या 
रंगाची वस्त्रेही वापरत नाहीत. त्या हातांत लाखेचे चुडे घालतात. 
देवधर्म - राजस्थानातील भडभृंजे शक्‍तीचे उपासक आहेत. 
त्यांना मद्य-मांस वर्ज्य आहे. ते आपल्या कुलदेवतेला डाळ-रोटी 
आणि तेल अर्पण करतात. यांचे पुरोहित सांचोर ब्राह्मण अस- 
तात. महाराष्ट्रातील भडभूंजे स्मार्तपंथी असून भैरोबा, भवानी, 
खंडोबा, महादेव ही त्यांची दैवते आहेत. त्यांचे घामिक विधी 
परदेशी ब्राह्मण करतात. हे लोक वयाच्या एक ते सात वर्षांच्या 
दरम्यान मुलांचे जावळ करतात. गुजराती भडभुंंजे हे वैष्णव 
धर्मीय आहेत. त्यांतले काही स्वामीना रायण पंथातले आहेत; तर 
कबीर आणि इतर उपपंथांचे आहेत. 


काही रामानंद, वल्लभाचार्य, 
होत. घरात आजार झाला 


गोस्वामी महाराज है त्यांचे गु 
म्हणजे कोणातरी पूर्वजांच्या शापामुळे तो आला, असे समजतात. 
मग पिठाची एक बाहुली तयार करून तिला मृताचे संस्कार 


करतात. 

विवाहप्रथा- हे लोक विवाहाचा विधी ब्राह्मणांकडून करवि- 
त. लग्नात नवरदेव स्त्रीवेष करून नवरीच्या मंडपात नाचतो. 
र॒ पाट लावते. पुरुषाला पाट लाव- 
किवा कर्णबाळीशी लग्न करावे लागते. व्यभि- 
रिकेचे लग्त स्वजातीय जारावरोबर झाले, 

तर ते पाट लावल्याप्रमाणे करतात. 
महाराष्ट्रातील भडभूंजे विवाहप्रसंगी वधूच्या मंडपात एक 
शेंगडी ठेवतात. तिच्यावर एक मातीचे भांडे >वतात. या वेळी 
ब्राह्मण मंत्र म्हणतात व मुलीचा बाप शेगडीवरील भांड्यात 
थोडे थोडे लाल तांदूळ टाकीत राहता. लग्न मुलीच्या घरी किवा 
क्वचित मुलाच्या घरीही होते. यांच्यांत नवरा-नवरीच्या मन- 
गटांवर जे कॅकण बांधतात, त्यात लोखंडी तुकडा असतो. लग्नात 


बांधलेले बाशिंग जलाशयात टाकतात अथवा दुसरे कार्य घरात 


होईपर्यंत जपून ठेवतात. 
गुजराती 


शः भडभुंजांमध्ये आतेबहीण व मावसबहीण यांच्याशी 
लग्न होत नाही. पत्नी हयात असेपर्यंत मेहणीशी लग्न करता येत 
नाही. दोन भाऊ दोन सख्ख्या बहिणींशी लग्न करू शकतात. 
भडभुंजे हे आपल्या पंचक्रोशीत ठराविक गट करतात व त्यांच्यां- 
तच लग्नसंबंध करतात. 


भडभुंज 


पूर्वी मुलींची लग्ने ११ वे वर्ष लागण्याच्या आत व मुलांची 
५ ते १५ वषॅपर्यंत केली जात. यांच्यात पूर्वी बहुपत्नीत्वाचीही 
चाल होती. मुलाचा वाप मुलीच्या बापाकडे मुलीसाठी मागणी 
घालतो आणि ५० ते १५० रुपयांपर्यंत वधूपित्याला देज देतो, 
त्याला पल्ला म्हणतात. ल्ग्नविधीत सप्तपदी हा विधी आव्यक 
मानला जातो. यांच्यांत विधवाविवाह प्रचल्ति आहे. विधवेला 
आपला मावसभाऊ, मामेभाऊ किंवा आतेभाऊ यांच्यांश्ी ल्ग्न 
लावता येत नाही. दिराश्ी मात्र लावता येते. हा विधवाविवाह 
रविवार, मंगळवार किंवा शुक्रवार या दिवशी होतो. प्रथमवराचे 
लग्न विधवेशी लावण्यापूर्वी प्रथम त्याचे लग्न शमीश्ी लागते. 

मतिकप्रथा - हे मृतांना जाळतात. देवी येऊन मृत्यू झाल्यास 
मात्र प्रेत पुरतात. मृताच्या उजव्या हातात एक लाडू व तांब्याचे 
नाणे ठेवतात. हे नाणे लाडवात घातलेले असते. स्मज्यानाच्या 
अर्ध्या वाटेवर तिरडी खाली करून लाडू जमिनीवर ठेवतात व 
प्रत्येकजण त्यावर पाच पाच खडे ठेवतो. स्त्रीचे सुतक नऊ 
दिवस व पुरुषाचे दहा दिवस पाळतात. अस्थिविसर्जन एखाद्या 
नदीत किंवा जलाशयात करतात. श्राद्ृही करतात. [म. ज्ञा. 
को.; रा. जा.; ट्रा. का. बाँ.; पुना गॅझे. ] 


शकुन आणि पजंन्यभविष्य सांगणारा एक ज्योतिषी. 
भरी हा राजस्थानातला रहिवासी असावा. याच्या काला- 
बहुल निडचित काही सांगता येत नाही, तसेच त्याचे वास्तव 
चरित्रही उपल्ब्ध होत नाही. त्याच्या जन्मासंबंधीच्या काही 
दंतकथा आहेत, त्यापैकी एक अशी- 

एक होता ज्योतिषी. तो काशीत राहत होता. त्याला एक 
दिवस असा मुहुतं सापडला, को त्या मुहुर्तावर गर्भाधान होऊन 
जन्मलेला पुत्र महापंडित होणार होता. आपण तो मुहुते साधावा 
म्हणून तो घरी जायला निघाला; पण वाटेतच संध्याकाळ झाली 
आणि घर मात्र दूर राहिळे. कुठेतरी रात्र काढायची म्हणून तो 
एका अहिराच्या घरात शिरला. अहिरिणीने त्याचे स्वागत केले 9 
पण स्वयंपाक करताना व जेवायला वाढताना ब्राह्मण तिला 
उदास दिसला. तिने त्याला औदासीन्याचे कारण विचारले. 
ब्राह्मणाने ते तिला सांगितले. अहिरिणीला वाटले, की तो मुहुते 
आपण साधावा म्हणजे आपल्या पोटी महापंडित पुत्र जन्मेल. 
तिने तसे केले. मग ब्राह्मण आपल्या मार्गाने निघून गेला. अहिरि- 
णीला दिवस राहिले. योग्य वेळी तिला पुत्र झाला. त्याचे नाव 
तिने भड्टरी ठेवले. तो ज्योतिविद्यापंडित झाला. 

याच दंतकथेच्या दुसर्‍या पर्यायात तो न्राह्मण म्हणजे सुप्रसिद्ध 
ज्योतिषी वराहमिहिर होता आणि त्याच्यापासून अहिरिणीला 
भडुरी हा पुत्र झाला, असे म्हटले आहे. 


३७२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


राजस्थानात भडुरी नावाची एक स्त्री होती व ती जातीने 
भंगीण होती, अज्नीही एक वेगळी आख्यायिका आहे. डंक नावाचा 
ब्राह्मण क्रू्षी तिचा पती होता. भडुरीला डाकुनविद्या अवगत 
होती आणि ती हवामानाचे ठोकताळे बिनचूक ध्षांगत असे. ते. च 
क्टूषीला ज्योतिविद्या अवगत होती आणि तो आपल्या विद्येला 


धरून भविष्य सांगत असे. त्या दोघांचा वादविवादही चाले. . 


हा वादविवाद पद्यरूप असे. ही पद्ये पुढे एकत्र करण्यात आली 
आणि लोक त्यांना भडरीपुराण म्हणू लागले. 
राजस्थानी भाषेत भडडरीच्या वर्षाविषयक काही सुक्‍ती 
प्रसिद्ध आहेत. त्यांपैकी काही अशा - 
कातिक सुदी एकादसी, बादल बिजुली होय । 
तो असाढमें भडुरी, वर्षा चोखी होय ॥ 
अर्थ - कातिक शुद्ध एकादशीच्या दिवशी जर आकाश 
अभ्राच्छादित राहील व वीज चमकेल, तर भडुरी म्हणते 
को, आषाढात पाऊस चांगला होईल. 
माघ सत्तमी ऊजरी, बादर मेघ करंत । 
तो असाढ में भडुरो, घनो मेघ बरसंत ।॥। 
अर्थ - माघ शुद्ध सप्तमीच्या दिवशी जर ढग भरून आले, 
तर भडुरी सांगते, आषाढात अतिवृष्टी होईल. 
बाथ व डाक हेही वृष्टिविषयक भविष्य जाणणारे शकु- 
नज्ञ होते. पुष्कळदा. भडुरीचे नाव त्या दोघांच्या बरोबरीने 
उच्चारले जाते. [ श्री. कन्हैयालाल सहल - आजकल, ऑगस्ट 
१९६१; मरुभारती - जुल १९५६; भो. क. का. ] 


एक आदिवाप्ती जमात. या लोकांना भोत्तोड असेही 
भत्र म्हणतात. हे प्राधान्याने ओडिसा प्रदेशातील कोरापुट 
जिल्ह्यात आढळतात. मध्य प्रदेशातील बस्तर जिल्ह्यातही स 
यांची थोडी वस्ती आहे. वरंगळ ही यांची मूळ भूमी क 
हे तेवीस पिढ्यांपूर्वी प्रथम बस्तरमध्ये आणि तिथून ऑर्ड 
सात गेले, अशी एक आख्यायिका आहे. गोंड पुडुषारपाचत 
यांची उत्पत्ती झाली असे म्हणतात. ते ओरिया भाषेची क” 
अपभ्रष्ट बोली बोलतात. हिंदू समाजात यांना बरेच वर 
स्थान आहे. यांच्यापंकी काहीजण जानवेही घालतात. वी 

ओडिसामध्ये या जमातीचे बोडो व सानो या नावाचे दं 
गट आहेत. या दोन गटांत आपसात लग्नसंबंध होत नाहीत. 
याशिवाय, यांच्यांत अनेक घराणीही आहेत. त्यांचे एकमेकांशी 
लस्नसंबंध होतात; पण समान देवकांच्या घराण्यांतील स्त्री- 
पुरुषांची लग्ने होत नाहीत. 

भत्रांना शेतीचे ज्ञान चांगले असते. ते हौसेने शिकारही 
कसतात. हे लोक साघेसुधे आहेत. त्यांच्या लोककथांतुन 


खेड सहावा 


क गयाना देव याही आढळतो. तो सर्व मानवांची ती 

त्यांचो समजत गीत प हातमाग, इ. देतो अशी 

आहे. तो मम कवक बमन देई नावाचाही त्यांचा एक देव 

जादूटोण्यावर य क्षिकवितो, असे मानतात. यांचा 

कथा त्यांच्यांत नती सवास आहे. जादुगिरीच्या बर्‍याच 
लत आहेत. [ट्रा. मि. ओ. ] 


भ्र 
रीत व्य ल कळ या लोकांची वस्ती मुख्यत्वे पंजाबात आढ- 
शांतही तुरळक [वाय ते बंगाल, महाराष्ट्र, आंच, इ. प्रदे- 
भेमातींतही लहानच काढळतात' यांची गणना कोणी गुन्हेगार 
आहे, असेही काहीं हा पंजाबमधील फेरीवाल्यांचा एक वगे 
वितात, गळ्यात होंचे म्हणणे आहे. हे स्वतःला ब्राह्मण म्हण- 
तात. ग्रहणाच्या जानवे घालतात आणि कपाळावर गंच लाव- 
भत्रे लोक न लोक त्यांना दाने देतात. 
तिथे भ॒ [रतभर भटकत असतात. हे जिथे जातात 
आपल्या क ता बहाणा करून लोकांना लुबाडतात. 
भाणि लहान जी लहान-लहान लोखंडी सामान विकतात 
_ सांची राहणी ग मोजला टोचतात. 
प पावणा वव असते. ते जुवेबाज आणि दारूबाजही 
आहे. दिल्ली आणि चेन आणि भत्रा यांच्यांत खूप साम्य 
अ हाहोर, मागती भागात यांनाच रमया म्हणतात; 
वाळा भागात हो जोन्यी या ठिकाणी यांना भत्रा म्हणतात. 
यांच्या प्रमुखाळा प नावे प्रचारात आहेत. 
खाला चौधरी असे म्हणतात. [ पं. का.; गु- जा. ] 


भऱकार एक प्राचीन गण आणि जनपद. भद्र जाणि भद्र” 
खावल्न (सभा एकाच गणाची नावे असावी, असे महा- 
ती चळ. 1.१४.२६) व मत्स्य पुराणावरून (११३.३५) 
ऐतिहासिक 7 बेलभद्र, इ. गण या गणातच मोडतात. 
जमात मा उत्तमभद्र या नावाने ज्ञात 
काळातील भद्रकार लोकांपैकी असावी. 


स्म क कना उल्लेख आढळतो. कर्णाच्या दिग्विज- 
देश पृहत्सहितेत ना त्याने भद्रांना जिकल्याचा उल्लेख आहे. 
तील भेद व जळ लोकांचा उल्लेख आहे, ते लोक व घ्य 
ु यांचे तरततिसय एकच असावे, असे केनंचे मत कर, 
वे. हा काग. थान कुरुलोक व मत्स्यलोक यांच नजीक 
-- भाचोन ग म्हणजे पंजाबमधील रोहंटक असावा. 
आणण्याचे काळी गुन्हेगारांना दिलेल्या शिक्षा कार्यवाहीत 
ख्ज्य स्थाप हः यांच्याकडे असे. काही काळानंतर त्यांन 
ने केले. [क. हि. वा. पु.; ए. से. ए. इं.] 


३७२ 


भद्र काली 


मद्रकाठी देवीचे एक रूप. भद्र अर्थात मंगलप्रद असे ज्या 
कालीचे रूप ती भद्रकाली, अशी तिची व्याख्या 
आहे. हिच्या उत्पत्तीविषयी वेगवेगळ्या कथा आहित, त्या अशा - 

(१) आढिविन शुद्ध अष्टमीस ही कोट्यवधी योगिनींसह्‌ 
दक्षयज्ञाच्या विध्वंस” गठी उत्पन्न झाली. 

(२) एकदा ' .1तीने शंकराचा अनादर केला म्हणून त्याने 
तिला ज्ञाप देऊन भूतलावर पाठविले. तीच ही भद्रकाली होय. 
शिवाने दैत्यांच्या बंदोबस्ताचे काम तिला दिलि. 

(३) रावणाच्या भक्तीला भुलून शिवाने त्याला आर्त्मालग 
तर दिलेच; शिवाय पार्वतीही देऊन टाकली. रावण पार्वतीला 
घेऊन लंकेत जात असता तिने संकटातून सोडवण्याबद्दल विष्णूचा 
घावा केला. विष्णूने ब्राह्मणरूपाने पुढे येऊन रावणाची वाट 
अडविली. तो रावणाला म्हणाला, “ही काळीबेंद्री आणि भया- 
नक स्त्री घेऊन तू कुठे चाललास ?! त्यावर रावण म्हणाला, 
* ब्राह्मणा, उगाच काहीतरी बोलू नकोस. ही त्रिभुवनसुंदरी 
पार्वती आहे. ' ब्राह्मण म्हणाला, : तिला खांद्यावरून उतरव 
आणि नीट पाहा एकदा. ! रावणाने तसे केले. त्याला ती खरो- 
खरच काळी कुरूप दिसली. त्याने तिला तिथेच टाकले आणि 
तो शिवाकडे भांडायला कैलासावर निघून गेला. ती काळी कुरूप 


भद्रकाली - तिर्वारियुर 


0-1 


स्त्री जिथे उभी होती तिथेच राहिली आणि भद्रकाली या 
नावाने प्रसिद्ध झाली. ते स्थान म्हणजे गोकर्ण महाबळेश्‍वर हे होय. 
काली, कामाक्षी, इ. देवता या पार्वेतीच्या एकेका अवयवाच्या 
प्रतिनिधी असतात. सांख्यायन गृह्यसूत्रात तिचा उल्लेख आहे. 
वास्तुयागाच्या वेळी नैक्रंत्य कोणात हिला बली द्यावा, असे 
मन्‌ सांगतो (३.८९). 
भद्रकालीचे रूप कसे असते, ते विष्णुधर्मोत्तर पुराणात 


भद्रकाली 


पुढीलप्रमाणे सांगितले आहे - सुंदर रूप. अष्टादश भुजा. त्रिनेत्र. 
चार सिंहांच्या रथात आलीढासनावर वसलेली. अक्षमाला, 
त्रिशूळ, खडग, चंद्र, वाण, धनुष्य, शंख, पद्म, स्रुक्‌, ल्रुव, कमंडलू, 
दंड, शक्‍ती, अग्नी, कृष्णाजिन, जल व रत्नपात्र या वस्तू धारण 
करणारी. एक हात अभय मुद्रेत. 

काही ठिकाणी, हिला सोळा भुजा, तर काही ठिकाणी दहा 
भुजा असतात, असे सांगितले आहे 

दक्षिणेत हिची नेहमी नृत्यमू्ती वनवतात. त्या मूर्तीचे ध्यान 
असे - ज्वालायुक्‍त मुकुट. त्या भोवती सर्प. सर्वांगातून अग्नि- 
ज्वाला. कपाळावर भस्मचर्चन. दोन मोठे दात तोंडातून बाहेर 
आलेले. दशभुज. त्यांपेकी चार हात रिकामे असुन, इतर सहा 
हातांत पाश, शुक, भाला, डमरू, झूळ व अग्नी या वस्तू. तिच्या 
भोवती विघ्नेश्वर, वीरभद्र व अघोर हे तीन देव असतात. 
काही ठिकाणी तिचे दोन हात जुळलेळे दाखवतात. दक्षिणेतल्या 
ग्रामीण भागांत हिलाच काळीयम्म किवा कालम्म म्हणून 
ओळखतात. जुन्या काळी हिला नरवलीही देत. 

महाराष्ट्रात ही ग्रामदेवतेसारखीच समजली जाते. भद्र- 
कालीची मंदिरे सवत्र आढळतात. नासिक क्षेत्रात जिचे मंदिर 
आहे, ती भद्रकाली अष्टभुजा असून वाघावर बसली आहे. 
वरंगळ येथे भद्रकालीची नऊ फूट उंच आणि तितकीच रंद 
अशी एक भव्य मूर्ती आहे. तिचा एक पाय प्रेतावर आहे. 
काकतीय राजवंश्याची ही कुलदेवता होती, असे कळते. महिषा- 
सुराला जिने मारले त्या देवीचे रूप हेच होय, असेही काही 
ठिकाणी म्हटले आहे. चिदंवरम येथे शिवाने नृत्यस्पर्धेत तिचा 
पराभव केला, म्हणून ती मस्तकी शिर्वालिंग धारण करते, 
अशी कथा आहे. [ देवीकोश २; स्कंद पु. ब्र. खं.; ओ. इ. इं. ] 


एक काम्य ब्रत. आठिवन शु. नवमीला या 
भद्रकाली तरत ब्रताला प्रारंभ करतात. अष्टमीच्या दिवशी 
घराच्या ईशान्य दिशेला किवा घराच्या त्याच दिशेच्या भिती- 
वर किवा वस्त्रावर भद्रकाळीची मूर्ती काढतात. नवमीला उप- 
वास करून मूर्तीच्या शस्त्रांची पूजा करतात. या व्रतात मद्य, 
मांस व पशुबली हे उपचार प्रमुख असतात. कोणत्याही वर्णा- 
तील स्त्री-पुरुषांना हे व्रत करता येते. ब्रतावधी - एक वर्ष. 
उद्यापनाच्या वेळी कुमारिकेला भोजन व दक्दाने करतात. 
हे एक तिथित्रतही आहे. चैत्र शुद्ध नवमीला भद्रकाली हे 
नाव आहे. त्या दिवशी उपवास करतात आणि भद्रकालीची 
विविध फुलांनी रजा करतात. बाराही महिन्यांच्या नवमीला 
भद्रकालीची पूजा करावी, असे नील्मत पुराणात सांगितले 
आहे. फल - इच्छित फलप्राप्ती. [हि. ध.; व्रतराज. ] 


२७४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


एक काम्य व्रत. हे ब्रत आणि भद्रोपवास 
भट्रचतुष्टय त्रत ब्रत एकच आहे. भद्रचतुष्टय़ ब्रतात चार 
भद्रे आहेत, ती येणेप्रमाणे - (१) फाल्गुन शुद्ध द्वितीयेपासून 
तीन महिने. या भद्राला त्रिपुष्कर क्रिवा त्रिपुष्प असे म्हणतात. 
(२) ज्येष्ठ शुद्ध द्रितीयेपासुन तीन महिने. याला त्रिपुव्या 
म्हणतात. (३) भाद्रपद शुद्ध द्वितीयेपासून तीन महिने. याला 
त्रिराम म्हणतात व (४) मार्गशीर्ष शद्ध प्रतिपदेपासून तीन 
महिने. याला विष्णुपद असे म्हणतात. ती 

या ब्रताचा विधी असा - प्रतिपदेला नक्‍तभोजन. द्वितीयेला 
स्नान करून देव-पितृतर्पण. चंद्रोदय होईपर्यंत हसणे व बोलणे 
वज्ये. द्वितीयेपासून पंचमीपर्यंत चार दिवस अनुक्रमे कृष्ण, अच्युत, 
अनंत व हृषिकेश या नावांचा जप. सायंकाळी चंद्राला अर्ध्य 
देऊन, रात्रौ जमिनीवर किवा दगडावर अन्न ठेवून भोजन. 
ब्रतावधी एक वर्ष. फल - पुर्वजन्मीचे स्मरण, कीर्ती व विजय 
यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


र एक काम्य ब्रत. चेत्र शुद्ध द्रादशीपासून आ 
भडरडादशी व्रत व्रताला प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक क, 
या ब्रतात एकादशीला उपवास आणि द्वादशीला विष्णूची च 
करायची असते. प्रत्येक महिन्याला केशवापासून वन 
पर्यंतच्या विष्णूच्या वारा नावांपैकी एका वेगळ्या ना 
त्याची पुजा करतात. फल - इष्टप्राप्ती. [ हि. ध.] 


चोौऱ्यायंशी सिद्धांपैफी एक. याला भदेपा हा 
भद्रपा म्हणतात. श्रावस्तीच्या चित्रकार कुळात याचा " ि 
झाला असे मानतात. काहींच्या मते तो ब्राह्मण होता. हा कर्ण्ट 
पाचा शिष्य होता. काही पंडित भद्रपाला गुह्यपा ल्य. 
ओळखतात. याचे एक चर्यापद मिळते. [ सि. सा.; पु. त. ति" 


एक बोघिसत्त्व. हा मैत्रेय गणात येतो. तिज 
भद्रुपाठ ग्रोगावलीप्रमाणे हा रक्‍तवर्ण असून, त्याच्या डाव्य 
हातात रत्न असते व उजवा हात वरद मुद्रेत असतो. पणि. 
त्याच ग्रंथात त्याचे दुसरे रूप सांगितले आहे, ते असे-शु हौ 
वणे, उजव्या हातात तेजस्वी रत्न आणि डाव्या हाताची म॑ 
कमरेवर ठेवलेली. [ इं. बु. इ.] 


भद्रपीठ प्राचीन आसन. हे आसन वेताचे क": 
ह्रेपाठ सांप्रत वेत किवा बांबू यांचे बनवलेले मोढा नामक 

जे आसन असते, त्याच्याशी याचे बरेच साम्य आहे. भद्रपीठ है 

आसन सर्वसाधारणपणे उंच व गोल असून त्यावर गादी ठेवलेली 


खड सहावा 


असे. काही > वेळ तद > 
ही वेळा खुर्चीप्रमाणे त्याला हात व पाठही असे. करतात. 


भद्रपीठ 


आकारांत ात> 
रांत हे आसन विणीत. [ मै. गु. अ. ग्रं.] 


भद्रपाल (एका नेपाळी चित्रावरून ) 


- 
क 


भेटे र. नवि 

शेम्राप्तित्रत एक काम्य व्रत. चैत्र शुद्ध द्रादशीला य' | 
प्रारंभ करतात. त्या दिवशी उपवास आणि 

त्यांची पूजा 


क व छः द्व र 
मी यांच्या चांदीच्या मूर्ती करून " 


७५ 


महाराष्ट्र ग्रेचोत्तेतक सेस्या 
११३३ तदा, १७ गढ बाडा, 


&ुल्या वूरलीधर चोक, 0-५ ० ३० 
त्या मूर्तींच्या मि्चष अवयवांवर मदनाच्या विविध 


नावांनी न्यास करतात. दुसर्‍या दिवशी त्या मूतींचे ब्राह्मणाला" 
दान देतात. अप्सरांना नारायणाच्या प्राप्तीसाठी नारदाने हे 
व्रत करायला सांगितलेहोते. [ हि. ध.] 


भद्रबाहू 


मद्र बाह एक जैन आचार्य. याला अंतिम श्रुतकेवली मानतात. 
द्रबाहू द्रबाहुचरित नामक ग्रंथात याच्याविषयी पुढील 
माहिती आढळते - 

अवंती देशात चंद्रगुप्ती नावाचा राजा राज्य करीत होता. 
उज्जयिनी ही त्याची राजधानी होती. एकदा चंद्रगुप्तीला भावी 


अरिष्टसूचक अशी. सोळा स्वप्ने पडली. दुसर्‍या दिवशी सकाळी 


आचार्य भद्रबाहू हा नग रात आल्याची वार्ता त्याला कळली. उज्ज- 
होता. राजा त्याला 


यिनीतील एका रम्य बागेत त्याचा मुक्‍काम 
भेटायला गेला व त्याने आपल्या स्वप्नांचे फल त्याला विचारले. 
ते सांगितल्यावर राजाने त्याच्याकडून जैन धर्माची दीक्षा घेतली. 

काही दिवसांनंतर एकदा भद्रवाहु जिनदासाच्या घरी गेला 
असता, तिथे पाळण्यात असलेल्या एका दोन महिन्यांच्या बाल- 
कानेत्याला जा जा असे म्हटले. तेव्हा याच्या ध्यानात आले, की 
लवकरच बारा वर्षांचा पडणार आहे. तेव्हा हा 
चाचशे मुनींसह दक्षिणेस निघाला. > हीही त्याच्या बरोबर 
गेला. कर्नाटकात पोचल्यावर श्रवणबेळगोळ या ठिकाणी राजाने 


कोण होता, यावद्दल विद्वानांत मतभेद आहेत. 
कोणी त्याला सम्राट चंद्रगुप्त मानतात, तर कोणी त्याला 
संप्रती (चंद्रगुप्त द्वितीय) मानतात. 

दष्काळ संपल्यावर जैन आगमांचे व्यवस्थित संकलन 
र नगरात जैन श्रमणांची एक सभा भरली 


बाराव्या अंगाचे स्मरण 
कोणालाच नव्हते आणि भद्रबाह त्या वेळी 


. तेव्हा त्याच्याकडून ते ज्ञान 
स्थलभद्र नेपाळात गेला व भद्रबाहुने त्याला ते सां 


आले; पण बा 
गितले, अशीही 


भद्रबाहूच्या कालासंबंधी मतभेद आहेत. दिगंबर संप्रदायाच्या 
मते भद्रबाहू नावाचे दोन आचार्य होऊन गेले. त्यांपेकी एक 
चंद्रगुप्त मोर्याचा सं॑मकालीन होता आणि त्याचा मृत्यू महा- 
राच्या निर्वाणानंतर १६२ वर्षांनी म्हणजे सनपू्वे २६५ 
या वर्षी झाला. कोणी तो सनपूर्व २९७ या वर्षी मरण 
चावला असे मानतात; तर दुसर्‍याचा मृत्यू सनपूर्व १२ या 
वर्षी झाला, असे समजतात. 


भद्रबाहू 


दुसर्‍या भद्रबाहूने दसनिज्जुती व कल्पसूत्रे यांची रचना 
केली, असे म्हणतात. 

याच्या मृत्यूनंतरच जेनांत इवेतांबर व दिगंबर असे दोन भेद 
पडले. [ वि. स्मृ ग्रं.; म. च. को.; जै. घ.; हि. वि. को.] 


एक वारयुक्‍त तिथिब्रत. भाद्रपद गुद्ध षष्ठीला 
भद्रविधी रविवार असेल, तर त्या दिवसाला भद्र असे 
म्हणतात. त्या दिवशी या ब्रताला प्रारंभ करावा. व्रतविधी असा-- 
ब्रताच्या दिवशी नक्त किवा उपवास करून सूर्याची मालती 
पुष्पांनी, पांढऱया चंदनाने, विजय घूपाने आणि पायसाचा नैवेद्य 
दाखवून मध्यान्हकाली पुजा करावी. नंतर ब्राह्मणभोजन घालावे. 
फल -मभानुलोकप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


पंचांगातील एक अंग. अकरा करणांपैकी एक. सर्व महि- 
भद्रा न्यांच्या शुक्ल पक्षात अष्टमी व पूणिमा यांच्या पूर्वार्धी 
आणि चतुर्थी व एकादशी या तिथोींच्या उत्तरार्धी भद्रा निय- 
माने असते. तसेच कृष्ण पक्षात तृतीया व दशमी या तिथींच्या 
उत्तरार्धी आणि सप्तमी व चतुदेशी या तिथींच्या पूर्वार्घी ती येते. 
एकंदरीने प्रत्येक महिन्यात आठ वेळा भद्रा येते. हिला विष्टी 
व कल्याणी असेही म्हणतात. महिन्यातील आठ भद्रांची नावे 
रत्नकोश्यात दिली आहेत, ती अशी - (१) हंसी (२) नंदिनी 
(३) त्रिशिरा (४) सुमुखी (५) करालिका (६) वैकृती 
(७) रोद्रमुखी व (८) चतुर्मुखी. 

वरील नावांच्या अर्थांप्रमाणे भद्रेचे 
मानायचे असते. 

वर उल्लेखिलेल्या प्रहरांच्या आरंभी पाच घटिका भब्रेचे 
मुख असते, ते अतिअशुभ मानतात. तसेच या प्रह्राच्या शेव- 
टच्या तीन घटिका भब्रेचे पुच्छ असते, ते शुभ समजतात. मुख व 
पुच्छ यांशिवाय इतर भद्रा मध्यम असते. 

कुंभ, मीन कक व सिह या चार राशींना चंद्र असता मृत्यु- 
लोको भद्रा असते आणि मेष, वृषभ, मिथुन व वृश्चिक या चार 
राशींना चंद्र असता, ती पाताळी असते. ज्या लोकी भद्रा असेल 
त्या लोकी तिचे फल मानतात. अन्यत्र तिचे फल नाही. 

भद्रा चालू असताना कोणतीही गोष्ट करू नये, असे शास्त्र- 
वचन आहे म्हणून पंचांगात तिचा प्रारंभ व समाप्तिकाल 
देण्याची पद्धत आहे. त्यांना अनक्रमे भद्राप्रवृत्ती व भद्रानिवृत्ती 


शुभत्व किवा अशुभत्व 


> 


अशी नावे आहेत. [ सं. कौ.; मु. चि.] 


आंब्न प्रदेशातील एक क्षेत्र. गोदावरी जिल्ह्यात 
भद्रा ककी दाव ल 
द्राचलम दीपासून १०४ मैलांवर गोदावरीच्या 


डि... 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


तीरी हे क्षेत्र आहे. इथे रांमाचे एक भव्य मंदिर असून, त्याच्या 
भोवती चौवीस मंदिरे आहेत. 

भद्र नावाच्या भक्ताला देन देण्यासाठी राम या ठिकाणी 
आला होता, अशी कथा आहे. रावणाने सीतेचे ह्रण या ठिका- 
णीच केले, असे सांगतात. इथे रामदास नावाचा एक संतकवी 


राममंदिर - भद्राचलम 


होऊन गेला. त्याच्यामुळेच या क्षेत्राला महत्त्व प्राप्त प - 
इथल्या रामाच्या दर्शनाला दरवर्षी हजारो यात्रेकरू ध 
रामनाम कोटिसंख्येने लिहून ते इथल्या रामाला समर्पण करण्या 
साठीही कांही भक्‍तगण इथे येतात. [ डि. सा. इं. म्यु. ग्यु. 


भं (इ. स. चे १७वे शतक) एक तेलुगू 
द्राचल रामदास संतकवी. याचा जन्म आंध्र प्रदेशातल्या 
नेलकोंडपल्ले नामक गावी एका नियोगी ब्राह्मणकुळात क 
याच्या पित्याचे नाव लिंगन्न असून, आईचे कामम्मा असे हँ कळी! 
याचा पिता गोवळकोंडा राज्यात मंत्री होता. भद्राचल रा र 
दासाचे मूळ नाव गोपन्न असे होते. त्याचे आई-वडील पर र 
रामभक्त असल्यामुळे गोपन्नालाही बालपणापासून रामभक्तीच 
नाद लागला. लहान वयातच त्याने रामायण, भागवत, इ. न 
पठण केले व तेलुगू, संस्कृत, उर्दू, फारसी, इ. भाषांतही ती 
प्रवीण झाला. रघुनाथ भट्टाचार्य नावाच्या एका सत्पुरषान 
त्याला कबीर पंथाची दीक्षा दिली असल्याचे सांगतात. 
त्याच्याविषयी दोन आख्यायिका प्रसिद्ध आहेत, त्या अशा- 
गोपन्न हा भद्राचलमचा तहसीलदार असताना एकदा त्याने 
गोरगरिबांना अन्नदान केले. त्याप्रसंगी त्याचा लहान मुलगा 
चिन्नन्ना धान्याच्या पोत्यांखाली सापडून मरण पावला. तथापि 
मग्न असलेल्या गोपन्नाला या दु:खद घटनेचे 
भानही नव्हते. संध्याकाळी त्याला ती गोष्ट कळल्यावर त्यान 


खंड सहावा 


आपल्या मृत पुत्राचे कलेवर राममूर्तीपुढे ठेवून, एका करुणगीतात 
रामाला आपले दुःख निवेदन केळे. गोपत्नाच्या त्या करुणगीताने 
रामाचे हूदय द्रवळे व त्यामुळे चित्नन्ना पुनरश्‍च सजीव झाला ! 
गोपन्नाच्या रामभक्‍्तीचा हा साक्षात्कार पाहून लोक त्याला 
भद्राचल रामदास म्हणून ओळखू लागले. 
यानंतर गोपन्नाने भद्राचलम येथे एक राममंदिर उभारले व 
त्याच्या निमितीसाठी सरकारी खजिन्यातला पैसा वापरला. 
त्यामुळे गोवळकोंड्याच्या बादशाहाचा त्याच्यावर राग झाला 
व त्याने त्याला तुरुंगात टाकले. भद्राचल रामदास बारा वषे 
तुरुंगात होता. या प्रदीर्ध काळात त्याची रामभक्ती पूर्वीप्रमाणेच 
चाळू राहिली. तथापि शेवटी शेवटी त्याला तुरुंगातल्या हाल- 
अपेष्टांचा वीट आला व त्याने विषप्राशन करून आत्महत्या 
केरण्याचे ठरवले. भद्राचल रामदासाचा हा निर्णय पाहताच 
भरीरामांनी स्वत: गोवळकोंड्याच्या बादश्ाहाकडे पैश्याचा भरणा 
1 व त्याची पावती भद्राचल रामदासाला तुरुंगात पोहोचती 
: त्यानंतर बादशाहाने त्याला तुरुंगातून मुक्‍त केले. 
ची भद्राचळ रामदासाने रामभक्तिपर अनेक स्फुट गीते लिहिली 
शेन, ती आजही आंध्रात घरोघरी सकाळ-संध्याकाळ गायिली 
शातात. त्यांची भाषा मधुर, रचना सरळ व गेयप्रधान आहे. 
: विजय राघव रेड्डी- धर्मयुग, १९ एप्रिल १९६४] 


भद्राजननक्ांती "हा योग असताना मूल जन्मल्यास ही 
वे मध्ये शांती करतात. त्यासाठी चार दिक्षांना चार 
मध्ये एक असे पाच कलश मांडतात. मध्यभागी ठेवठेल्या 
कठशांवर भद्रा देवतेचे आवाहन करतात. नंतर बाकीच्या 
पूर्वादी क्रमाने सुर्य, सदर, गणपती आणि क्र्षभ या 


तोचि आवाहून करतात. मग त्यांची यथाविधि पूजा करतात. 


अशि डन 
"स्थापना करून ग्रहांची स्थापना व पूजा करतात. प्रधान 
तीळ व तूप यांच्या 


रीमाच्या वेळी प्रमुख देवतांना समिधा, चरू, 
देतात. बलिदान आणि पूर्णाहुती झाल्यावर ८ 
ह रेतात. नेंतर आचार्याला दक्षिणा देऊन भद्राजनन शांत 


िची संप वितात. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


भज्राबती चांद्याच्या वायव्येस अठरा मैलांवर पि व 
येश्‍वमेच न आहे, तिथे ही प्राचीन नगरी होती. व, 
तेले धात भद्रावती यवनादवाची राजधानी होती, असे सां 

त्यांवरून आहे. सध्या इथे असंख्य भग्नावोष विखुरलेले आहेत. 
् तेव्हा हे हिंदू, बौद्धव जेन या तीन्ही धर्मांचे मोठे केंद्र 
- दिसते. इ. स. च्या १० ते १२ हातकांतील पन्नासपेक्षा अधिक 
क इथे सापडल्या आहेत. मूतिविज्ञान व शिल्पकछा या दुर्ष्ट 
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भैद्रासप्तमौ 


या मूर्ती महत्त्वाच्या आहेत. इथले भद्रनागाचे प्राचीन मंदिर 
कलावूर्णे आहे. नाग ही भद्रावतीची अविष्ठात्री देवता आहे. 
मंदिराच्या गर्भगृहात नागाची, अनेक फणा असलेली प्रतिमा 
आहे. तसेच इथली शेषशायी विष्णूची मूर्तीही अत्यंत सुंदर आहे. 
मंदिराच्या बाहेरच्या भितींवरील कोरीव कामही सूक्ष्म व 
कौशल्यपूर्ण आहे. इथून जवळच एका डोंगरात एक बौद्ध लेणे 
असून, त्यात बुद्धाची मूर्ती आहे. [ स. भा. प्र. व.; खं. वे. ] 


एक काम्य व्रत. कातिक शुद्ध तृतीयेपासून याचा 
भद्रात्रत प्रारंभ करतात. व्रतावघी एक वषं. ब्रतविधी असा- 
ब्रतघारी मनुष्याने गोमूत्र प्राशन करून व केवळ सातूचे अन्न 
खाऊन नक्त भोजन करावे. प्रत्येक महिन्यात हे ब्रत करावे. 
उद्यापनाच्या वेळी एक गाय दान द्यावी. फल- कल्पपर्यंत 


गौरी-लोकात निवास. [ हि. ध.] 


एक नगर. मेरू पववताच्या पूर्वेकडील मंदर पर्वेता- 
भद्रा थ् जवळ हे स्थान आहे. याच्या एका हद्दीवर गंघ- 
मादन नावाचा पर्वत आहे. सीता नावाचा जलप्रवाह इथूनच 
वाहतो. ही नगरी म्हणजे धर्माचा पुत्र भद्राशव याची राजधानी 
होय. कदाचित त्याच्या नावावरूनच या नगरीला भद्राइव हे 
नाव मिळाले असावे. मद्रा₹व राजा ह्यग्नीवाचा भक्‍त होता. तो 
त्याच्या भजन-पूजनात सदैव निमग्न असे, असे भागवत पुरा- 
णात म्हटले आहे (भाग. पु. ५.१६. १०. ) परीक्षित राजाने हा 
भाग जिकला होता (भाग. पु. १- १६. १२ ). इथे राहणारे लोक 
गौरवर्णी व सुंदर असून, ते हजारो वर्षे जगतात, असे वायू पुरा- 
णात म्हटले आहे. इथे सत्य व अहिसा नांदते आणि इथले लोक 
शिव आणि गौरी यांची पूजा करतात, असे सांगितले आहे. या 
ठिकाणी विष्णू हयग्रीव या स्वरूपात राहतो (विष्णू पु. २. २. 
५०) . जंबुद्वीपातील नऊ वर्षांपैकी एका वर्षाचे नाव भद्राइव 
असे होते. तो चीत देश असावा. [ पु. इ.> पु: विः] 


एक प्राचीन आसन. हे राजांसाठी असे. हे सोने, 
भद्रासन चांदी किवा तांबे यांपैकी कोणत्या तरी एका घातूचे 
बनवीत. आसनाच्या उंचीच्या प्रमाणात त्याचे तीन प्रकार 
केलेले होते. मांडलिक राजांसाठी हे आसन एक हात (१८”) 
उंच, विजीगीषू राजांसाठी सव्वा हात (२२३”) व महाराजाधि- 
राजांसाठी दीड हात (२७”) उंच असे. [ ह्‌. च. सां. अ. ] 


एक काम्य व्रत. मार्गशीष शु. सप्तमीस हे व्रत 
करतात. या ब्रताची देवता सू्यनारायंण ही 


भद्रासप्तमी 


भंद्रासप्तमी 


आहे. व्रत करणाऱ्याने चतुर्थीपासून सप्तमीपर्यंत अनुक्रमे एक- 
भुक्‍त, नक्‍तभोजी व अयाचितभोजी राहावे आणि सप्तमीस उप- 
वास करावा, असे सांगितले आहे. त्या दिवशी सुर्यमूर्तीला तुप, 
दुध व उसाचा रस यांचा अभिषेक करून महापुजा करायची 
असते. फल- सूर्यलोकप्राप्ती. [ व्र- प. ] 


. एक प्राचीन जेन क्षेत्र. विहार प्रदेशातील हजारी- 
भाडूळपुर बाग जिल्ह्यातील भदिया गाव म्हणजेच हे क्षेत्र 
होय. हे स्थान इंटरगंजपासून सुमारे पाच मैल दूर असलेल्या 
कुलुहा डोंगराजवळ आहे. आज इथे छिन्नविच्छिन्न झालेल्या 
अनेक जिनप्रतिमा मिळतात. मात्र जैन लोकांनी सांप्रत या 
क्षेत्राची उपेक्षा केली आहे. पूर्वी गयेच्या दक्षिणेला मलय 
नावाचे एक जनपद होते आणि भद्रिळपुर ही त्याची राजधानी 
होती. जेनांच्या अतिशय क्षेत्रात या क्षेत्राची गणना होते. 
[भा. प्रा. जे. ती. ] 


७ एक जात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने सिंध 
भनसाळा द कच्छ-काठियावाड या भागांत आढळते. 
भनसाळी हे नाव भानू म्हणजे सूर्य या शब्दावरून पडले असावे. 
भानुसाळ म्हणून एक पौराणिक राजा होता. त्यावरून भनसाळी 
अथवा भन्साळी हा शब्द निघाला, असे म्हणतात. हे लोक आप- 
णाला सूर्यवंशी राजपुत समजतात. वेगू हे यांचे दुसरे नाव आहे. 
इ. स. १२०० च्या सुमारास कच्छच्या रणात यांचा वेगूगड 
नावाचा एक किल्लाही होता. 
या जातीत शहाण्णव कुळे आहेत. हे वेष्णवपंथी असून, 
हिंगलाज ही त्यांची कुलदेवता आहे. हे लोक शाकाहारी असून, ते 
लोहाणा, खत्री व कायस्थ यांच्याशी रोटीव्यवहार करतात. 
गुजराती सारस्वत ब्राह्मण यांचे पौरोहित्य करतात. यांच्या 
चालीरीती व सणसमार॑ंभ लोहाणांप्रमाणे आहेत. देती व 
मजुरी हे यांचे व्यवसाय होत. सिघमधील भनसाळी मात्र 
तांब्या-पितळेचा व्यापार करतात. [ मुं. इ. जा.; सि. क. ] 


भयानक शृंगारादी रसांतील सहावा रस. भीती हा या रसाचा 
स्थायीभाव आहे. ज्याच्यापासून भीती वाटते, तो 
आलबन विभाव; त्याच्या विकट कृती हा उद्दोपन विभाव; 


बोबडी वळणे, कंप उत्पन्न होणे, संरक्षणासाठी आजूबाजूला 


पाहणे, पळून जाणे, इ. अनुभाव आणि जडता, त्रास, ग्लानी, 


दैन्य, मूर््छा हे या रसाचे व्यभिचारीभाव होत. 
वाघ-सिहादी हिस पद्यू, घनदाट अरण्य, युद्ध, संबंधित 
व्यक्तीचा मृत्यू या गोष्टी पाहुन ब गुरूचा किवा राजाचा अप- 
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भारतीय संस्कृतिकोशं 


राध, इत्यादींपासून भयानक रसाची उत्पत्ती होते, असे सांगि- 
तळे आहे न 
स्त्री, नीचप्रकृती लोक, ल्हान मुळे व कातर व्यक्‍ती हे या 
रसाचे आश्रय होत. या रसाचा वर्ण काळा असून, यम ही 
याची देवता आहे, असे विदवनाथाने साहित्यदर्पणात सांगितले 
आहे 
गोविदाग्रजांच्या 'स्मश्ानातळे गाणे' या कवितेतील पुढील 
ओळी या रसाचे उदाहरण म्हणून सांगता येतील- | 
पवन गातसे कां बेसुर ? 
हंसे भुतांचे का भेस्र ? | 
प्रेतांचा चोपदरी सूर । 
कों प्रेतातुनि सुटला म्हणुनी आत्मा करी थैमान ? 
तों सरणांतुनि अस्थिच उठती 
त्यांची तुटकों प्रेते हातो 
स्कंधों त्यांच्या भुते बेसली 
करिती बडबड शब्द ही न धड कवि बसवी द. 
भरताने आपल्या नाटबशास्त्रात भयानक हा प्रधान ची क्क 
मानता, तो बीभत्स रसापासून उत्पन्न होतो, असे सांगि 
आहे. [ श्र. क.; हि. सा. को. ; सु. का. त्रा. ] 


अदिविन्यादी गणनेतील दुसरे नक्षत्र. भरणीच्या व); 

भरणी तारका असून, आकाशात त्यांचा त्रिकोण ण. | 

यम ही या नक्षत्राची देवता आहे. उग्र आणि अधोमुख या ग 

गणांत याची गणना होते. विद्या, अर्ध्ये आणि भूमिखनन 

गोष्टींसाठी हे नक्षत्र प्रशस्त मानलेले आहे. शि. 
भरणी ही महिषारूढ, गजवदन, दंड व पाश धारण टीने 

णारी, रक्‍तनेत्र व उग्र आहे, असे तिचे रूपध्यान हेमाई 

वणिळे आहे. जते 
भरणी नक्षत्रावर जन्मलेल्या माणसाची सदा अपकीर्ती हीत? 

तो दुष्ट असतो आणि नानाविध करमणुकींत तो आपला 

घालवतो, असे कोष्ठीप्रदीपात सांगितले आहे. [श. क. ] 


ह केरळ प्रदेशातील एक उत्सव. फाल्गुन मासी 
भरणा उत्सव तोल भरणी नक्षत्राच्या दिवश्ली या उत्स" 
वाला प्रारंभ करतात. हा उत्सव कालीमातेच्या मंदिरात होती. 
काही ठिकाणी बिनचाकाच्या गाडीवर एका माणसाला ठेवून 
आणि ती गाडी खांद्यावर घेऊन त्याची मिरवणूक काढतात 
कोंडुगल्ठूर नामक शहरात होणारा हा उत्सव फार महत्त्वाचा 

मानतात. या उत्सवासाठी गावोगावचे स्त्री-पुरुष तिथे जमी 
होतात. ते कालीमातेची पूजा करून तिला कोंबडीचा 


खंड सहावा 


देतात. या वेळी भजन-कीर्तनाच्या ऐवजी स्त्री-पुरुष अइलील 
गीते गातात. या गीतांना भरणीप्पाट्ट्‌ असे नाव आहे. या 
गीतांच्या गायनाने देवी प्रस्न होते, अशी भक्तांची श्रद्धा आहे. 
भरणीप्पाट्टूत स्फुट गीतांप्रमाणे प्रबंध काव्येही आहेत. केरळी 
लोकांचा हा क्रिमगाच होय. [ युगप्रभात, १६ मार्च १९६४] 


भरत (१) आदिप्रजापती मनूला भरत हे नाव होते. मनूने 
सर्वात प्रथम धर्म व न्याय यांची मर्यादा ठरवली आणि 
त्या व्यवस्थेनुसार प्रजांचे भरणपोषण होऊ लागले. या भरण 
पोषणाच्या कार्यामुळे मनूला भरत असे म्हणू लागले. 
भरणाच्च प्रजानां चवे मनुर्भरत उच्यते । 
निरुक्तवचनाच्चैव वर्षं तद्‌ भारतं स्मृतम्‌ ॥ 
(वायू पु. ४५.७९) 
अर्थ - लोकांचे भरण-पोषण केल्यामुळे मनूला भरत असे 
म्हणतात. नावाच्या या निरुक्‍्तीवरून या देशाला भरत असे 
नाव मिळाले. 
ज्या भूप्रदेशात मनूच्या संततीने निवास केला व ज्या प्रदे- 
शात मनूचे रीतिरिवाज प्रचलित झाले, त्या देशाला भारतवष 
असे नाव मिळाले. [भा. मौ. ए.] 
ना ) क्ूग्वेदकालीन एक जनसमूह. क्ग्वेदात अनेक वेळा या 
कांचे नाव येते. या लोकांची वस्ती प्रामुख्याने सरस्वतीच्या 
त होती. ते ज्या प्रदेशात राहत होते, त्याला पी 
तीरावर नाव होते. भरतवंद्यातील राजा सुदास रावी नदीच 
त्याच र राहत होता, असे क्रग्वेदात सांगितले आहे (७-८-५ ). 
देशात चे कुळातील आणखी दोन राजे देवश्रवा व देववात हे मध्य 
प सरस्वती, आपया व दृषद्वती या नद्यांच्या भूमीत 
काही होते. भरत लोकांनी अनेक यज्ञ केले. त्यामुळे अग्नीला 
६. यी ब्राह्मण भारत म्हणजे भरतांचा अध्वदू असे 
कू रि भरतांचा सुदास, दिवोदास व तृत्सू कळ 
परक त लोक मोठे पराक्रमी होते. भरत 
क शक्‍ती जिच्यात मूर्तरूप झाली होती, अशा भारती 
1 उल्लेख आप्री सूक्तात आहे (क्र. १.२२. १९ ). पुढील 
लिओ लोकांच्या अनेक राजांची नावे ब्राह्मणग्रंथांत आ” 
ह भ्राह्मणकालात भरत हे कुरुपांचालांत विलीन झाले, 
ओल्डेनबर्गने सांगितले आहे. 
कारण नअ छोकांना वैदिक वाडमयात महत्त्वाचे स्थान आहे. 
बीजे दिवोदास, सुदास, विदवामित्र है पुरष फार 
(३ दोते. [वे. इ; वै. सा. आ पी, 
भरत. ) इक्ष्वाकू वंशातील राजा. दशरथ व कैकेयी यांचा पुत्र. 
साच्या पत्नीचे नाव मांडवी. शत्रुध्नासह हा आपल्या 
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असता,दशरथाने रामचंद्राला यौवराज्याभिषेक करायचे ठरविले; 
पण आपल्या मुलाला राज्य मिळावे, म्हणून क॑केयीने तो बेत 
मोडून काढला. दश्रथाकडे असलेले आपले दोन जुने वर या वेळी 
तिने मागून घेतले. एका वराने तिने रामचंद्राला चौदा वर्षे वन- 
वासाला धाडले व दुसर्‍या वराने भरताला राज्य मिळण्याची 
व्यवस्था केली. त्याप्रमाणे रामचंद्र वनवासाला गेला आणि 
दशरथ पुत्रवियोगाने मरण पावला. अशा वेळी भरताला 
आजोळाहून अयोध्येला आणण्यात आले; पण आपल्याला राज्य 
मिळावे म्हणून आईने केलेल्या कृत्याची त्याला फार चीड आली 
आणि त्याने तिची निर्भत्सना केली. नंतर वसिष्ठांच्या सांगण्या- 
वरून त्याने पित्याचे औध्वंदेहिक केळे. त्यानंतर सवे राजकारणी 
पुरुषांनी भरताला राजा होण्याची विनंती केली. तेव्हा भर- 
ताने ज्येष्ठ बंधू रामचंद्र यालाच राज्याभिषेक होणे योग्य आहे, 
असे सांगितले व राज्याभिषेकाचे सर्व साहित्य घेऊन तो राम- 
चंद्राकडे चित्रकूटावर पोचला. त्याने रामाला राज्य स्वीकारण्या- 
विषयी खूप आग्रह केला; पण वडिलांची आज्ञा मी मोडणार 
नाही, असे रामचंद्राने सांगितले आणि राज्य स्वीकारायला 
नकार दिला. नंतर त्याने भरताची समजूत घालून त्याला अयो- 
घ्येला परत जायला सांगितले. तेव्हा भरताने त्याच्या पादुका 
घेतल्या आणि त्याला सांगितले. “मी या पादुकांच्या नावाने 
राज्य चालवीन, तुझ्याप्रमाणे जटावल्कले धारण करीन, फल- 
मलांशिवाय दुसरे काही खाणार नाही, चौदा वर्षे तुझी वाट 
पाहत गावाच्या बाहेर राहीन आणि चोदा वर्षे संपल्यावर जर 
तू आला नाहीस, तर मी अग्तनिकाष्ठे भक्षण करीन. ' इतके 
सांगन व रामाची आज्ञा घेऊन भरत परतला व रामचंद्राच्या 
पाढुका घेऊन अयोध्येजवळच्या नंदिग्नामात राहिला. कोणतेही 
राजोपचार हा स्वतः न घेता पादुकांना अपण करीत असे. 

अक्षा प्रकारे चौदा वर्षे गेल्यावर रामाने हनुमानाला आपल्या 
आगमनाची वार्ता सांगण्यासाठी त्याच्याकडे पाठवले. त्या वेळी 
हनुमानाला तो वल्कले धारण केलेला, जटाधारी, दीन, कृश व 
तपस्वी दिसला. राम येतो आहे,ही आनंदाची वार्ता ऐकल्यावर 
त्याने हनुमानाला अनेक बक्षिसे दिली. नंतर भरत व शत्तुष्न 
यांनी सर्वे नगर शुंगारून रामचंद्राचे स्वागत केले. मग मोठ्या 
समारंभाने रामचंद्राला राज्याभिषेक करून भरताने आपल्या- 
जवळ ठेवीसारखे असलेले राज्य त्याला परत केले. 

सबंध आयुष्यात भरतावर यद्धाचा प्रसंग एकदाच आला. 
रामचंद्र राज्य करीत असता भरताच्या केकयाधिपती मामाने 
गंधर्वांचे पारिपत्य करण्याविषयी त्याला निरोप धाडला. तेव्हा 
त्यासाठी रामचंद्राने भरताला त्याच्या तक्ष व पुष्कळ या दोन 
मुलांसह तिकडे धाडले. सिंधूच्या दोन्ही बाजूंच्या प्रदेशांत गंधर्व 


भैरेते 


राहत होते, तिथे जाऊन भरताने त्यांचे पारिपित्यकेले व त्या 
प्रदेशात दोन नगरे स्थापन केली. एका नगरीचे नाव तक्षशिला 
असे ठेवून, त्याने तिथे तक्षाची स्थापना केळी व दुसरीचे नाव 
पुष्कलावती ठेवून, तिथे पुष्कलाची योजना केली. 
व्यक्तीचे चारित्र्य शुद्ध व निष्कलंक असले पाहिजे, अज्ली 
भरताची धारणा होती. कंकेयीने आपल्यासाठी राज्य मागून 
घेतले, तेव्हा परंपरेने आपणही राज्यलोभी ठरलो, या जाणिवेने 
ताला फार दु:ख झाले. आपल्या कुळाचा त्याला फार अभिमान 
होता. तो आपल्या मातेला म्हणतो - 
ऊलस्य त्वमभावाय कालरात्रिरिवागता । 
अड्गारमुपगुह्य स्म पिता मे नावबुद्धवान्‌ ॥। 
(वा. रा. अयोघ्या. ७३ भड 
अर्थ -कुळाचा नाझ करण्यासाठी तु एखाद्या काळरात्री- 
प्रमाणे आलीस. आपण जळत्या निखाऱ्याला जवळ केले आहे, 
हे माझ्या पित्याच्या ध्यानात आले नाही. 
अस्मिन्‌ कुले हि सर्वेषां ज्येष्ठो राज्ये : भिषिच्यते । 
अपरे भ्रातरस्तमिन्‌ प्रव्तन्ते समाहिता: ॥। 
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(वा. रा. अयोध्या. ७ ३.२०) 

अर्थ - (आमच्या) या छळात ज्येष्ठ पुत्रालाच राज्याभिषेक 

करीत असतात. बाकीचे सगळे बंधू एकजुटीने त्याच्याच तंत्राने 
वागत असतात. 

केकेयीने भरताला राज्य मिळावे, म्हणन जे कारस्थान केले, 


त्याला त्याचीही संमती असावी, असा लोकांचा समज होता. 


कोसल्येचीही अशीच समजूत होती. म्हणूनच तिने तो भेटल्या- 
बर प्रथम त्याची प्रच्छन्न निदाच केली. 
भरत मोठे सन्य घेऊन रामचंद्राला परत आणण्यासाठी 
निघाला असता शंगवीरपुराचा राजा शह व भरद्वाज यांनीही 
त्याच्या सद्हेतूविषयी शंका घेतली. भरद्वाजासारख्या ज्ञानचन 
तपस्व्यालाही आपल्या मनाची खरी ओळख पटू नये, याचे 
भरताला फार वाईट वाटले. 
भरताचे रामचंद्रावर अत्यंत प्रेम होते. गुह्ाच्या घरी रामाच्या 
तृणशय्येचे दर्शन होताच त्याला फार दु:ख झाले. तो म्हणतो - 
हा हतोःस्मि नृशंसो5स्मि यत्‌ सभार्यः कृते मम । 
इंदूशीं राघव: शय्यामधिशते ह्यनाथवत्‌ ॥। 
अद्यप्रभूति भूमो तु शयिष्ये$हु तृणेषु वा । 
फलम्‌ लाशनो नित्यं जटाचं 


वा. रा. अयोच्या. ८८.१७,२ ६) 


३"ट आहे. केवळ माझ्या- 
साठी आपल्या प्रियि पत्नीसह रामचंद्र अशा शय्येवर अनाथा- 
प्रमाणे झोपला. आजपासून मीही जमिनीवर 


किवा तृणावर 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


झोपेन आणि जटा व वल्कले धारण करून, फळे व कंदमुळे 
खाऊन निर्वाह करीन. र 
भरताच्या अंतःकरणाच्या या श्रीमंतीची कल्पना फक्त क 
चंद्राला होती आणि त्याच्यावर त्याचा पूर्ण विश्‍वास ७... 
त्यातल्या त्यात भरताचे सुदैव होय. [ प्रा. च. को.; वा 
रामायण-श्री. बाळशास्त्री हरदास. ] क... 
(४) पौरव वंशातील एक राजा. हा दुष्यंत व ककी 
पुत्र होता. याला दमन किंवा सर्वदमन असे नाव होतेः (१. झाला. 
मृत्यूनंतर भरत राज्यावर बसला व पित्याप्रमाणे चक्रवती झ 
हा फार पराक्रमी होता. लोकांना 
याने किरात, हूण, यवन, आंद्य, कंक, खश, इ- ९ वळा 
जिकून दिग्विजय केला. त्याने असुरांवरही विजय मिळ 
व त्यांनी अपहार केलेल्या स्त्रियांचा उद्घार केला. | त 
मामतेय दीर्घतम्याच्या पौरोहित्याखाली याने रिकी 
पंचावन्न व यमुनातटावर अठ्ठयाहत्तर अश्वमेध केले, अ 
आहे. त्याच्या राज्यात प्रजा अत्यंत सुखी होती. त्य़ा 
भरताच्या तीन पल््या या विदर्भाच्या राजकन्या डी. 
तिघींना नऊ पुत्र झाले ' पण त्यांच्यापैकी एकही भरताला “८ 
रूप नव्हता. त्यामुळे त्यांच्या मातांनी रागावून त्यांची क 
केली. अशा प्रकारे वंशाचा छेद झाल्यामुळे त्याने पुत्रप्राप्ती 
मरुत्स्तोम नामक यज्ञ केला. तेव्हा मरुतांनी याला बृहस्प 
भरद्वाज हा दत्तक दिला. ळाले, 
पाच्याच नावावरून या देशाला भारत हे नाव मि च. 
असे महाभारतात म्हटले आहे ( आदि. ६९.४९ ). [ प्रा. 
को;; पु. वि. अ. : भा. मौ. ए. ] त्ररषभ” 
(५) स्वायंभुव मनूचा पुत्र प्रियत्रत याच्या वंशातील ? म्ह्णून 
देव व जयंती यांचा ज्येष्ठ पुत्र. हा विष्णूचा भक्‍त होता, पँच- 
याला महाभागवत असे म्हटले आहे. विवरूपाची कन्या की 
जनी हिच्याशी याचा विवाह जाला. याला सुमती, > 
सुदर्शन, आवरण व धूम्रकेतू असे पाच पुत्र होते. याने 
यज्ञ केळे आणि अयुत सहस्र वर्षे चांगल्या प्रकारे राज्य जौ 
याच्याच या देशाला भारतवर्ष हे नाव मिळाले, 
वायू, मार्कंडेय व या पुराणांत सांगितले आहे. तत 
त्यानंतर तो गंडकी नदीच्या तीरावरील पुल्हाश्रमात राई 
सूयेमंत्राचा जप करू छागला. एक दिवस एक गर्भवती टेकून 
नदीवर पाणी पीत असता अकस्मात सिहगर्जना झाली. ती ९ क 
फार घाबरली आणि तिने उडी मारली. त्या टेल 
तिचा गर्भ गळून नदीच्या प्रवाहात पडला. ते पाहून कल 
शापल्या आश्रमात नेले व तिथे त्याचे यी 
केले. या हरिणाचा त्याला फार लळा लागला. त्यामुळं 


खंड सहावा 


अप बंद पडला. मृत्युसमयीही त्याच्या मनात त्या हरिणाचीच 
्ा होती. त्यामुळे 'अन्ते मति: सा गतिः'" अंतकाळी जश्ली 
बुद्धी तशी त्याला पुढील गती प्राप्त होते, या न्यायाने त्याला 
उुढ्चा जन्म हरिणाचा मिळाला. 

ह» गजयाादी त्याला मागील जन्माची आठवण होती. 
तयामुळे तो आपला कळप सोडून पुल्हाश्रमात येऊन राहिला 
आणि मृत्युकाल जवळ येताच आकंठ तीर्थोदकात बसुन त्याने 
शा मृगशरीराचा त्याग केला. 
पार आंगिरसकुलातील एका ब्राह्मणाच्या दुसर्‍या 

घ्या पोटी जडभरत म्हणून तो जन्माला आला. यापुढ 
नाडा आणखी जन्म येऊ नये, म्हणून हा सर्वांपासून अलिप्त 
हार भापळ' भवेरगे असे ठेवले होते, की लोक त्याला 
प हाती याने त्या जन्मात ईशचितन करून कमंबधाचा 
ला. हा त्याचा शेवटचाच जन्म होय. [प्रा. च. को.; 
३. वि. अ.; पृ. वि.] 

त गोदा कर्ता. याच्या काळाबद्दल विद्वानांत 
हावा... रतत शास्त्री त्याला सनपूर्व दुसऱ्या 
ल मानतात. श्री. प्रभाकर भांडारकर यांच्या मते तो 
त्या चौथ्या शतकात व पिद्ेल्च्या मते सहाव्या किवा 
पण :% आणा होऊन गेला. याचे चरित्र उपलब्ध नाही. 
याच्या भट ग्रंथ प्रमाणाभूत मानला जातो. नाटयशास्त्राशिवाय 

न वर संगीतनृत्याकर नावाचाही एक ग्रंथ आहे. 


भरतकाम कापडावर निरनिराळचा आठृत्या काडून त्या . 
त्मक रंगीबेरंगी दोर्‍्यांनी किवा जरीच्या तारांनी कला- 


करि रीत्या सजविणे याला भरतकाम असे नाव आहे. याला 
ह म्हणतात. भरतकामाचे उल्लेख वैदिक वाडमया- 
असे यदात सा मरुत्‌ हे जरीचे काम केलेली वस्त्र वापरीत, 
वस्वाला २ सांगितले आहे (५.५५.६). कशिदा कुक 
रमा वाडमयात पेशस्‌ हा शब्द योजलेला आहे. ह 
पुरुषमेधात स्त्रिया करीत, असे दिसते. कारण यजुवदात, 
गीळ बळींच्या यादीत पेशकारीचे म्हणजे कशिदा 
₹ र उणार्‍या स्त्रीचे नाव आढळते. पेशसूचे जे वर्णन केलेळे आहे, 
पेलून त्या काळी काही वेळा कपड्यावर आक्वती विणीत 
असू. अ काही वेळा ती वस्त्रावर काढून रंगीत दोऱ्याने भरत 
पे गुन दिसते. मोहेंजोदडो व हडाप्पा येथील अवशेषांवरून 
अन कवक ब्राँझच्या सुयांवरून, तिथल्या लोकांनाही 
बौद्ध क असावी, असे दिसते. र्य 
झु त मस्तकाभोवती बांधायचे दुपट्टे, नाजूक जाळीदार 
* जाकिटे, गळपट्टे, इ. वस्त्रांवर कुइरी, हंस, हत्ती, सिह, 
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भरतकास 


मोर, फुलांचे तुरे आणि नागमोडी व वर्तुळाकार अक्षा अनेक 
आकृत्या भरलेल्या असत. तसेच तलम सुती कापडावर 
सुंदर फुल्वेली, बुट्टे वगेरे आकृत्या काढून रंगीत दोऱ्याने त्या 
भरीत. त्या काळातील स्त्री-पुरुषांच्या पोषाखावर मोल्यवान 
खडे, हिरे, मोती, इ. रत्ने जरीच्या घाग्याने विणलेली असत. 
हे सर्वे काम इतके नाजूक व सफाईदार असे, कौ बघणाऱ्याला 


> र र 
2४०८२८७” व 
हनन ळा हक टक मी या कळा 


रूबारी लोकांचे भरतकाम 


ही चित्रकला आहे, की भरतकला, असा संभ्रम उत्पन्न व्हावा. 
त्यामुळेच भरतकामाला सुईची चित्रकारी, असे नाव मिळाले 
आहे. 

गुप्तयुगात कापडावर नक्षी काढून ती रंगीत धाग्यांनी भर- 
ण्याची कला बरीच प्रगत झाली होती. चौकटी, उभ्या रेघा, 
हंसमिथुने, इ. आकृत्यांना त्या काळच्या भरतकामात प्राधान्य 
होते. बाणभट्टाची कादंबरी, हर्षचरित व जेन छेदसूत्रे यांत 
भरतकाम केलेली वस्त्रे व शाली यांचा उल्लेख आला आहे. 

पुढील काळात भारताचे परदेशांशी दळणवळण वाढल्यावर 
भरतकामावर परकीयांच्या कलेची छाप पड लागली. इराणी 
लोकांच्या आकृत्या व रंगसंगती यांचे अनुकरण भारतीय 
कलाकार आपल्या गालिच्यांत करू लागले. मोगलांच्या 
आक़त्या व भडक रंगसंगती यांचाही भारतीय भरतकलेवर 


भरतकाम 


परिणाम झाला. अकवराने इराणी व भारतीय कलाकारांना 
कारखाने काढून देऊन भरतकळेला व विणकलेला खूप उत्तेजन 
दिले. त्याचे वर्णन करताना फ्रेंच प्रवासी वनिअर लिहितो - 

अद्या कारखान्याला प्रशस्त दिवाणखानें असत. त्यांपेको एका 
दिवाणखान्यात वसून कलाकार भरतकाम करीत. त्यांच्यावर 
देखरेख करण्यासाठी एक अधिकारी नेमलेला असे. नाजूक मल- 


बनारसी किनखाव 


मळीवर भरतकाम करणारे कारागीर एका वेगळय़ा दिवाण- 
खान्यात बसत. 

स्पेन व जमनी या देश्यांतील कलाकुसरीचा परिणाम कर्च्छ 
व काठेवाडी भरतकामात विशेष दिसून येतो. 

प्रदेशाचे भौगोलिक स्थान, हवामान, धर्म, संस्कृती, सामाजिक, 
आथिक व राजकीय परिस्थिती आणि इतर देशांशी दळणवळण 
या गोष्टींचा भरतकळेवर वेळोवेळी परिणाम झाला आहे. 

काइ्मीरमध्ये इ. स. च्या १५ व्या दतकात ही कला जेन 
उल आबदीन शाह याने आणली. त्याने इराणमधन कलाकार 
आणले व त्यांना काश्‍मीरमधील लोकांना ही कला द्िकवायला 
लावले. इराणी कलेचा प्रभाव अजूनही काळिमरी भरतकामावर 
दिसतो. मात्र सांप्रत कागिमिरी भरतकामावर सर्वाधिक प्रभाव 


२८२ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आहे, तो तिथल्या निसर्गाचा. चिनाराची पाने, वदाम, कमळ 
केशराची फुले, वेलवुटुया, वॉल्नट, पोपट, सुतार, मासा, ई' 
आक्रृत्या प्रामुख्याने तिथल्या भरतकामात आढळतात. काठिमरी 
कळिदा रेवामी व लोकरीच्या अश्या दोन्ही प्रकारच्या कापडावर 
काढला जातो. कादमीरमधील गालिचे, शाली, साड्या या वस्त 
प्रसिद्ध आहेत. कािमरी भरतकलेचे वैशिष्ट्य असे, की त्यासाठी 
ते लोक एकेरी धागा वापरतात. मोठ्या आकृतीसाठी काही 
वेळा सॅटिनचा टाका वापरतात. पहिमन्याच्या शालींवर त्यांनी 
काढलेल्या आकृत्या नाजूक, तपशीलवार आणि सुबकपणे भर 
लेल्या असतात.. रंगसंगती हे कारिमरी भरतकलेचे दुसरे वैशिष्टय यांनी 
आहे. एक किवा दोन मुख्य रंग व त्याच्या इतर छटा 7 
सर्वे आकृत्या भरलेल्या असतात. 


र 


र. 
त ह /ः क ी 
र्प्त र्ट 
(. जर 


डाक्का येथील भरतकाम 

धावत्या 
सारखेच 
लागती' 


काश्मिरी कलाकार शाली आणि गळपट्टे ग्रोवर 
दोऱ्याने भरतकाम करतात. दोन्ही बाजूंनी हे काम 
दिसते. पण त्यासाठी फार मेहनत आणि काळ 


खंड सहावा 
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भरतकास 


काठ्मिरी नमद्यांवर मोठमोठ्या आकृत्या साखळीच्या टाक्‍्याने कुसर करतात. लग्नात वघूला आजीने चोप भेट देण्याची 
भरलेल्या असतात. काठिमरातील सर्व कारागिरी वहुधा पुरुषच पद्धत आहे. वधू सुवर नावाची शाल पांघरते, तिच्यावरही 


करतात. 

पंजावमधीळ भरतकामाच्या आकृत्या मोठ्या व ओवड- 
धोबड असतात. त्या जाड कापडावर जाड धाग्यांनी भरलेल्या 
असतात. त्यासाठी पंजावी स्त्रिया असे टाके निवडतात, को 
त्यामुळे उळ्ट बाजूला धाग्यांची गुंतागुंत न व्हावी. 

पंजाबी भरतकलेचा फुलकारी नावाचा एक प्रकार आहे. 
त्यात फुलांच्या नाना प्रकारच्या रचना असतात, म्हणून त्या 
प्रकाराला हे नाव पडले आहे. फ़ुलकारीसाठी जाडेभरडे किवा 


बापडा | 


ष्र 

गि 
डु 
टु 


पंजाबी फुलकारी 


कसलेही कापड चालते. फुलकारीत उभे, आडवे व तिरपे 
रके असतात. हे सर्व टाके सारख्याच लांबीचे असावे लागतात. 
फार दक्षता ध्यावी लागते. बहुतेक पंजाबी स्त्रिया 
वेविध स्वतःच्या आकृत्या बनवतात. लप त्यांत 
भे भे आढळते फुळकारीतही अनेक प्रकार आहेत. एका 
सत कापडाचा सर्व पष्ठभाग वारीक धाग्यांनी विणलेल्या 
पेकार सचनांनी भरून टाकतात. फुलकारीचा हाच व 
लेल्या होय. बाघ नामक दुसर्‍या प्रकारात कल हत 
सेंगती विलो मुळे खालील कापड दिसतच भ्या य 1 
छोभनीय असते. काही वेळा अक्ली क बनविण्य 
हो 


क बब वर्षेही लागतात. हजारा जिल्हा हे अशा वीय 
मिरचा हर आहे. रचनांच्या आकाराप्रमाणे घुंघट, शाछिसा, 
कोर या; चांद, इ. प्रकार वाघ भरतकलेत आहेत. 
नांना चो कापडाच्या किनारीवर भरलेल्या फुलकारीच्या क 
१ असे नाव आहे. सोनेरी व पिवळया स्गात ही कला- 


रच” 
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पंजाबमधील किनारी फुल्कारी 


अनेक आकृत्या भरायच्या असतात. ही भेटही माहेरची असते. 
त्यामुळे मुलगी जन्माला आली, की आई फुलकारीला सुरुवात 
करते. 
सिंधमधील भरतकामाच्या आक्रत्याही मोठ्या असुन, त्या 
जाड कापडावर जाड धाग्यानेच करतात. सिंधी भरतकामाचे 
टाके वरून भरीव असतात आणि उलट बाजूला धाग्यांची गुंता- 
गंत अजिबात नसते. त्यांची रंगसंगती भडक असते. भरतकाम 
हा सिंधी स्त्रियांचा धंदाही आहे. न 
कच्छमधील भरतकाम हे सिंधमधून आलेल्या एका मुसल- 
मान फकिराने तीनशे वर्षांपूर्वी तिथल्या मोची लोकांना शिक- 
वले, असे सांगतात. कच्छी आकृत्या मोठ्या असतात. गुजरात 
व सौराष्ट्र येथीळ भरतकामात भडक रंग व बारीक आरसे हे 
वैशिष्टय आढळते. मुलांच्या टोप्या, कुंच्या, आणि स्त्रियांचे 
घागरे, चोळ्या आणि तोरण म्हणजे लांब काठ यांवर प्रामुख्याने 


हे काम केलेले असते. वा 
राजस्थान आणि पंजाब या प्र भरतकाम केलेल्या 


चोळ्या फार प्रचारात आहेत. 

उ. प्रदेशातील काशी, चंदेरी, इ. ठिकाणी रेशमी कापडावर 
जरीने भरतकाम करण्याची पद्धत आहे. बनारसी साड्या, 
शाल, शेले व चंदेरी साड्या या जरीकामामुळे वैभवपुर्णे दिस- 
तात. निरनिराळी फुळे; कुइरी, मोर, पोपट, हंस, इ. पक्षी; गोल 
व चौकोन यांत बसवलेल्या मोगली व इराणी पद्धतीच्या रचना; 
या जरीने विणलेल्या असतात. सोनेरी व चंदेरी जरीचे भरत- 


भरतकास 


काम प्रथम चीनमध्ये उदयाला आले आणि मग त्याचा भार- आहे 
तादी देशांत प्रसार झाला, असे म्हणतात. बादला भरतकामही अंतर्भाग 


वागर्‍्यावरील भरतकाम- सौराष्ट्र 


जरीकामात अंतर्भत आहे. ल्खनौ, वाराणसी, भोपाळ, सुरत, 
हंद्रावाद, इ. ठिकाणी जरीकाम फार उत्कृष्ट होते 

उत्तर प्रदेशातील लखनौ हृ साध्या पण आकर्षक अज्षा 
चिकनकारीबद्दल प्ररि आहे. त्यात पांढऱ्या किवा फिक्क्या 
तलम कापडावर पांढर्‍या दोऱ्याने कमलपुष्प, मालतीपुष्प, 
कुइरी, वेलबुट्टी, इ. आकृत्या भरलेल्या असतात. छाया भरत- 
काम (शॅडो वर्क) व जाळीदार काम मिळून ही चिकनकारी 
बनते. यातील जाळीचे काम फार आकर्षक दिसते 

भोपाळ, गया, इ ठिकाणीही चिकनकारी करतात. त्यात 
विविध टाक्यांचा उपयोग करतात. ते बारीक आणि सारखे 
सले, तरच आकृती संदर देसते. लखनौ येथे जरी व चंदेरी 
तारांचे मखमल, सॅटिन जाळीदार कापड आणि सिफॉन यांवर 
अप्रतिम भरतकामही होते इथले किनखाबही प्रसिद्ध आहे 
कामदानी नामक जरीच्या भरतकामासाठीही लखनौ प्रसिद्ध 
आहे. 


जरीच्या एका प्रकारच्या भरतकामाला मीना असेही नाव 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


यातील आकृतींपैकी फुला-पानांच्या वाह्यरेषा जंरीने १ 
[गि भडक रेदामाने भरतात. व 
बंगाळमधीळ कंथा व ढाकाई भरतकामाचे नमुने पणी 
धार्मिक आहय व्यक्‍त करणारे असतात. शंख, चक्र, पद्म, 
आम्रफल, इ. रचना बंगाली स्त्रिया लाळ रंगाने व इत 
रंगांनी भरतात. एखाद्या कापडावर रंगीत तुकडे जोडून टी 
कमल, पाने, इ. सुरेख रचना बनवणे, या डव्हा”: ही 
म्हणतात. ही कंथा म्हणजे काटकसर व कलाकुसर ठे 
नमुना असतो. त्तकढेसाठी 
हिमाचल प्रदेशातील चंबा येथील रुमाल भ कोकण: 
प्रसिद्ध आहेत. भरतकाम करायच्या रुमाळासाठी प 
पिवळे किवा केशरी रंगाचे सुती कापड घेतात. मग त्याच्याव 
कुशल चित्रकाराकडून आकृत्यांची बाह्यरेषा क घाव 
किंवा स्त्रिया स्वत:च आकृत्या रेखाटतात. मग वात. ब 
दारा व दुहेरी सपाट टाके घालून हे भरतकाम क याची 
सपाट टाका कापडाच्या वरून व खाळून सारखाच आकृति 
दक्षता घेतात. त्यामुळे रुमालाच्या दोन्ही आता 
बध तयार होतो. या भरतकलेत कृष्णलीला, रास हाण 
णिक प्रसंग, दंतकथा, लोककथा, रागरागिण्या, इ अ 
आठृत्या, झाडे, पाने, फुले, पशुपक्षी, इ. रचना अ हन, 
या भरतकलेचे चार वर्षांपूर्वीचे काही प जु हीते 
ल्ब्ध झाले आहेत. गुरू नानकांच्या बहिणीने इ जिल्ह्या 
व्या शतकात भरलेला एक सुरेख रुमाल गुरुदासपर 


चोळीवरील भरतकाम- कच्छ 


गळ एका रमाला 
तील एका गुरुद्दारात आहे. सतराव्या शतकार्त एका 
एक दुसऱ्या 


वर्‌ कुरुक्षेत्रावरील युद्धाचे सुंदर दृश्य भरलेले आहे न 

रुमालावर रुक्मिणीहरणाची कथा भरली आहे यदी 

वेषभूषेपासून कृष्णाने तिला रथात घेऊन जाण्यापर्य 

क्रिया त्यात दाखवलेल्या आहेत वलि असणे 
हिमाचल प्रदेशातील प्रत्येक घरात असा एखादा र॑ वर असा 

आवशयक असते. लग्नासारख्या प्रसंगी द्यायच्या भेटवस्तू 

स्माल टाकण्याची तिकडे प्रथा आहे. 


खंड सहावा 


दक्षिण भारतात कर्नाटकातील कणिदा वैशिष्ट्यपूर्ण आहे. 
कन्नड भापेत कशिद्याळा कसुती असे म्हणतात- कर्नाटकी 
केक्िदा बहुधा गडद पारद्वभूमीवर फिक्क्या रेशमाने काढतात. 
तुळसीवृंदावन, गोपुर, पाळणा, पालखी, अंबारी, रथ, मंदिर, 
पोपट, नंदी, इ. आक्रृत्या त्यांच्या कशिद्यात प्रामुख्याने आढळतात. 
काळ्या व पांढर्‍या इरकली साड्यांवर कशिद्याचे वेगवेगळे ब्‌ट्र 
काढतात. कश्िद्यासाठी गावंती, नेगी, मुर्गी, मेंथी, इ. टाके 
वापरतात. वऱ्याच वेळा कशिद्याची उलटी व सुलटी वाजू 
अगदी सारखी दिसते. 

द. भारतात आधुनिक पद्धतीचे भरतकाम होते. ल्निन 
र्क ऑरगंडी यांचे टेवलक्लॉथ, ट्रेकलॉथ, टीकोझी वगेरे माल 
भशनरी झाळा व तत्सम संस्था यांत तयार होतो. कोच्चिन 
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शुभ्र रेशमी भरतकाम - डार्कका 


- त तयार होते. त्रिवांकुरमधील लेस व जाळीकाम प्रसिद्ध 
९." वर पो 

“पावर पोर्तुगीज भरतकामाची छाप आहे. 

र्तातीक भरतकाम करणारा कारागीर हा 


बहुधा 
भा. सं.को. .. .२५ 
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भरतनाटयम 


रोजगारीवर काम करतो आणि त्यावददल त्याला जे वेतज्त 
मिळते त्यावर तो आपला निर्वाह कसावसा चालवतो. 

भारतातील भरतकलेतही एकात्मतेचा प्रत्यय येतो. हत्ती, 
अंबारी, रथ, यांसारख्या वैभवनिदर्शंक आकृत्या व आंवा, 
शंख, कमळ, बिल्वदल यांसारखी धामिक प्रतीके सर्वे भारतीय 
भरतकामात दिसतात. कुइरीत वसवलेल्या वेगवेगळ्या रचना 
कारमीरपासुन कन्याकुमारीपर्यंत व सोराष्ट्रापासून बंगालपर्यंत 
सर्व भारतभर दिसून येतात. पाइचात्यांच्या संपर्कामुळे सांप्रत 
आपल्या भरतकलेत पाइचात्यांचे टाके, त्यांच्या आकृत्या व 
फिकट रंगसंगती यांची सरमिसळ ज्ञाली आहे. उलटपक्षी भार- 
तीय आम्रफलाने त्यांच्या भरतकामात प्रवेश केला आहे. तसेच 
इटलीतील असिसी भरतकलेत कर्नाटकी कशिद्याचे अनुकरण 
केलेले आहे आणि जॅकोबिअन भरतकाम हे तर भारतीय रच- 
नांचीच प्रतिकृती आहे. 

निरनिराळे टाके व विविध रंगांचे रेशीम हे भरतकलेचे 
माध्यम होय. विशिष्ट टाक्यांच्या उपयोगाप्रमाणे भरतकलेची 
वैश्षिष्टये निर्माण झालेली दिसतात. भारतीय भरतकला ही 
टाक्यांच्या बावतीत समृद्ध आहे. अनेक टाक्यांची नावे आज इंग्रजी 
दिसत असली, तरी ते टाके मात्र मूळ भारतीय आहेत. 
[ प्रा. भा. वे.; अनुराधा, दिवाळी अंक १९६२; कां. टे. इं.] 


भारतातल्या चार अभिजात नृत्यप्रकारांपैकी 
भरतनाट्यस्‌ एक. त्याच्या नावावरूनच भरताच्या नाट्य- 
शास्त्राशी त्याचा संवंध असल्याचे कळून येते. या नृत्यातल्या 
मद्राभिनयादी बर्‍याच गोष्टी भरताच्या नाट्यशास्त्राहा 
अनसरूनच होतात. सांप्रत या नृत्याचा दक्षिण भारताशी घनिष्ट 
संवंध दिसत असला, तरी प्राचीन काळी सर्वे भारतभर ही 
नत्यकला प्रचलित होती, असे वाऊमयीन पुरावे आढळतात; 
पण उत्तर भारतावर झालेल्या परधर्मी आक्रमणांमुळे तिकडे 
त्याची परंपरा खंडित झाली आणि दक्षिणेत त्या मानाने परधर्मी 
आक्रमण उल्चिरा झाल्यामुळे तिकडे ती कला जिवंत राहिली. 
दक्षिण भारतात ही कला जिवंत राहण्याचे दुसरे कारण 
म्हणजे दाक्षिणात्यांनी तिला मंदिरसंस्थेशी जोडून दिले, हे होय. 
त्यांनी तिची जोपासना उत्तम प्रकारे केली. या प्रकारच्या टृत्याळा 
भरतनाट्यम्‌ हे नाव मिळण्यापूर्वी सदिरनाट्य असे म्हणत. हे 
सदिरनाट्य देवस्थानांतून आणि राजदरवारांतून देवदासी 
करीत. या देवदासी देवाच्या सेवेकरिणी म्हणून नेमलेल्या 
असत. त्यांना उपजीविकेपुरते वेतन देवस्थानातूनच मिळत 
असे. त्यामुळे आयुष्यभर त्या देवाच्या सेवेबरोबरच कळेचीही 
उपासना करीत. कलेत परिपूर्णता यावी म्हणून त्या कसून 


भरतनाट्यम्‌ 


मेहनत करीत व प्रावीण्य मिळवल्यावरच लोकांपुढे नृत्यप्रयोग 
सादर करीत. शिलप्पधिकारम्‌ नावाच्या तमिळ महा- 
काव्यात माधवी नावाच्या एका देवदासीचे व तिच्या कलागुणांचे 
वर्णन आहे. हे महाकाव्य इ. स. च्या पहिल्या किंवा दुसऱ्या 
शतकातले मानतात. त्यावरून दक्षिणेत देवदासींच्या या नृत्य- 
कलेची परंपरा दोन हजार वर्षांइतकी तरी प्राचीन आहे, हे 
कळून येते. 

भरतनाट्यमूचा उगम - एकदा भरतमुनीने गंधर्व, किन्नर व 
अप्सरा यांचा नर्तकवृंद एकत्र करून संगीताच्या साथीसह 
शंकरापुढे नृत्यप्रयोग केला. शंकर तो प्रयोग पाहून प्रसन्न झाला. 
मग शंकराने आपल्या गणांना त्या नृत्यात सुधारणा करून ते 
परिपुर्ण वनविण्याची आज्ञा दिली. तंडू अथवा नंदिकेश्‍वर याने 
त्या नृत्याला आवेशयुक्‍त मर्दानी स्वरूप दिले. तंडूच्या नावा- 
वरून त्याला तांडव नृत्य म्हणू लागले. पार्वतीने ते नृत्य स्त्री- 
सुलभ अशा ललितमनोहर स्वरूपात परिवतित केले. त्या नृत्य- 
प्रकाराला लास्य म्हणू लागले. मग भरतमुनीने नृत्याच्या या 
दोन्ही पद्धती आत्मसात केल्या व त्याचे शास्त्र बनवले. 

यासंबंधी दुसरी एक आख्यायिका मंगलोर जिल्ह्यात प्रचलित 
आहे, ती अशी - 

अर्जून इंद्राच्या बोलावण्यावरून स्वर्गात गेला असता तिथे 
उवंशीने अर्जुनाला हे नृत्य शिकवले. पुढे अज्ञातवासात अर्जून 
विराटाच्या दरबारी वृहन्नडा या नावाने नृत्यशिक्षक म्हणून 
राहिला होता तेव्हा त्याने ते नृत्य उत्तरेला शिकविले. पुढे 
विराटाच्या मत्स्य देशातूनच त्याचा भारतभर प्रसार झाला. 

या नृत्यकलेचा स्थायीभाव शंगार किवा प्रेम हा असला, 
तरी त्यात इतर रसांनाही बराच वाव आहे. यात जक्ली प्रणय- 
गीते साभिनय सादर केली जातात, त्याचप्रमाणे भक्तिगीतेही 
सादर केली जातात. 

भरतनाट्यमृमध्ये प्रामुख्याने तीन प्रवाह एकत्र झाले आहेत, 
ते असे-- (१) नटुवा मेळ्याचे सदिर नाटय. देवदासींचे 
नृत्य म्हणतात, ते हेच होय. (२) तंजाऊर येथील भागवत 
संप्रदायाला अनुसरून केळे जाणारे भागवतमेळा हे नृत्यप्रधान 
नाट्य. आणि (३) कुरवंजी नामक ग्रामीण नाटय. 

या तीन्ही प्रवाहांचे सुसंवादी संमिश्रण म्हणजेच भरतनाटयम्‌ 
होय, असे शास्त्रवेत्ते म्हणतात. 

भरतनाट्यम्‌ ही एक संमिश्र कला आहे. तिच्यात काव्य, 
नाट्य, संगीत, ताल आणि ल्य या सर्वांचा समावेश होतो. 
नतिकेच्या हातापायांची हालचाल, सांकेतिक किवा सादुृर्यदर्शंक 
हस्तमुद्रा, ताल, लय आणि काव्य हो सर्व भरतनाट्यम्‌ची 
भावाभिव्यक्तीची साधने होत. या सर्व अंगोपांगांतून कोणता- 
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२ > 3. गोचविणे ते नृकांना र त्यांच्या 
तरी दिव्य संदेश प्रेक्षकांपर्यंत पे व प्र त 
वास्तव अवस्थेतून तेवढ्या कालापर्यंत तरी वरच्या पातली 
नेणे, हे या नृत्याचे उद्दिष्ट आहे. नृत्यातळे कथाप्रसंग रामा डी. 
१ कि > > > त्यादींत > व... १ ९ 
महाभारत, पुराण, महाकाव्ये इत्यादींतून घेतळे जातात 
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ी रीत 
त्या प्रसंगांतील त्या त्या व्यक्तीचे अनुकरण कलावंत क 
असतो आणि त्या अनुकरणातून एखाद्या गहन कुकर 
प्रेक्षकांपर्यंत पोचविण्याचा प्रयत्न करतो. उदा० शि >. 
नृत्य. त्यात त्या उभयतांच्या अंतरातला परस्पर प्रणय 
वायचा असतो. त्यातून रसराज शंंगाराला मूतिमान श्व्णॅग 
असते. पण त्याच वेळी तो शृंगार जगतः पितरौ कला- 
विश्वाचे मायबाप यांचा शृंगार आहे, हे विसरायचे नसते. 
काराला जास्तीत जास्त ती उंची गाठायची असते. कोणताही 
विकार डोकावणार नाही, अश्या संयमाने तो प्रणयप्रसंग केवळ 
करायचा असतो. म्हणून अशा नृत्यात केवळ कसव, वताल 
मुद्राकोशल्य एवढेच पुरे पडत नाही; तर त्यासाठी व वरेईल, 
दिव्य व सूक्ष्म भावांचे दर्शन स्वत:च्या ठिकाणी घेता 
इतकी मनाची तयारी करायला हवी असते. असे 
र्‍हणूनच भरतनाट्यमूची साधना हा एक योग आहे, र 
म्हटले आहे. योगामध्ये शरीराचे आणि मनाचे जडत्व अलि 
यचे असते; शरीराला चापल्य आणि मनाला भावग्रहणसाम 
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आणायचे असते; मुद्रा आणि डोळे वोलके करायचे असतात. 
त्यासाठी साधकाला काही पथ्ये आणि नेमवर्मही पाळावे लागतात. 
पुराणांत आणि आगमांत शिव हा जसा नर्तक आहे, तसाच तो 
योगीही आहे. नटराज ही त्याची नृत्यकलेतली उपाधी आहे. 
राज. म्ह्णजे कला आणि योग यांचा सुंदर समन्वय होय. तो 
आदश पुढे ठेवूनच कलावंताने आपली नृत्यसाधना करायला हुवी- 
भरतनाट्यम्‌मधील भाव हे अभिनयाच्या द्वारे व्यक्‍त करा- 
यचे असतात. आंगिक, वाचिक, सात्त्विक आणि आहार्य असे 
च्या चार प्रकार आहेत. आंगिक अभिनय म्हणजे हाता- 
व्या हालचाली म्हणजेच करणे होत. सगळ्या हस्तसुठ्रा 
ऱ्णी थेतात. वाचिक अभिनय म्हणजे शब्दांच्या द्वारे घडविलेले 
भावदर्शन. भरतनाटयम्‌च्या भागवतमेळा या नृत्यप्रकारात 
य वाचिक अभिनय म्हणजे भाषणे नट स्वतः करीत असतात; 
पाध्ये भाषण असत नाही. त्याऐवजी वादन 
मचे दान असते. या पा्श्वसंगीतालाच वाचिक अभिनय म्हणा- 
शेतनय त्वक अभिनय म्हणजे मंदस्मित, हास्य, क्रोध, रुसवा, 
नयी अश्रू, इ. होय. सात्त्विक अभिनयात मनाच्या 
नाट्य तळे तरळू भाव आविष्कृत करायचे असतात. 
शास्त्रात याला चंचलावस्था म्हटले आहे. ही अवस्था 
आणीवयुक्‍्त एकाग्रतेने साधावी लागते. सात्त्विक अभिनय हा 

[चा प्राण समजला जातो, तो त्यासाठीच. आहार्य 
म्हणज पोषाखाच्या विविध तर्‍हा, अलंकार व रंग- 
सुव्यक्‍त 


अभिनय 
रंगो 3 हा; अलंकार 
हि २. गाद. होत. नृत्याचा पेहराव 
, शरीराचा मध्यभाग उघडा न पडेल आणि 
सांगितळे हाळ्चालींना बाघ न येईल, अश्या प्रकारचा असावा, असे 
आहे. 

कग ीतांसाठी या चारही अभिनयांचा यथायोग्य उपयोग 

केशवा गतो. नतेकांचे कलावंतपण बरेचसे या चतुविध अमि- 
रळ अवलंबून असते. | 

रवि क अभिनयामध्ये हस्तमुद्रा आणि मुखराग यांचा अंत- 


उप होत लसतो. हातांच्या सांकेतिक वे सादृयवके ह. प्लस या ८ हातांच्या सांकेतिक व सादृश्यदर्शेक हाव- 
ष्‌ द्‌ ७ 


हय.) क. य 0 ययन तरी  थका 
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भावांना मुद्रा म्हणतात आणि चेहऱ्यावरच्या हावभावांना मुख- 
राग म्हणतात. या दोहोंतून केवळ कल्पनाच व्यक्‍त होतात असे 
नाही; तर अंतस्थ भावनांच्या विविध छटाही व्यक्‍त होतात. 
हस्तामध्ये एका व दोन्ही हातांचा समावेश होतो. प्रत्येक हस्त- 
क्रियेचा किवा हस्ताच्या अवस्थेचा विशिष्ट अर्थ असतो. ती 
नृत्याची एक स्वतंत्र भाषा असते. अनुकरणात्मक, सूचक आणि 
शास्त्रीय किवा काल्पनिक असे हस्तमुद्रांचे तीन प्रकार सांगितले 
आहेत. यांतही आणखी काही पोटप्रकार आहेत, ते असे - 

(१) असंयुक्‍त हस्त- एका हाताने एकाच वस्तूचा संकेत 
करणे. (२) संयुक्‍त हस्त- दोन हातांनी एक वस्तू सूचित करणे. 
(३) समान हस्त- एकाच हाताने अनेक वस्तू दाखविणे. (४) 
मिश्र हस्त-दोन्ही हातांनी दोन निरनिराळया वस्तू सूचित करणे. 

नाटयशास्त्रात असंयुक्‍त हस्ताचे २४ आणि संयुक्‍त हस्ताचे 
१३ प्रकार दिले आहेत. नाटयदर्पणानुसार ते अनुक्रमे २८ व 
२३ आहेत. कालांतराने या हस्तांच्या संख्येत वाढ झालो व 
त्यांच्या आविष्कारात आणि अर्थसूचनातही बदल झज्ञाला. 

हे हस्त करताना त्यांना मन आणि चेहरा यांचीही साथ 
असावी लागते. लयीची साथ तर सोडताच येत नाही. सगळया 
गोष्टी कश्या ल्यबद्ध, नाजूक, तरळू व नखरेल असाव्या लाग- 
तात. मोठ्या उड्या किवा तत्सम हालचाली यांना, तसेच रोद्र 
व भयानक दृश्यांना किवा आविष्कारांना भरतनाटयम्‌मध्ये 
स्थान नाही. तंत्र आणि मंत्र अर्थात कसब आणि भावदशंन या 
दोन्ही गोष्टी जेव्हा सारख्याच प्रमाणात साधतात, तेव्हाच भरत- 
नाट्यम्‌ हे कृतार्थ होते. 

भरतनाटयमूच्या प्रयोगात मृदंग, वीणा, व्हायोलिन, मुरली, 
झांज, चिपळ्या, अशा अनेक वाद्यांची साथ असते. तिस्त्र, 
चतुरस्थ, मिश्र व आदिताल, हे त्याचे मुख्य ताल असतात. ते 
अनक्रमे ३, ६, ७ व ८ अशा अक्षरांचे असतात. १४ अक्षरांचा 
आडाताल आणि १० अक्षरांचा झंपाताल हे सामान्यपणे उप- 
योजितात. हे सगळे कर्नाटक संगीतातले ताल होत. त्यांचे बोल 


खालीलप्रमाणे आहेत- 


| 
एकपट | च 

यक २ ३ वा कड जुना | थक । दिंमि 
कक जुना थ्‌क गाती विन. | क च ता 
चौपट १, २ ली ही वह य २३,२४,२५, | मढ, एर, 

बी काप के | आ ९ | ३ तह |. र २९, २३ । रेक रे७ऊे॑ | शेष देर 
थ॒ कित थलांग थिरगिद थिरगिद थिरगिद 
क कित झुम क्ट कु थे । थो 


| 


भरतनारयम्‌ 

नाट्य, नृत्त व नृत्य ही भरतनाटचम्‌ची त्रिसूत्री आहे. हिचे 
स्वरूप पुढीलप्रमाणे- 

नाट्य- याचा अर्थ नाटक अथवा नृत्यनाट्य असा आहे 
गायन, नृत्य आणि अभिनय या सर्वांचा अंतर्भाव नाट्यात 
होतो. या स्वरूपात नर्तक-नतिका रामायण-महाभारतादी 
ग्रंथांतील कथाप्रसंगामधील नायक-नायिकांच्या स्वभावरेखा 
व त्यांच्या जीवनातील घटना रंगभूमीवर सादर करतात. 
नर्तन व अभिनय या दोन साधनांच्या द्वारे हे कार्य चालते. 
नाट्याला राग आणि ताल यांची आवद्यकता असली, तरी 
भाव हे त्याचे प्रमुख अंग असते. 

नृत्त- हे अभिनयद्यून्य पण शास्त्रशुद्ध नर्तन असते. तांडव 
आणि लास्य हे नृत्ताचे दोन आविष्कार आहेत. तांडव हे शिव- 
नृत्त अर्थात पुरुषनृत्त मानलेळे असून,लास्य हे पार्वंतीनृत्त अर्थात 
स्त्रीनृत्त मानलेले आहे. नृत्तात भावदर्शंन आणि रसोत्पत्ती 
यांना वाव नसतो. ताल हे त्याचे प्रमुख तत्त्व होय. अंगविक्षेप 
आणि पदाघात यांच्या साहाय्याने या प्रकारात केवळ शास्त्र- 
कौशल्य दाखवायचे असते. नृत्तात अनेक प्रकारचे अंगहार 
ओळीने संबद्ध असतात. या शास्त्रात एकूण ३२ अंगहार कल्पि- 
लेले आहेत. प्रत्येक अंगहाराची अनेक करणे असतात. हात व 
पाय यां दोन्ही अवयवांचा विशिष्ट संयोग म्हणजे करण होय. 
तमिळ भाषेत त्यांना आडाव म्हणतात. दोन करणे _ एक 
मातृका व दोन किंवा अधिक करणे << अंगहार, असे ते कोष्टक 
आहे. नाटबशास्त्रात एकूण १०८ करणे सांगितली आहेत. 
स्थान, चारी व नृत्तहस्त असे प्रत्येक करणाचे तीन वेगवेगळे 
बटकावयव असतात. ही सर्व १०८ करणे चिदंबरम येथील 
मंदिराच्या प्रवेशद्वारावर शिल्परूपाने दाखविली आहेत. काला- 
ठुसार या करणांत काही बदलही झाले आहेत. त्यांतली काही 
रदबातल ठरली आहेत, तर काही नव्याने आलेली आहेत. 

तमिळ परंपरेनुसार करणे किवा आडाव १२० असून, त्यांचे 
१०- १० चा एक असे वारा वर्ग कल्पिलेले आहेत. आडावचे 
तीन उपविभाग होतात. त्यांना थत्तुआडाव, नट्टुआडाव 
आणि मेट्टुआाडाव अशी नावे आहेत. थत्तुआडाव म्हणजे 
सपाट पायांचा आघात, नट्टुआडाव म्हणजे टाचांनी केलेला 
आघात व मेट्टुआडाव म्हणजे केवळ पायांच्या बोटांनी 
केलेला भूमिस्पर् होय. यांतूनही अनेक प्रकार संभवतात. 
यांतले सुमारे ७० आडाव दक्षिणेतील नृत्यशाळांमवून शिक 
विले जातात. ” र 

नृत्य- मुखाने अर्धेस्फुट गायन, मुद्रांनी अर्थ, डोळयांनी भाव 
आणि पायांनी ताळ या चार गोष्टी सुसंवादीपणे ज्यात दाख- 
विल्या जातात, त्याला नत्य म्हणतात. नृत्याच्या उत्कर्षाची एक 
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श्रेणी असते. प्रथम हस्तविक्षेपांनी पुढाकार घ्यायचा. जिकडे 
हात जातील तिकडे दृष्टी वळवायची. दृष्टीच्या मागे मन, 
मनाच्या मागे भाव आणि भावातून रसोत्कर्ष हा क्रम बरोबर 
साधल्यास नृत्यात सुत्रवद्धता येते व फुलाची एकेक पाकळी 
उमल्त जावी, तसे ते नृत्य उमल्त जाते. 

भरतनाट्यम्‌चा प्रयोग - अलारिप्पू, जातिस्वरम्‌, शब्दम, 
वर्णमु, तिल्लाना व नटनम्‌ अडिनार, या अनुक्रमाने भरत- 
नाटयमूचा प्रयोग करायचा, असे शास्त्र व रूढी आहे. क 

(१) अलारिप्पु- याचा अर्थ वंदना असा आहे. यात ई₹वर, 
गुरू, सर्व दिशा व प्रेक्षक यांना नमस्कार करायचा असतो. 
याला मृदंग व इतर वाद्ये यांची साथ असते. यासाठी नतिका 
स्तब्ध उभी राहून नमनासाठी आपले हात जोडते. मग 
तिची आकृती अनेक हालचालींनी वहरून येते. हात, पाय; माच 
डोळे यांच्या अशा काही हाल्चाली ती करते, की प्रेक्षकांनी 
मंत्रमुग्ध व्हावे. शरीररूपी कलिकेला फुलून येण्यास अवसर 


अलारिष्यू - भरतनाट्यम्‌ 


मिळावा आणि पुढे कराव्या लागणार्‍या सर्व नृत्यात तन-मनाची 
मदत व्हावी, हा अलारिप्पुचा उद्देश असतो. याची सुरुवात धीम्या 
लयीत होते. 

(२) जातिस्वरम्‌ - काही आडाव एकत्र करून हे नृत्य 
केस्तात. मान, हात व पाय यांच्या तालबद्ध हालचाली असे 
याचे स्वरूप असते. हा एक अवघड नृत्यप्रकार आहे. राग, स्वर 
आणि ताल यांच्या संयोगाने तो आकर्षक करायचा असतो. है 


१ आक... क आध 


खंड सहावा 


महाराष्ट्र गैथोरोजक तैस्था 


दर बेठ, तढे जाड! 


२३८९ एश्‍भ्रै त भरतनाट्यम 
बय बोक, पुणे-४ ११ न्षै७ व 
शुद्ध नृत्य आहे. म्हणून ते न॒त्त या प्रकारात मोडते. शरीरसोंद- प्रेक्षक एकतानता होते. निराळ्या शब्दांत सांगायचे 


याचे नयनमनोहर आविष्कार एवढाच याचा उद्देश असता 
है नृत्त चाळू असताना वाद्यांवर कोणत्या तरी रागाची धून 
वाजविली जाते. 

(३) शब्दम्‌ -याचा अर्थ स्तुतिपर गीत असा आहे. संस्क्र- 
तात याला यशोगीती असे म्हणतात. या गीतात देवाची किवा 
एखाद्या धीरोदात्त नायकाची प्रशंसा असते. गीताचा शेवट 

सालमुरे ' (तुम्हाला वंदन करते) या शब्दाने होतो. तंजाऊर 

जिल्ह्यातील मलातूर या खेड्यातल्या वाग्गेयकारांनी यासाठा 
अनेक गीते तेळग भाषेत रचली आहेत. या नृत्यात मुद्रांचा उप- 
योग करतात. भाव आणि मद्रा यांच्या साहाय्याने यात गीतांचा 
अथ व्यक्‍त केला जातो. कवनाला शोभतील असे आडाव नाच- 
ण्याची यात योजना असते 

(४) वर्णम्‌- हे नृत्य म्हणजे भरतनाट्यमूचा गाभाच 
हा नृत्यप्रकार अतिशय गंतागंतीचा व अतिशय कठीण असता 
नेतेकाचे बृद्धिकोशल्य आणि अभिनयकौशल्य यातच प्रकषान 
भेतीत होते. नृत्य, संगीत व अभिनय यांचा कलापूर्ण संयाग 
म्हेणजे वरणम्‌ होय यात गेय पद्याचा अर्थ जसजसा बदलत 
आातो, तसतसा अभिनयही बदलतो. राग, ताल आणि भाव 
यांची सुंदर त्रिवेणी यात गंफायची असते. हस्तमुद्रांनी कवनाचा 
अथ आणि मुखरागाने त्यातल्या अंतर्भावनेच्या विविध छटा 
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'खेवाय 


केर च्या असतात. हातापायांचे चलनवलन द्रुत आणि गोला 


वायचे असते. यात नर्तक, गायक, वादक, दिग्दर्शक आणि 


म्हणजे वर्णम्‌मध्ये तालबद्धतेची पराकाष्ठा आणि गीताचा 
काव्यमय आत्मा यांचे अद्वेत साधते. अभिनयाची विविध अंगो- 
पांगे दाखवायची असल्यामुळे हे नृत्य पुर्ण होण्यास सुमारे एक 
तास लागतो. साधारणतः यात वादकांना आपले कसव दाख- 
वायला संधी मिळेल, असा एखादा राग निवडतात. एक गीत- 
खंड पुरा झाला, की धून व बोल यांच्या संगतीने नृत्तासाठी 
थोडा वेळ देतात व मग पुन्हा अभिनयाला सुरुवात होते. दोन 
गीतखंडांमधील नत्ताचे हे भाग म्हणजे पदाघातातून प्रवतित 
होणारे भावगीत म्हटले तरी चालल. हाताच्या हा ल्चाली 
डोळ्यांच्या फिरक्या, शरीराची लवचिक पण मार्दवयुक्‍त वळणे 
आणि तालबद्ध गतिमान पदाघात हे सारे जणू त्या राग- 
दारीच्या धनीत एकजीव करून टाकायचे असतात विलंबित 
य व द्रत अश्या तीन्ही ल्यी या नृत्यासाठी उपयोजितात 
जाणकार लोक वर्णंम्‌ हा भाग कसा रंगला, यावरून भरत- 
नाट्यमच्या कार्यक्रमाचे मूल्यमापन करतात 
(५) पदम्‌ - वर्णम्‌मध्ये अंगविक्षेप आणि शारीरिक 
व्यायाम यांच्यामुळे नतैकाची बरीच दमणूक झालेली असते. 
नर्तकाला किवा नतिकेला त्यानंतर थोड्या विश्रांतीची गरज 
असते. म्हणून त्यासाठी पदम्‌ हे वेगळ्या पद्धतीचे नृत्य आयो- 
जित करतात. ज्यात मद्राभिनयाला प्रावान्य असेल व जे शांत- 
पणे व सावकाशपणे नाचता येईल, असे ते नृत्य असते. पदम्‌ 
याचा अर्थ सामान्यतः प्रेमगीत असा आहे. या नृत्यात विविध 
प्रकारांनी प्रेमभावनेचा आविष्कार करायचा असतो. पदम्‌मध्ये 
राधा-कृष्ण,शिव-पारवती,स्कंद-देवसेना या देवकोटीतल्या प्रियकर- 
प्रेयसींचा शुंगार वाणिलेला असतो. काव्यातला हा शृंगार अर्थाला 
अनलक्षून कलावंताने आपल्या अभिनयाने विशद करायचा 
असतो. संभोगशूंगारात नतिका आपली संगमोत्सुकता, समागम- 
सखाच्या कल्पनेने तिला होणार्‍या गोड गुदगुल्या, तनुल्तेवर 
उठलेले रोमांच, प्रीतिसंगमातला तो धसमुसळा सुखान॒भव, डा, 
सारे भाव सात्त्विक अभिनयातून व्यक्‍त करते. याहीपेक्षा कठीण 
असतो तो विरहातला शृंगार. विरहातले ते स्पंदन, ती प्रतीक्षा, 
प्रियकर संकेतस्थळी न आल्यामुळे होणारा अपेक्षाभंग, दुखाव- 
छेला अभिमान, प्रियकर दुसर्‍या कोणत्या तरी प्रेमप्रकरणात 
गंतला असावा की काय हा संशय, तज्जन्य दुःख, इ. भाव 
नतिकेला व्यक्‍त करावे लागतात. या साऱ्या भावछटा नतिका 
आपल्या नाजूक पदन्यासांनी पदम्‌ची अक्षरे अस्फुट उच्चारून 
प्रेक्षकांपुढे साकार करते. 
भरतनाट्यम्‌ूमधला हा भाग पुराणपरंपरेच्या गुरूंना मात्र 
पसंत नाही. त्यांना ते आपल्या परंपरेवर क्षालेळे आक्रमण वाटते 
र 


भरतनाट्यम्‌ 


(६) तिल्लाना - पदमूनंतर हा प्रकार करतात. हे एक 
पूर्ण नृत्त असते. यात गतिमानता, जोष व विविध पदाघात 
असतात. त्यातले स्वर, ल्य आणि बोल विशिष्ट वातावरण 


त 
ल र 


तिल्लाना - भरतनाट्यम्‌ 


निर्माण करतात. यात ल्यकारीला अधिक महत्त्व असते. यात 


नतिकेच्या अंगोपांगांचे निरनिराळ्या कोनांतुन व शरीरा- . 


वस्थांमधून दर्शन घडविण्यात येते. संगीत हा या कार्यक्रमांचा 


आत्मा असतो. यात भाव कमी महत्त्वाचा, किंबहुना वर्ज्येच 
असतो म्हटले तरी चालेल. 


(७) नटनम्‌ अडिनार- हाही एक नृत्ताचाच प्रकार आहे. 
अलारिप्पु विलंबित गतीने सुरू होतो; तर नटनभ्‌ अडिनारच्या 
वेळी लय अत्यंत द्रत असते. हा नटराजाचा नाच मानतात. 

रंगभूमी - योग्य रंगभूमी असल्यावाचून भरतनाट्यम्‌चा 
प्रयोग उठावदार होत नाही. रंगभूमीविषयीच्या अपेक्षा अशा- 


तिची लांबी-रुंदी ९६ > ४८ फूट असावी. तिच्या मागे नेपथ्या- 
साठी १२% ४८ फूट स्वतंत्र 


जागा असावी. रंगमंच ३० फूट 
लांब व २५ फूट रुंद असावा. तिच्या दोही अंगी निळे पडदे 
असावे. त्यांच्या आत दिव्यांची योजना अज्ली असावी, को त्या- 
मुळे नतकांचे हावभाव स्पष्ट दिसतील. सांप्रत या प्रकाशयोजनेत 
बरीच सुधारणा झाली आहे. हल्ली रंगीबेरंगी विद्युद्दीप लावून 
प्रकाशयोजना करतात व प्रसंग असेळ त्याप्रमाणे दिव्यांचे रंग 
बदलतात. रंगभूमीच्या मागच्या अंगाला गोपुर ठेवतात. नृत्या- 
पूर्वी नटराजाची रजा करतात. नृत्य सुरू करण्यापूर्वी नतिका 
शरूला नमस्कार करते. नतिकेच्या उजव्या कडेला रंगभूमीवर 


३९० 


भारतीय संस्कृतिकोश 

रच र ख्या असते. 

वादक व गायक बसतात. सर्वांची मिळून संरू विकळो. .: 
त्यांच्या अग्रभागी गुरू बसतो. नतिका नृत्य करू लागली, 


नृत्याचे शोलुकट्टू (बोल) गुरू म्हणतो. मृदंगावरही तेच . 
वाजवले जातात. नृत्याच्या गायनात सामान्यपणे शंकरा, चा 
कल्याणी, वसंत, भैरवी, यदुकुल कंबोडी, सावेरी, बेंगडा, ।स€ 
ध्यम, अश्ांसारखे राग उपयोजितात. चरयावे 

नृत्यसाधना - भरतनाटयमूचे शिक्षण साक्षात गुरूकडून क. 
लागते. गुरुसेवाही त्यात येते. गुरूचे पाय दाबणे, त्याच्या प की” 
तील घुंगरू सोडणे, इ. कामे शिष्य आस्थेने करतात. गुरू छु 
नृत्य स्वत: करून अथवा हाताने पायासारखी हालचाल कवितो 
शिकवितो ; भाव स्वतः किवा दुसर्‍या शिष्याकडून शिक वर 
शिकवताना एक काठी पाटावर आपटून त्या नृत्याचा डडडलकरी 
तात. कितीही वृद्धिमान नातिका असो; तिला भ नत्य-नेमावे 
प्रावीण्य संपादायचे असल्यास सात-आठ वर्षे तरी नित्य- 
अभ्यास करावा लागतो. शिल्पादिकरण या तमिळ "ललन चम 
आहे, की एखादी मुलगी पाचव्या वर्षापासून शि ची 
लागली, तर ती बारा-तेरा वर्षांची झाल्यानंतर ल ड़ 
प्रयोग करण्यास पात्र होते. नृत्यासाठी नर्तकीचे २ जरीः 
पातळ व लवचिक असले पाहिजे. त्यासाठी तिने नित्य कर्णे 
राला तेलमालिश करणे आणि विशिष्ट प्रकारचे व्यायाम 
आवड्यक असते. 

वेषभूषा - नृत्यासाठी नृत्यशिल्पात दिसतो तसाच य 
नतिका करितात. महाराष्ट्रातील स्त्रिया नऊ वारी क भत्यांते 
तसेच सामान्यपणे नेसायचे; पण ओचा न घालता करणेक 2... 
काठ विभागून कमरेच्या दोन्ही बाजूंना काचाप्रमाण हणून कम- 
विजारीसारखे दोन्ही भाग विभागलेले दिसू नयेत म्हणू 
रेच्या पाठीमागचा भाग झाकण्यासाठी काठ ळावकेला 
पुढचा भाग झाकण्यासाठी जरीच्या पदराचा पंखा चाळ 
त्यामुळे पोषाखाचे सौंदर्य खुलते. नातिका अंगात ह... 
तात. छाती व कंबर यांमधील भाग उघडा राहू नर्ये "ह 
त्यावर खांद्यावरून जरीकाठाचा पदर लपेटतात. या प 
नतिकेच्या शरीराचे सौंदर्य व हालचालींचे कौशल्य नवितात 
स्पष्ट दिसून येते. सामान्यपणे हा पोषाख शालूचा वाठी पैसा 
पुर्वी हा शाळू नऊ वारी असे. पण सांप्रत सहा वारी सा पायो 
णाऱ्या मुलींना हा शालू अवजड पडतो, म्हणून तशा प्र 
पोषाख शिवून तयार करतात. नतिकेला असा सभ्यतेचा आह 
पोषाख देण्याचे श्रेय तंजाऊरच्या भोसले राजघराण्याला असवी. 
पोषाखाप्रमाणेच नतिकेचे अलंकारही शिल्पकृतीप्रमाणे अस 
कपाळावर बरिदी किवा भांगात बिदली. समोरून वलं 
दिसेल असा गजरा. कानात लोंबती कर्णफुले, गळयात सा 7 


खंड सहावा 


पुतळ्या, ठु्या, असे अनेक मालासदृदय अलंकार. त्यांपैकी एक 
माळ अगदी गळयाजवळ, तर दुसरी कमरेइतकी लांब. इतर 


जातिस्वरम्‌ू-भरतनाट्यम्‌ 


माळा या दोहोंच्याहान कमी-अधिक लांबीच्या. या माळांमुळे 
पेतिकेचा सर्व उरोभाग झाकला जातो. याशिवाय दंडात बाजूबंद, 
अशा . पपडा, हातांत पाटल्या, बांगड्या, तोडे व पायांत घुंगरू, 
आब वेषभूषेत नातिका नटून-सजून रंगमंचावर आली, की एखादे 
पॉ शिल्प सजीव होऊन पुढे आल्याचा भास होतो. 
दे तकार - इ. स. च्या १६ व्या ते १९ व्या दतकांत 
* भारतातील कवींनी रचलेली गीते प्रस्ठत नृत्यासाठी 
उपयोजितात. क्षेत्रज्ञ किवा क्षेत्रव्या हा त्यांपैकी एक हीय. त्याची 
गवघा-कृष्णांवर असून, ती नायक-नायिकाभाव परिपुष्ट 
करण्यास उपयोगी पडतात. धनम सिनाय हा १७ व्या शतका” 
आणखी एक कवी. त्याचीही गीते नृत्यासाठी उपयोजितात. 
त्याने व्या शतकातला त्यागराज हा सर्वांत मोठा कवी होय. 
असून संस्कृत व तेलुगू या दोन्ही भाषांत रामपर गीते रचली 
, तीही नृत्यात उपयोजिली जातात. नृत्यासाठी जयदेवाच्या 
ह धाही उपयोगात आणतात. गोपालकृष्ण भारती हा तमिळ 
क च ९ व्या शतकात होऊन गेला. त्याने नंदचरितम नामक 
व्य रचले आहे. नृत्यासाठी त्यातील गीतेही निवडतात. 
धरतात पला गुरू गीत म्हणतो व बाकीचे हनक 
* लगेच मृदंग त्याचा ताल धरून बोल उमटवू लागती. 


तर्‌ वाऱ्य त्या त्या 
ग वाद्य स्वरमेळ साधतात व त्या साथीवर नतिका त्या ₹ 


आशय अभिनयाच्या द्वारे व्यक्‍त करू लागते. 
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भरतनाटयस्‌ 


इतिहास - भरतनाट्यम्‌ ही कला सुमारे दोन हजार वर्षा- 
पूर्वीपासून प्रचलित आहे. देवदासींनी तिची परंपरा राखली व 
कित्येक नट्टुवनार (नृत्यश्रिक्षक) यांनी तिच्यात नवे नवे प्रकार 
अंतर्भूत केले. अजूनही ती नवनव्या उन्मेषांनी व आझयांनी 
समृद्ध होत*राहिली आहे. कलेची मूळ तत्त्वे तीच राहिली असली, 
तरी कालानुसार व प्रेक्षकांच्या अभिरुचीनुसार त्यांत बदल 
झाले आहेत. अभिनयाचे प्रकार व त्यांचे अर्थही बदलत आहेत. 

दक्षिणेत चोल व पांड्य राजांनी आणि पुढे इ.स.च्या १६ व्या 
दातकात तंजाऊर येथील अच्युतप्पा नायक या राजाने या कलेच्या 
उत्कर्षासाठी बरेच परिश्रम केले. पुढे १७ व्या शतकात र्घु- 
नाथ नायक व विजयराघव नायक यांच्या कारकोर्दीत वेंकटमखो, 
क्षेत्रज्ञ व तीर्थनारायण यांनी प्रस्तुत कलेवर ग्रंथ लिहून तिच्या 
अभिवृद्धीत मोलाची भर घातली. १८ व्या शतकात तंजाऊर 
येथे प्रतापसिह व त्यांच्या नंतर तुळजाजी हे राज्यकर्ते होऊन 
गेले. त्यांच्या कालातही या कलेची उत्तरोत्तर वाढ होत गेली. 
त्यांच्या दरबारी महादेव अण्णवी व सुव्वराय नट्टुवनार नावाचे 
राजकवी होते. त्यांनी या कलेत विलक्षण चैतन्य निर्माण केळे. 
अण्णवी हे नाटयशास्त्रातले विद्वान म्हणून व सुव्बराय हे उत्तम 
नर्तक म्हणून गाजले. सुन्बरायांना दीक्षितार व शामशास्त्री या 
कलामर्मज्ञांचे मार्गदर्शन लाभले होते. 

सुव्बरायांना चार मुलगे असून, चिज्नय्या, पुत्नय्या, वाडिवेलू 
व शिवानंदम अशी त्यांची नावे होती. तंजाऊर-तरेश सरफोजी 
भोसले यांच्या कारकीर्दीत ते नर्तक म्हणून नावाजले. सांप्रत 
प्रचारात असलेल्या भरतनाट्यम्‌चा तपशील या चौघांनी 
निश्‍चित केला. आजचे भरतनाट्यमूचे परिवधित स्वरूप हे 
त्यांच्याच प्रयत्नांचे फळ होय. 

भरतनाट्यम्‌ची परंपरा अशी जरी अनेक शतकांची असली, 
तरी १९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात या कलेला दुर्भाग्याचे 
दिवस आले. कलामर्मज्ञांचे तिच्यावरून लक्षच उडाले. हिदु- 
स्थानावरची परकीय राजवट हे तिचे मुख्य कारण होय. 
इथल्या पाश्‍चात्य राज्यकर्त्यांनी असा पद्धतशीरपणे प्रचार 
आरंभला, की हिंदी कला ही जुनाट, गांवढळ, सामान्य आणि 
अनैतिक आहे. या अपप्रचाराला पाइचात्यविद्याविभूषित असे 
आपले लोकही बळी पडले. त्यांनी अशी समजूत करून घेतली, 
की जेजे पौर्वात्य ते ते हिणकस व जे जे पाश्‍चात्य ते ते श्रेष्ठ 
व अनुकरणीय होय. 

दुसर्‍या बाजूने या अवनतीला आणखीही एक कारण घडले. 
देवदासींनी कित्येक शतके. या अभिजात कलेचे संरक्षण केले 
असले, तरी इंग्रजी राजवटीच्या काळापर्यंत त्यांच्या नृत्याला 
एक प्रकारची ठरीव आणि कलाहीन चाकोरी प्राप्त झाली 


भरतनाट्यम्‌ 


पुर्वी या कलेला राजेरजवाड्यांकडे आश्रय मिळत असे, तोही 
नाहीसा झाला. श्रीमंत लोकांनी आपल्या घरच्या लग्नसमा- 
रंभात देवदासींना बोलावून त्यांचे नृत्य करवणे, एवढेच तिचे 
अस्तित्व शिल्लक राहिले. त्यातही गंधर्वप्रीती या नावाने हलक्या 
दर्जाचे केवळ वासना-विकारांना चेतवणारे नृत्य भरत्तनाटयम्‌- 
मध्ये अंतर्भूत ज्ञाळे आणि त्यालाच वाहवा मिळू लागली. 

असल्या या विकृत आणि हीन अभिरुचीच्या नृत्याविषयी 
साहजिकच इंग्रजी शिकलेल्या समाजसुधारकांनी विरोधी प्रचार 
सुरू केला. तसे करताना त्यांनी त्या कलेच्या मूळ वैठकीकडेही 
डोळेज्ञाक केली. ही कळा समाजामध्ये अनीतीचा फैलाव 
करणारी आहे, असा दावा ते मांडू लागले. 

समाजसुधारकांच्या या विरोधी आणि सततच्या प्रचारामुळे 
ही कला पार नामशेष व्हायची; पण इ. स. १९२ ६ साली श्री. 
ई. कृष्ण अय्यर या नावाने तिचा एक उद्घारकर्ता पुढे आला. हे 
गृहस्थ उच्चवर्णीय व सुविद्य होते. त्यांनी वकिलीची परीक्षा दिली 
होती आणि मद्रासच्या हायकोर्टात वकिली करण्याचाही त्यांचा 
मानस होता. भरतनाट्यम्‌ या कलेत विकृती शिरली असली, 
तरी तिची मूळ बेठक नेतिक आहे, आध्यात्मिक आहे आणि 
विशुद्ध सोंदर्यवादी आहे, हे त्यांनी जाणले. अज्ली ही अभिजात 
कला मरता तर कामा नर्येच; पण तिचा सर्वांगीण उद्धार 


७><<< 


पदम्‌-भरतनाटयम्‌ 
झाला पाहिजे, असे त्यांच्या मनाने घेतले आणि ते वकिलीकडे 


पाठ फिरवून कलेच्या उद्घाराकरिता बद्धपरिकर झाले. त्यांनी 
तिच्या पुनरुद्धाराची मोहीम हाती घेतली. एका बाजूने कलेची 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


उपासना आणि दुसर्‍या वाजूने तथाकथित समाजसुधारकांच्या 
विरोवाला तोंड देणे, अशनी दोन्ही काभे त्यांना करावी लागली. 
पण त्या दोहोंतही ते य्वस्वी झाले. त्यांनी लोकांत भरत" 
नाट्यमूची आवड उत्पन्न केळी. लोक त्यांच्या कार्यक्रमांना 
गर्दी करून उपस्थित राहू लागले. इ. स. १९३४ साली वारा* 
णसी येथे अखिल भारतीय संगीत परिपद भरली होती. त्या 
प्रसंगी श्री. अय्यर हे आपली शिष्या वालसरस्वती हिंच्यास्ह 
उपस्थित राहिले. त्या परिपदेत त्यांनी भरतनाटय्यमूचा प्रयीग 
सादर केला आणि तिथे जमलेल्या भारतीय कौर्तींच्या कला- 
वंतांच्या मुखांतून प्रस्तुत कलेच्या श्रेष्ठत्वाविपयी प्रशस्ती 
मिळविली. तेव्हापासून वाल्सरस्वती ही उत्तर भारतात लोक 
प्रिय झाली. भरतनाटचमूच्या पुनरुद्धारात श्री. अय्यर यांच्या" 
प्रमाणेच तिचाही मोठा वाटा आहे. इ. स. १९३७ साली भरत 
नाटयमूच्या कलाक्षेत्रात दोन सुशिक्षित व घरंदाज मुलींनी प्रवेश 
केला. कलानिधी आणि रुक्मिणीदेवी ही त्यांची नावे होत. या 
दोघीही मद्रासच्याच होत्या. या दोघींच्या नृत्यप्रदर्शनाने भरत" 
नाटचमुच्या इतिहासात एक नवीन प्रकरण सुरू झालेः या दोन्ही 
मुली नृत्यक्षेत्रात कीतिवंत झालेल्या पाहून दक्षिणेतील मध्यम 
वर्गातल्या कितीतरी मली भरतनाटययमच्या क्षेत्रात पदापेण करू 
लागल्या. रामगोपाल, कृष्णराव, चंद्रभागादेवी, कमला लक्ष्मण, 
यामिनी कृष्णमूर्ती, मृणालिनी साराभाई, रीतादेवी चटर्जी, शांता 
राव, वेजयंतीमाला, पद्मिनी, रागिणी, इ. स्त्री-पुरुष कलावंत 
उच्च प्रतीचे भरतनाट्यमूचे नर्तक म्हणून प्रसिद्धीस आले. 
आता भरतनाट्यम्‌ ही कला विस्मृतीच्या आणि 

वादाच्या तावडीतून बचावली आहे. इतकेच नव्हे; तर र 
तिला प्रतिष्ठाही लाभली आहे. श्रीमंतांपासुन गरीबांपर्यंत सत 
थरांतळे कित्येक कलावंत सांप्रत तिची उपासना करीत आहेत 
जागोजाग भरतनाटमूचे प्रयोगही होत आहेत. वृद्धिमान आणि 
सुशिक्षित स्त्री-पुरुष तिच्याकडे आकृष्ट होत आहेत. मध्यम” 
वर्गीय लोक आपल्या मुलींना या कलेचे दिक्षण मिळावे यासाठी 
प्रयत्न करीत आहेत. त्यामुळे या कलेचे शिक्षण देणार्‍या नव” 
नवीन संस्था निर्माण होत आहेत. या सर्वे कलासंस्थांमध्य 
अड्यारचे कलाक्षेत्र आणि एग्मोर येथील इंडियन इन्स्टिटयूट 
ऑफ फाइन आटंस्‌ या संस्थांचा उल्लेख अवश्य केला पाहिजे. 
याशिवाय कित्येक नट्टुवनार (नृत्यशिक्षक) घरोघरी मुलींना 
नृत्यकलेचे शिक्षण देत आहेत, ते वेगळेच. एतावता भरतनाटचम्‌ 
ही कला सांप्रत रसिकांना शुद्ध सात्त्विक आनंद देण्यात दिवसें- 
दिवस अधिकाधिक यडस्वी होत आहे. गेल्या अर्धशतकाच्या 
अल्पकाळात भरतनाटयमूने केलेली प्रगती नि:संशय स्पृहणीय 
आहे. [ श्रीमंत सो. पद्मिनीराजे पटवर्धन ] 


खंड सहावा 


भरतवाकय संस्कृत काजाकमपुवोकानकक गेवटी _नटांच्या तोंडी जे 

एक आक्यावचन नाटक 1५ घातलेले असत, 
त्याला भरतवाक्‍्य अशी संज्ञा आहे. भासापासून पुढे झालेल्या 
सर्व संस्कृत नाटककारांनी आपल्या नाटकाच्या शेवटी भरत- 
वाक्य लिहिलेले आहे. 

भरतवाक्य हे नाव कोणी व केव्हा दिले, ते समजत नाही. 
भरतवाक्य याचा एक अर्थ भरतांचे म्हणजे नटांचे वार्क्य असा 
हीतो. एकदा नाटकाचा आरंभ झाला, की नटांना आपल्या 
भूमिकेव्यतिरिक्‍त इतर काहीच बोलता येत नसते. म्हून शेवटी 
स्या सर्वाच्या तोंडी हे भरतवाक्‍्य घातले गेळे, असे राघवभट्टाने 
आपल्या शाकुंतलावरील टीकेत म्हटले आहे. सामान्यपणे नाट- 
काच्या नायकाच्या तोंडी भरतवाक्य घातलेले दिसते. 

भरतवाक्य याचा दुसरा अर्थ, नाटचशास्त्राचे प्रणेते भरत- 
मुनी यांच्या गौरवार्थ वाक्य, असाही करतात. 

भरतवाकर्‍यात साधारणपणे राजेलोकांचा उत्कर्ष किवा सवे- 


सामान्य लोकांचे हित चितिलेळे असते. पाऊस पडावा, धन- - 


धान्यसमृद्धी व्हावी, गायींनी पुष्कळ दूध द्यावे, लोकांना सुख 
हाभावे, अशी इच्छा त्यात व्यक्‍त केलेली असते. कालिदासाने 


*ऊछेतलाच्या शेवटी घातलेल्या भरतवाक्यात प्रथम राजाचे 
(ये झोंगूत मग स्वत:ची एक उत्कट इच्छा प्रकट केली 
€, ते भरतवाक्य असे- 
प्रवर्ततां प्रकतिहिताय पाथिवः 
सरस्वती श्रुतमहतां महोयसाम्‌ । 
ममापि च क्षपयतु नीललोहितः 
__ पुनर्भवं परिगतक्षक्तिरात्मभू॑ ।! 
अर्थे- राजा प्रजेच्या हितासाठी प्रयलजक्षील राहो. शास्त्रा- 
*यासी विद्वान आणि कवी यांच्यावर सरस्वतीचा वरदहस्त 


राहे ज्याचे लेले रद रः 

शा. ज्याचे सामर्थ्यं सववत्र प्रकट झाल आहे, असा शंकर 
माझ्या पुनरजन्माचा क्षय करो. का 

असल संस्कृत नाटककारांनी आपल्या नाटकांत झ्षरतवाक्‍्ये घातल 


न छी, तरी भरतवाक्य या शब्दाने त्याचा उल्लेख कोणत्याही 
ट्थझास्त्रविषयक ग्रंथात आढळत नाही. [स ना. सों.] 


भरत (इ. स..चे १३वे दतक १) एक 
सामी हा काऱ्यपगोत्री ब्राह्मण ह्‌ 


शोंचे नाव ही 

य नारायण आणि आईचे नाव यशदा ऱ् 
नाथ औरंगम येथे राहत होता. तिथे होयसळाधीरव 
तीच्या काळात याने सामवेदावर आपले भाष्य रचल. € भाष्य 


से र 
'रुर्ण सामवेदावर आहे. ते लहान असूनही सरस आहे. ण 
अजून संपूर्ण छापळे गेले नाही. [ वै. सा सं नार 
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भरद्वाज 


१) एक वैदिक क्रूषी. बृहस्पती व ममता यांचा 
भरद्ठाजञ पुत्र. हा जन्मल्यावर ती दोघेही एकमेकांना ' भर- 
द्वाजमिमम्‌ * याला संभाळ, असे म्हणू लागली. त्यावरून याला 
भरद्वाज असे नाव मिळाले. पण दोघेही त्याला टाकून निघून 
गेली. तेव्हा मरतांनी त्याला उचलून घेतले व दुष्यंतपुत्र भरत 
पुत्रप्राप्तीसाठी मरुत्स्तोम नामक यज्ञ करीत होता, त्याच्याकडे 
नेले. मरुतांनी भरताला तो पुत्र अर्पण केला. मोठा झाल्या- 
बर त्याने भरतासाठी एंक यज्ञ केला व त्याला भूमन्यू नावाचा 
पुत्र मिळवून दिला. तोच पुढे भरताचा वारस ठरला. 

भरद्वाज हा उंच, कृश व फिकट होता; तसाच तो दीर्घा- 
युपी, तपस्वी व विद्वान होता. 

भरद्वाजाने सर्व वेदांचे अध्ययन करण्याचा प्रयत्न केला, पण 
तेन जमल्यामुळे त्याने इंद्राला प्रसक्ष करून त्याच्याकडून 
प्रत्येकी शंभर वर्षांचे असे तीन जन्म मागून घेतले. तीन्ही 
जन्मांत हा गुरुकुलात सतत वेदाध्ययन करीत राहिला. तिसर्‍या 
जन्मात शेवटी भरद्वाज अंथरुणाला खिळला असता इंद्र त्याच्या- 
कडे आला आणि त्याला म्हणाला. * तुला आणखी एक जन्म 
मी दिला, तर तू काय करशील ?' त्यावर भरद्वाज म्हणाला. 
“मी वेदाध्ययनच करीन '- तेव्हा इंद्राने तीन पर्वत निर्माण केले 
व प्रत्येक पर्वतातील एक एक मूठ माती घेऊन व त्यातील 
एक एक कण भरद्वाजाला दाखवून म्हटले. वेदांचे ज्ञान या 
तीन पर्वताएवढे आहे; तर तुला मिळालेले ज्ञान या तीन 
कणांएवढे आहे. तेव्हा आणखी शंभर वर्षे तुला आयुष्य दिले, 
तरी तुझ्या हातून काय विशेष होणार ?' पण तरीही भरद्वा- 
जाने वेदाध्ययनासाठी आणखी शांभर वर्षे मागितलीच. त्याच्या 
या ज्ञानतिष्ठेने इंद्र संतुष्ट झाला व वेदज्ञान मिळविण्याचा 
सोपा उपाय म्हणून त्याने त्याला सावित्राग्निविद्या शिकवली. 
तदनसार सावित्राग्तिचयन करून भरद्धाज हा वेदज्ञाता व 
स्वर्गाचा अधिकारी झाला. 

भरद्वाज हा सूक्तद्रष्टाही होता. क्ग्वेदाच्या सहाव्या मंडलात 
याच्या अनेक त्रध्रचा आहेत. संपूर्ण सहावे मंडल हे भरद्दाज व 
त्याच्या कुलातील पुरुष यांनी रचलेले आहे. भरद्वाज हा दिवो- 
दास राजाचा पुरोहित होता. दिवोदास व शांबरासुर यांच्या 
यद्वाच्या वेळी त्याने दिवोदासाचे पौरोहित्य पत्करले व त्याच्या 
मदतीसाठी इंद्राला बोलावून आणले. त्या युद्धात शंबराचा 
सपशेल पाडाव झाला व त्याची अलोट संपत्ती दिवोदासाला 
मिळाली- या साहाय्याबद्दल खूष होऊन दिवोदासाने भरद्वाजाला 
दहा घोडे, दहा कोश, दहा महावस्त्रे व दहा सोन्याचे गोळे 
दान म्हणून दिले (क. ६.४७.२२-२३). 

आणखीही दोन राजांशी भरद्दाजाचा संबंध आलेला आहे. 


भरद्दाज 


एकदा अभ्यावर्ती चायमान व वारशिख यांच्यामधले वितुष्ट वाढून 
त्याचा परिणाम लढाईत झाला. त्यात वारशिखांनी अमभ्यावर्ती 
चायमानांचा पुर्ण पराभव केला. त्याच वेळी वारशिखांनी सृंजय- 
पुत्र प्रस्तोक या राजाचाही युद्धात पराजय केला. भरद्वाजाचे 
मंत्रकोशल्य, इंद्रभक्‍ती व कर्तवगारी यांची चांगळी जाणीव 
असल्यामुळे चायमान व प्रस्तोक हे दोघेही भरद्वाजाकडे गेले 
आणि त्यांनी त्याला आपले पौरोहित्य स्वीकारून वारणिखांचे 
पारिपत्य करण्याच्या कामी मदत करण्याची विनंती केली. भर- 
द्वाजाने हे काम आपला पुत्र पायू याच्याकडे सोपविले. तेव्हा 
पायूने त्यांच्या निरनिराळ्या शस्त्रांची सूक्ते म्हणून ती प्रभावी 
केली व त्यांना युद्धात जय मिळवून दिला. भरद्वाजाचे 
वाक्‍य असे होते-- 
अंहांसि द्रिता तरेम ता तरेम तवावसा तरेम । 
(क्र. ६.२.११) 
अर्थ-- हे अग्ने, आम्ही सर्व संकटांतून पार पड्‌ , खात्रीने 
पार पडू आणि तेही तुझ्या कृपेने पडू. 
आम्ही चांगल्या वीरांसह शंभर वर्षे आनंदपुर्वेक राहू, ही 
त्याची आकांक्षा होती. (क्र. ६-१०.७) 
आमचा देह दगडाचा होवो, असे 
( क्र. ६-७५-१२). 
क्लग्वेदाच्या सहाव्या मंडलातील २८वे सक्त गोसूक्त म्हणून 
प्रसिद्ध आहे. त्यातली एक क्रचा ( ६.२८.१ ) अशी - 
आ गावो अग्मुत भद्रमक्रन्‌ त्सोदन्तु गोष्ठे रणयन्त्वस्मे । 
प्रजावतीः पुरुरूपा इह स्युरिन््ाय पुर्वोरुषसो दुहाना: ।। 
अर्थ - अनेक जातींच्या केल्याणभ्रद अद्या सवत्स गाई आमच्या 
गोठ्यात रममाण होऊन उष:काली इंद्राप्रीत्यथ दुग्ध स्रवोत. 
सवत्स दुभती गाय घरोघर असलीच पाहिजे आणि कोण- 
त्याही सबबीवर किवा युद्धात तिचा वध करू नये, असे भर- 
हाजाने सांगितले आहे. 


गोसंरक्षण व गोसंवर्धन या दृष्टीने भरद्वाज कूषीने वेदिक 
काळात बरीच वेचारिक क्रांती घडवून आणली असली पाहिजे, 
असे वाटते. [ त्र. आ. ' "६. द.; प्रा.च. को.; एकता, मार्गशीर्ष 
पोष १८८० ] 

(२) रामायणात उल्लेख केलेला एक क्रषी. हा वाल्मीकीचा 
शिष्य होता. गंगा-यमुनांच्या संगमावर प्रयाग येथे याचा 
आश्रम होता (वा. रा. अयोध्या. ५४. ५-९). रामचंद्र दंडकार- 
"यात जाताना याच्या दर्शनाला गेला होता. तेव्हा त्याने त्याचा 
चांगला आदरसत्कार केला. * मला राहण्यासाठी एखादे स्थळ 
सांगा, असे रामचंद्राने त्याला म्हटले. त्यावर त्याने म्ह्टले. 
“तू माझ्या आश्रमातच राहा '. त्यावर राम म्ह्णाला. “ हे ठिकाण 


घोष- 


त्याने म्हटले आहे 
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अयोध्येच्या वरेच जवळ असल्यामुळे इथे राहिल्यास अयोध्येच्या 
नागरिकांकडून मला त्रास होईल; तेव्हा दुसरे एखादे ठिक 
सांगा. ' मग त्याने रामाला तिथून दहा कोसांवर असलेल्या 
चित्रकूट पर्वतावर जाऊन राहायला सांगितले. त्यावरून रामचंद्र 
तिकडे गेला. (वा. रा. अयोध्या. ५४-५ ५) येळा 
रावणवधादी कृत्ये आटोपून रामचंद्र लंकेहून ल. 
परत जात असता पुन्हा याच्या आश्रमात आला दराला त 
त्याने आपण आल्याबद्दल मरताकडे निरोप पाठवला दजा ते 
भरद्वाजाला देवर्वाणनी नावाची कन्या होती व ती ९ 
विश्रव्याला दिली होती. [ प्रा. च. को.; वा. रा. को. ] असे 
(३) अंगिरसकुलोत्पन्न एक ,क्वषी. हा गंगाद्वारी राहत अ 
एकदा हा गंगेवर स्नानासाठी निघाला असता घृताची नोज क 
असरा याच्या दृष्टीस पडली. सद्य:स्नात व तारुण्याने वीर ते 
केळी ती अप्सरा पाहून त्याचे अमोघ वीर्य स्खलन पावले. 
त्याने एका द्रोणात ठेवले. त्यापासून जो पुत्र जन्माला 7! 
त्याचे नाव द्रोण असे ठेवले गेले. (म. भा. आदि. ६३१ डड 
(४) एक सूत्रकार. याने श्रौतसूत्र व गृह्यसूत्र लिहिले हेत. 
वश्‍वरूपाने व अपरार्काने याच्या धर्मसूत्रातले उतारे दिले यान 
यावरून याने धमंसूत्रही लिहिले असावे, असे वाटते. हे 
स्मृती नावाच्या एका ग्रंथाचाही पद्म पुराणात उल्लेख आ आ 
कोटिल्याने अर्थशास्त्रकार म्हणून भरद्दाजाचा सात नाती 
उल्लेख केला आहे. राजाने कसे वागावे यासंबंधी यनी 
डाजाची काही मते अर्थशास्त्रातच दिली आहेत. महाभार राज- 
( शांति. ६७ ) कणिकाच्या या मतांचा उल्लेख आहे. नेता, 
नीती या विषयावरही भरद्धाजाचा एक गद्यपद्यमय ग्रंथ डी 
असे दिसते. कारण यश्शस्तिल्क ग्रंथात भरद्वाजाचे पाद 
दोन इलोक उद्धृत केलेले आहेत. [ हि. ध.; प्रा. च. को. 


हा आश्रम प्रयाग क्षेत्राजवळ होता. 3 
वि वलहा या मोठे विद्याह्य 
होते. या विद्याल्यात धनुर्वेदाचे शिक्षण उत्तम तर्‍हेने दिले अनेक 
असे. याच्या परिसरात एक मोठे उपवन होते. त्यात कोस 
"हाशव असून वृक्षांची समृद्धी होती. याचा विस्तार २० 
होता, असे म्हटले आहे. [हि.जॉ.ए. इं] 


४% जात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने गुजरात व 
भरबाड महाराष्ट्र या प्रदेशांत आढळते. कृष्णाचा पॅशन 
नंद ज्या मेहेर जातीचा होता त्याच जातीचे हे लोक कणा 
असे एका कथेत सांगितले आहे. काहींचे असे मत आहे, की वर 
पुरुष आणि शूद्र स्त्री यांच्या पासून ही जात उत्पन्न झाली. है 


खंड संहावा री 
मूळचे गोकुळ-वृंदावनातले असावे, असे वाटते. मानव वंशशास्त्र- 
दृष्ट्या भरवाड व रवरी यांच्यांत पुष्कळ साधर्म्ये आहे. तथापि 
त्यांच्यांत रोटीव्यवहार होत असला, तरी बेटीव्यवहार होत 
नाही. भरवाड पुरुष कमरेभोवती, डोक्याला व खांद्यावर अशा 
तीन घोंगड्या घेतात. 
गुरांचे व शेळामेंढ्यांचे कळप पाळणे आणि दृूध-तुप विकणे 
हा यांचा व्यवसाय आहे. यांच्यांतील काही लोक शेतकरी व 
मजूरही आहेत. ते घोंगड्या विणतात व विकतात. अनेकदा 
धनगरांचाही या जातीत समावेश केलेला आढळतो. समान 
व्यवसाय हे त्याचे प्रमुख कारण असावे. 
विवाहप्रथा - मरवाड लोकांची लग्ने बारा, पंधरा किवा पंच- 
वीस वर्षांनी एकदा वैशाख मासात सामूहिक पद्धतीने होतात. 
त्यासाठी मोठी माळाची जागा घेऊन त्याच ठिकाणी सर्वे लग्ने 
छावतात. एकदा लग्न लावलेली जागा पुन्हा त्याच कामाकरिता 
वापरीत नाहीत. ती जागा गुरे चारायला ठेवतात. त्या जागेवर 
एक खांब उभारतात. तिथे लग्ने झाल्याची ती खूण असते. 
भराह्मण क्रिवा दर्जी त्यांच्या लग्नात पौरोहित्य करतो. परछु 
यापकी कोणी नसल्यास मुलीकडील कोणीतरी लग्न लावतो. 
यांच्यांत सोडचिठ्ठीची पद्धत प्रचलित असुन, विधवेला.धाकट्या 
दिराशी लग्न करता येते. या जातीमधील काही लोक पंधरा 
सुवेर पाळतात, तर काही लोक तो मुळीच पाळीत 
नाहीत. 
देवधर्म - काही भरवाड मातापंथाचे अनुयायी आहेत, तर 
काही रामानंदी पंथाचे अन॒यायी आहेत. झाला बापजी या 
उेण्यवान राजपुत पुरुषाला ते भजतात. जनावरे आजारी पडल्यास 
याळ नवस करतात. 
यांच्यांत जातपंचायत आहे. सामाजिक तंट्यांच्या निवाड्या- 
ठो दहा-बारा खेड्यांचा एक गट करून त्यावर एक पाटील 
नेवडळेला असतो. तो पाच-दहा लोकांची संमती घेऊन 
ऐट्यांचे निवाडे करतो. 
मेतिकप्रथा- हे लोक मृतांना जाळतात व त्यांचे श्राद्धही कर- 
जात. प्रेताची उत्तरक्रिया कायटिया ब्राह्मणाकडून केली जाते. 
> इ. जा.; ट्रा. का. बाँ.; रजःकण ] 


भरहूत मध्य प्रदेशातील एक प्राचीन स्थान. हे गाव मता 
च्या खंडात (मध्य प्रदेश) सतना स्थानकाच्या दक्षिणे 
मळंवर आहे. इ. स. १८७३ साली कनिंगहेमला तिथे एक 
डे स्तूप सापडला, तेव्हा ते विशेष प्रसिद्धी पावले. पुराण- 
शास्त्रज्ञांच्या मते हा स्तूप सन पुर्व ३ र्‍या शतकातला 
असावा. सांप्रत त्याचे भग्नावदोष मात्र तिथे पाहायला मिळतात. 
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भरहूत 
तो विटांचा बांधलेला असून, त्याचा व्यास ६८ फूट होता. 


त्याच्या चारी बाजूंना पाषाणाचे सुंदर कठडे व तोरण-दरवाजे 
होते. प्रत्येक वाजूच्या कठड्यात सोळा स्तंभ असून, त्यांवर 


क ति हि टू 
दीड - जित्याची ाा£ 
पपप पशा पा पप 77. 
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स्भ्<्ल 
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स्तंभावर कोरलेले एक चित्र - भरहुत 


फुलांचे सुंदर नक्षीकाम आणि जातकांतील निरनिराळे प्रसंग 
कोरलेले दिसतात. श्रावस्ती येथील जेतवन अनार्थपिंडिकाने 
विकत घेतले, त्या प्रसंगाचे इथले शिल्पकाम तर फारच प्रेक्ष- 
णीय आहे. या चित्रावरून त्या काळातील वेषभूषा व चाली- 
रीती यांची कल्पना करता येते. या स्तूपावर शेकडो कोनाडे 
असून, त्यांत उत्सवप्रसंगी दिवे लावले जात. 

या स्तूपाच्या अवशेषांतील मुख्य भाग कलकत्त्याच्या पुराण- 
वस्तुसंग्रहालयात आणि बाकीचे भाग भिन्न भिन्न संग्रहालयांत 
ठेवलेले आहेत. 

इथला मुख्य स्तूप अशोकाच्या वेळचा असला, तरी त्याच्या 
भोवतालचे पुष्कळसे शिल्पकाम शुंग काळातले आहे. तिथल्या 
एका तोरणावर ब्राह्मी लिपीतला एक शिलालेख असून, ते 
तोरण शुंग वंशातील धनभूती राजाने बांधले, असे त्यात लिहि- 
लेले आहे. आणखी दोन तोरणांवरही असे लेख सापडले आहेत. 
वेदिकेवरील पुष्कळ शिल्पकामांवर प्रसंगाचे नाव आणि ते चित्र 
दान देणाऱ्याचे नाव कोरलेले सापडते. 


भंरहूत 


वुद्धाच्या जीवनावर जे प्रसंग कोरलेले आहेत, त्यांत घर्म- 
चक्र, त्रिरत्न, वोविवृक्ष, स्तूप, पदयुग्म, इ. प्रतीके दिसतात; 


कुरंग-मृग जातकातील प्रसंग - भरहुत 


त्यावरून त्याकाळी बुद्धाच्या प्रतिमा बनविण्याची प्रथा नव्ह्ती, 
असे दिसते. 


र ६... ॥॥ 
धच ष्ट 1 | ्ि डा षि । 


ककवकेकर कव *व्व॥71112-.& 


बोधिवृक्षपूजा - भरहूत 


इथ अप्सरा, नाग, यक्ष यांच्या मूर्ती पुष्कळ सापडल्या आहेत. 
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शिवाय विविध प्रकारची गृहे, मंदिरे यांची चित्रेही तिथे कोरलेली 
आहेत. राजे, योद्धे, सामान्य स्त्रीपुरुष यांच्या मूर्तीही इथे आढ- 
ळतात. इथल्या बहुतेक मूर्ती सुंदर, सजीव आणि स्वाभाविक 
वाटतात. मात्र मौयकालीन शिल्पकामातली सफाई या श्ल्पांत 
दिसत नाही. कारण भरहूृतची शिल्पकला ही लोककला आहे. 
[ म. ज्ञा. को.; पा. क. ; प्रा.भा. सां. के. ] 


भराडी 'हाराष्ट्रातील एक भिक्षेकरी जात. हें लोक क 
._' (डमरू) वाजवीत असल्यामुळे व ते नाथपं 
गोसावी असल्यामुळे, त्यांना डौरे किवा डौरे गोसावी असेही 
"हगतात. यांची वस्ती प्राबान्याने पुणे, खानदेश, नगर, सोला" 
रर, सातारा या जिल्ह्यांत व मराठवाड्याच्या काही भागांत 
विखुरलेली आहे. यांच्या वहुतेक चालीरीती मराठयांप्रमाश 
असून, यांची आडनावेही जाधव, घोंगडे, इंगळे यांसारखी 


मराठा वळणाची आहेत. सोडचिठ्ठी, पाट लावणे, इ. प्रथा 


यांच्यांत रूढ आहेत. 

डोक्याला स्माल, अंगात सदरा, त्यावर जाकीट, घोतर/ 
काखेत झोळी, कपाळावर विभूती, कानात मुद्रा आणि गळ्यात 
चांदीची , शृंगी असा सामान्यपणे भराड्यांचा वेष असतो- 
यांच्या जातीत प्रत्येक मुलाला वयाच्या बहुन्यांअकयुतात 
नाथपंथाची दीक्षा देण्याचा समारंभ साजरा होतो. ब्राह्मणाच 
ब्रतवंधासारखेच त्याचे स्वरूप असते. या वेळी सर्व नातेवाईक 
व स्नेही मंडळी जमतात. दीक्षा देण्यासाठी भराड्यांच्या साळ, 
तीन गाद्यांपैकी कोणत्याही एका गादीवरीळ गुरू अथवा तो येण 
यक्य नसल्यास जातीतील ज्येष्ठ पुरुष येतो व तो मुलाच्या 
कपाळी विभूती लावून पुढील गायत्री म्हणतो- 

कंचन काया कफनी लाया नि्गण सगण चिरा दिया । 

उन्मनि मुद्रा कान भराया हेलो शृंगी सत्यजोगका माया ।! 

3 नमो गुरुको आदेशा आदेदा । 

ही गायत्री म्हटल्यानंतर मुलाचे कान टोचून त्यात मुद्रा 
तालतात. मग त्या मुलाला त्रिशूळ, डमरू, पत्तर (भोपळधाचे 
भिक्षापात्र) झोळी व शेली-शृंगी देऊन उपस्थित मंडळींजवरळ 
भिक्षा मागायला लावतात. 

भिक्षा मागताना भराडी * अल्लख ' असा नाथपंथी घोष 
करतो. भिक्षेच्या वेळी तो जी गाणी म्हणतो, त्यांत भैरवाच्या 
व शिवाच्या स्तवनाबरोबर तात्त्विक विचारांनी व उपदेश्यांनी 
रंगलेली गाणीही असतात. ज्योतिबा हे ज्यांचे कुलदैवत आहे, 
त्यांच्याकडे भराड नामक कुलाचार पाळला जातो. विवाह” 
मंगलादी कार्यांपूर्वी, सोनाराकडून देव उजळून आणल्यावर व॑ 
कार्ये उरकल्यावरही हे भराड करतात. तसेच नवरात्र उत्स- 


खंड सहावा 


वाच्या वेळी रोज रात्री भैरवनाथाच्या मंदिरात भराड होते. 
भराडाचे स्वरूप गोंधळ व जागर यांच्याप्रमाणेच प्रथम गण, 


मराठी लोकसंस्कृतीचे उपासक या पुस्तकावरून 


त्यानंतर देवदेवतांना आवाहन, मग उपास्य देवतेच्या स्तुतिपर 
गोत, त्यानंतर कथानिरूपण व शेवटी आरती, असे असते. 
गोंधऴांप्रमाणेच भराड्यांनीही पूर्वीपासून तमाशे गाजवले 
असून, आजही थोड्याफार प्रमाणात ते तमाशाचे फड चालवताना 
आढळतात. प्रथम देवांची पाच नावे घेतल्यावर भराडी थोर 
उर्षांचे गुणगान करणारे पोवाडे म्हणतो. एखाद्याला सपदश 
झाला, तर त्याला भैरवाच्या देवळात नेतात व तिथे भराडी 
एक कथा सांगतो. ही कथा जसजशी पुढे सरकते, तसतसे त्या 
माणसाचे सर्पविष उतरते, अशी समजूत आहे. 
भराड्यांच्या साडेतीन गाद्यांपैकी काशी, सोनारी व ज्योतिबा 
(कोल्हापूर) या तीन पूर्ण गाद्या व जुलरजवळचे पार्हंड ही व 
_ भतिकप्रथा - यांच्यांत प्रेत पुरण्याची चाल आहे. पुरण्यापूर्वी 
भेताला विभती लावतात. मग वुरुडाकडून मखर आणून ते 
केळीच्या खुंटांनी व फुलांनी सजवतात. नंतर प्रेताला भगवी 
|्ड चढवून ते त्या मखरात वसते करतात आणि झ्ंखांचा 
व्वेनी घुमवून प्रेत स्म्यानात नेतात. तिथे त्यांचा गुरू किवा 
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भराडी गौर 


जातीतील एखादा श्रेष्ठ पुरुष पुढील गायत्री म्हणतो-- 
विभूत माता विभूत पिता विभूत कुलदेवता 
विभूत कुठे जन्मलो ? गायीच्या कुशी अग्नीच्या मुशी 
3 नमो गुरुको आदेश आदेश 
मट्टोका आसन मट्टोका बासन मट्टोको काया कडस्तान लाया 
3 नमो गुरुको आदेश 
यानंतर गुरूकडूनच प्रेत पुरले जाते. श्राद्धप्रसंगी पितरांच्या 
नावाने जंगमाला शिधा देतात. [ म. लो. उ. ] 


भराडी जार विदर्भातील स्त्रियांचा एक पूंजोत्सव. श्रावण 
महिन्याच्या सबंध शुक्ल पक्षात अथवा आण- 
खीही पुढे सात दिवस हा उत्सव चालतो. या कालात शांकर- 
पार्वतींच्या प्रतिमांची अथवा त्यांच्या प्रतीकांची कलात्मक 
पद्धतीने मांडणी करून पुजा करतात. हा उत्सव गावातल्या 
लोकसंख्येच्या प्रमाणात एका अथवा अनेक ठिकाणी केला जातो. 
गौरस्थापनेच्या आदल्या दिवशी एक मुल्गी घरोषर जाऊन 
उत्सवाचे निमंत्रण करून येते. या मुलीला मुखरीण म्हणतात. 
उत्सवाच्या प्रथम दिवशी गावातील सुवासिनी स्त्रिया आपल्या 
मुलींसह नवी वस्त्रे नेसून वाजतगाजत नदीवर किवा जला- 
हायावर जातात व तिथली थोडी वाळू आणि छोटे खडे वेचून 
घेतात. तसे करताना देवीची पुढीलप्रमाणे प्रार्थना करतात- 
खडक फोडू, माती काढू । निघा निघा गवरी बाई 
ही प्रार्थना पाच वेळा म्हटल्यावर ते. वाळू-खडे घेऊन घरी 
परततात. येताना जी विविध गाणी गातात, त्यांपैकी एक असे- 
खण खण कुदळी, मण मण माती । 
देऊळ खचलं, चांदण्या राती ॥। 
चांदण्या रातीचं, माणिक मोती । 
घाल घाल गवराई, आपुल्या नाको ॥ 
घरी परतल्यावर आणलेल्या वाळूपासून एखाद्या पाटावर 
शंकर-पार्वेतींच्या मूर्ती बनवितात व त्या घेऊन मिरवणुकीने 
मख्य पूजास्थानी जातात. तिथे सर्वे स्त्रिया व मुली विविध 
फुलांनी त्यांची पूजा करतात. पूजेपुढे ज्या रांगोळ्या काढतात, 
त्यांत निरनिराळा प्राण्यांची व देव-देवतांची चित्रे असतात. 
ही चित्रे काढताना लोकगीते गातात. 
याप्रमाणे चार चार दिवसांनी पहिली पूजा विसजित करून 
नवी पुजा मांडतात. पाचव्या वेळी मोठ्या मिरवणुकीने शंकर- 
पार्वतींच्या मूतींचे जलाशयात विसर्जन करतात. मृतिविस्जन- 
प्रसंगी जे गीत गातात, त्यातील काही भाग असा- 
जा जा गवराबाई, जा जा गवराबाई । 
बाळ तुमचं भुकेलं, भुकेलं असेल माई । 


भराडी गोर 


सागराच्या शिपेवरी, पाजील दूध आई ॥ 
मिरवणूक परतल्यावर सर्वजणी मुखरिणीला आहेर करतात. 
उत्सवाच्या कालात प्रतिदिवश्षी दुपारी झिम्मा, फुगड्या, पिंगा, इ. 
खेळ खेळून वातावरण गाजते वाजते ठेवतात. [ देवीकोश ३] 


र एक द्रविड जमात. या लोकांची वस्ती मध्य प्रदेशात 
भारया आढळते. हे लोक गोंडांसारखे दिसत असले, तरी यांचा 
व गोंडांचा काही संबंध नाही. भरिया आपल्या उत्पत्तीसंबंधी 
सांगतात, की अर्जुनाने एकदा गवत दाबून एक पुरुष निर्माण 
केला आणि तोच आमचा मूळ पुरुष झाला. विद्वानांच्या मते 
भाटतेली या जातीपासून यांची उत्पत्ती झाली असावी. शेती हा 
यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. 

भरियांत अठरा पोटभेद आहेत. या जमातीची रचना अत्यंत 
शिथिल आहे. अगदी कमी प्रतीचे लोक सोडून अन्य कोणत्याही 
जातीच्या लोकांना हे आपल्यात प्रवेश देतात. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत प्रौढविवाहाची पद्धत आहे. हळदी, 
सप्तपदी, इ. विधी यांच्या लग्नात असतात. हे विधी संपायच्या 
वेळी मुलीचा बाप तिला हुंडा देतो. मग जेवणावळी होतात. 
त्यानंतर वघू नवर्‍याच्या घरी जाते. 

एखाद्या मुलीने व्यभिचार केल्यास तिचा विवाह विधवा- 
विवाहाप्रमाणे करतात. विधवा आपल्या धाकट्या दिरावरोबर 
लग्न करू शकते. प्रथमवराने जर विधवेशी लग्न लावले, तर 
त्याला काही धामिक विधी करावे लागतात. 

देवधर्म - हे दुल्हादेव, नारायणदेव, बुढादेव, करुआ, सक्रई, 
इ. ग्रामदेवांना भजतात. दिवाळीच्या दिवशी देवाला काळी 
कोंबडी बळी देतात. सागाचे झाड हे यांचे प्रमुख देवक आहे. 
नारायणदेवाची प्रतिमा म्हणून एक तांब्याची अंगठी असते आणि 
सक्रई देवीसाठी लोखंडाची अंगठी असते. 

मतिकप्रथा - हे मृताला पुरतात अथवा जाळतात. मृत्यू घात- 
पाती असेल, तर त्याला पुरतात. एखाद्याला वाघाने मारले असेल, 
तर्‌ त्याच्या नातेवाइकांना जातिबहिष्कृत करतात. प्रौढ मृतासाठी 
दहा दिवस सुतक पाळतात. या दहा दिवसांत रोज मृताच्या 
नावाने घराबाहेर पिंड ठेवतात. तीन वर्षानंतर मृताच्या स्मृति- 
प्रीत्यर्थ अंगठी, तार, इ. वस्तू दान देतात. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं.] 


- अगे प्राचीन होक व जनपद. हे लोक त्रिगर्त (पंजाब) प्रदे- 
भ शात राहत होते, असे पाणिनीने म्हटले आहे (अष्टा. 

. ४.१.-१११) . पाणिनीने त्यांच्या जनपदाचाही उल्लेख केला आहे 
(४-१-१७८). भग हा एक संघ होता आणि शिद्युमारगिरी ही 
त्याची राजधानी होती, असाही उल्लेख मिळतो. [पा. का. भा. ] 


ह. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या आठव्या मंडला- 
भर्गप्रागाथ तील ६० व ६१ ही दोन सूक्ते याच्या ह. नावा- 
वर आहेत. या दोन सूक्तांचे अनुक्रमे अग्निस्तुती व इंद्रस्तुती 
हे विषय आहेत. याची अग्निस्तुतिसंवंधीची एक क्र्चा अश्ी- 
शोचा शोचिष्ठ दोदिहि विशं मयो रास्व स्तोत्रे महाँ असि । 
देवानां शमंन्‌ मम सन्तु स्रयः शात्रूबाह: स्वग्नयः ।। 
(क्र. ८६०६ ) 
अर्थ - हे प्रज्वलित, उदार आणि भक्‍्तप्राथित अग्ने, के 
आणि आमच्या परिवाराला तू तेजस्वी, सुखी, शत्रुंजय आ 
तुझा उपासक वनव. कनक. 
एकसष्टाव्या सृक्‍तातील * यत इन्द्र भवामहे' या क्रचेने प्र 
होणार्‍या १३ ते १८ क्रचा शांतिपाठमंत्र म्हणून पठण गा 
ग्रहवाथेच्या निवारणासाठी व अपशकुनादींच्य़ा परिहारार्थ य 
मंत्रांचा जप करतात. [ प्रा. च. को.; क्र. म. भा. ] 


त: वैदान्ताचा एक आचार्य. याने कठ व बृहदारण्यक 
भदप्रपच हरा उपनिषदांवर भाष्य लिहिले होते. हा शंकरा 
चार्यांच्या अगोदर होऊन गेला. हा शंकराचार्यांप्रमाणे पूरण र 
नव्हता. त्याचे मत दवैताद्वैत, भेदाभेद, अनेकान्त, इ. ९. 
प्रसिद्ध होते. त्याचे प्रतिपादन असते- पारमाथिक सत्य नड 
आहे आणि अनेकही आहे. ब्रह्मरूपात ते एक आहेव क. 
रूपात नाना आहे. जोव हे नाना असून, ते पदमॉस्याच्य 
एकदेशात राहतात. जीवांचे नानात्व हे केवळ उ्पा क 
नसून, धर्मभेद व दृष्टिभेद यांमुळे ते वास्तविक आहे. र, 
आहे हे खरे; पण ते समुद्र व तरंग यांच्याप्रमाणे भेदाभे झे 
युक्‍त आहे. समुद्ररूप असल्यामुळे तरंग व समुद्र यां वयात 
आहे आणि तरंगाचे वेगळेपण स्पष्ट दिसत असल्यामुळे न 
दैतही आहे. जीव हा ब्रह्माचा परिणामस्वरूप आहे. ज की. 
परमात्मराशी, जीवराशी व मूर्तामू्तराशी असे त्रिविध कही 
अपरा व परा अशी दोन प्रकारची मुक्‍ती आहे. देहात असत 
जेव्हा जीवाला ब्रह्मसाक्षात्कार होतो, तेव्हा तिळा अपरा नश, 
म्हणावे. सांसारिक विषयातली आसक्ती सोडल्याने ही तो 
लाभते. देहपात झाल्यानंतर जेव्हा जीव ब्रह्मात विलीन क. 
तेव्हा परा मुक्तीचा उदय होतो. ही अवस्था अविद्येची नि नी 
झाल्यानंतरच प्राप्त होते. मोक्षासाठी क्रिवा ब्रह्मप्राप्त 
केवळ ज्ञान किवा केवळ कर्म हे साधन नसून, ज्ञानकर्मसमुच्चय 

हे साधन आहे. [ शंकराचार्य ] 


एक काम्य व्रत. चांगला पती मिळावा म्हणून 


भतेप्राप्तित्रत कुमारिकांनी हे व्रत आचरायचे असते. 


खंड सहावा 


स्वर्गात ज्या अप्सरांना नारायण पती मिळावा अशी इच्छा 
झाली, त्या अप्सरांना नारदाने हे व्रत सांगितले. याचा विधी 
असा- चैत्र शुद्ध द्वादशीला उपवास. विष्णू व लक्ष्मी यांच्या 
चांदीच्या मूर्ती करून त्यांची पुजा आणि कामदेवाचा न्यास. 
दुसऱ्या दिवशी त्या मूर्ती ब्राह्मणाला दान द्याव्या. [हिं ध.] 


भतेयज्ञ (इ. स. च्या ८ व्या शतकापूर्वी) एक प्राचीन 

भाष्यकार. मेधातिथीने (मनु. ८. ३ वरील 
भाष्यात) याचा उल्लेख केला आहे. अग्निहोत्राची दीक्षा कोणी 
ध्यावी, या संबंधीचे भतृंयज्ञाचे मत त्रिकांडमंडनाने आपल्या 
आपस्तंबसूत्रध्वनितार्थकारिकांमध्ये दिले आहे, ते असे- ज्याने 
न वेदग्रंथांचे पाठांतर केले आहे, त्याला त्यांचा अर्थ कळत नसला 
तरी अग्निहोत्राची दीक्षा घेण्याचा अधिकार आहे. 

भतृंयज्ञाने कात्यायनश्रौतसुत्रांवर व गौतमधमंसूत्रांवर भाज्य 
लिहिले होते, असे सांगतात. प्रा. बलदेव उपाध्याय यांच्या मते 
भेतयज्ञ हा पारस्कर गृह्यसूत्रांचा सर्वांत प्राचीन टीकाकार होय. 


* घ.; पू. म. भा. ] 
र्‍ तेहरी संस्कृत कवी. याच्या काळासंबंधी मतभेद 
भतेहरी 


असून, याचे विश्‍वसनीय चरित्रही उपलब्ध नाही. 
देतकथा, लोकगाथा व अन्यत्र विखुरलेल्या माहितीवरून याचे 
पेरित्र मिळते, ते असे- 
भतेहरी हा उज्जयिनीचा राजा असून, विक्रमादित्य या. 
करणाऱया दुसर्‍या चंद्रगुप्ताचा भाऊ होता. गोपीचंदाची 
गाता मयनावती ही त्याची बहीण. भतृं हरीच्या बापाचे नाद 
घेंदरसेन व पत्नीचे पिंगला. 
टा भतहरी पिंगलेसह शिकारीला गेला; पर, 
आदी तुडवूनही त्याला क्षिकार मिळाली नाही. शेवटी संध्या- 
च्या वेळी निराक्ष होऊन तो घरी परतत असता त्याठा 
(क मृगांचा कळप दिसला. त्या कळपाच्या अग्रभागी एक मृग 
्ताहोता. भतंहरीने तत्काळ आपला भाला सरसावला आणि 
तया मृगावर फेकणार तोच, पिंगला म्हणाली. * महाराज, 
ह मुगराज सतराझो हरिणींचा पती आणि पोशिंदा आहे. तेव्हा 
पुम्हो याला मारू नका.' राजाने ते ऐकले नाही. त्याने अचूक 
जा फेकला आणि त्या मगराजाला धरणीवर पाडले. प्राण 
... ता सोडता तो मृगराज मनुष्यवाणीने भतृंहरीला म्हणाला. 
त तुझा काहीही अपराध केला नसताना तु मला मारलेस; 
हे तु बरे केले नाहीस. आता मी सांगतो, तेवढे तरी कर. मी 
तैल्यावर माझे शिंग शिंगीबाबाला दे; माझे डोळे चंचल नारीला 
' पाझे कातडे साधुसंतांना दे; माझे पाय पळून जाणाऱ्या चोराला 


परंतु अनेक 
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भतंहरो 


दे आणि माझ्या शरीराची माती पापी राजाला दे. 

मृगाचे हे बोलणे ऐकून भतंहरीचे हृदय द्रवले. मरतानाही 
त्या मृगाची परारथंबुद्धी त्याला सोडून गेली नाही, ही गोष्ट 
तर त्याच्या मनाला फार घायाळ करून गेली. मग त्याने त्या 
मृगाचे कलेवर घोड्यावर घेतले व तो वाट चाळू लागला. 
वाटेत त्याला गोरक्षनाथ भेटला. भतू हरीने त्याला झाला प्रकार 
सांगितला व त्या मृगाला पुनश्‍च प्राणवान करण्यासाठी विनविले. 
गोरक्षनाथ म्हणाला, “ मी याला जिवंत करीन; पण मग तू 
विरागी होऊन माझा शिष्य बनले पाहिजेस. ' राजाने ते कबूल 
केले आणि मृग सजीव होताच त्याने गोरक्षाचे शिष्यत्व पत्करले, 

भर्तहरीला वैराग्य प्राप्त होण्याचे कारण दर्शवणार्‍या आण- 
खीही कथा आहेत. एकीत त्याला आपल्या पत्नीच्या शीला- 
विषयी संदेह निर्माण झाल्यामुळे तो संन्यास घेतो, असे दाख- 
वले आहे; तर दुसरीत पिंगलेच्या मृत्यूमुळे त्याला अतिशय 
दुःख होते व त्या प्रसंगी गोरक्ष त्याला मनुष्यजन्माची नश्‍वरता 
पटवून देऊन वैराग्यदीक्षा देतो, असे सांगितले आहे. 

उज्जैनपासून जवळच क्षिप्रा नदीच्या तीरावर एक गुहा 


भतंहरीची गुंफा - उज्जेन 


आहे, तिला भतृहरीची गुंफा असे म्हणतात. विरक्त झाल्या- 
नंतर भरतृहरीने या गुहेत तपश्चर्या केली असे म्हणतात. या 
गुहेत प्रथम जेन विहार असावा, असे वाटते. कालांतराने नाथ 
संप्रदायाच्या लोकांनी ती आपली आहे असे सांगून, तिला हे 
नाव दिले असावे. 

भतृंहरी विख्यातनाम आहे, तो त्याच्या शतकत्रय या काव्या- 
मुळे. नीती, वैराग्य आणि शृंगार या विषयांवर भतेहरीने तीन 


भतंहरी 


शतककाव्ये लिहिली. या तीनही शतकांची भाषा सरससुंदर 
असून, त्यांतक्रे दृष्टांत सर्वपरिचित आहेत. धीरोदात्त पुरुपाचे 
वर्णन करताना तो लिहितो- 
विपदि धेयंमथाभ्युदये क्षमा सदसि वाक्‍पटुता युधि विक्रम: । 
यशसि चाभिरुचिव्येसनं श्रुतो प्रकृतिसिद्धमिदं हि महात्मनाम्‌ ।॥ 
अर्थ - विपत्तीत वैर्य, ऊजित काळात क्षमा, सभेमध्ये वाक्‍्प- 
टव, संग्रामात निघड्या छातीने झुंजणे, सत्कीर्तीविषयी अभि- 
रूची आणि ज्ञानार्जनाची आवड, या गोष्टी महापुरुषांच्या अंगी 
प्रकृतिसिद्धच असतात. 
भतृहरी हा जीवनाचा रस घेणारा आणि जीवनदर्शी असा 
कवी आहे. त्याची दृष्टी निर्मळ आहे, तितकीच पारदर्शक आहे. 
तो जीवनाच्या विविध अवस्थांतून डोळसपणे वावरला आहे 
त्यामुळे त्याने व्यक्‍त केलेले विचार सर्वसामान्य जनांच्या हिताचे 
व कल्याणाचे आहेत. 
शतकत्रयाशिवाय भतृंहरीच्या नावावर वाक्‍्यपदीय नावाचा 
एक व्याकरणविषयक ग्रंथ आहे. नाथपंथातील वैराग्य या उप- 
पंथाचे प्रवतंनही भतृहरीने केले असल्याचे सांगतात. चिनी प्रवासी 
इत्सिंग याच्या वृत्तांतावरून भतृहरीने बौद्ध पंथ स्वीकारला 
होता, असे कळते. पण तो अद्वत वेदान्ताचार्य होता, असेही 
मानले जाते. हा भतृंहरी इ. स. च्या ७ व्या शतकात होऊन 
गेला अंसला पाहिजे आणि गोरक्षनाथाचा शिष्य भर्तृहरी इ. 
स. च्या ११ व्या शतकातील असावा, असे विद्वानांचे अनुमान 
आहे. [ वि. स्म. ग्रं.; भो. क. का. ; सं. सा. इ.; शंकराचार्य; 
नाथसंप्रदाय; पा. पा. व्या. सं ] 


एक प्राचीन गण किवा जमात. दाशराज्ञ युद्धात 
भानस पक्व, भानस, अलिनस, विषाणी व शिव या पाच 
टोळ्या सुदास राजाच्या विरोधी पक्षात लढल्या, असा उल्लेख 
क्रग्वेदात आहे (७-१८.७ )- ही टोळी अवैदिक असावी, असे एक 
मत आहे. पूर्व कावुल्स्तान ही भलानसांची मूल्भूमी असावी 
असे झिमरचे म्हणणे आहे. प्रो. कीथ आणि श्री. नंदलाल यांनी 
ते बोळून घाटातील प्रदेशात राहत असावे, असे मत ठ्परक्‍्त केले 
आहे. [वे. इं.; दाशराज्ञ युद्ध; वे. का. इ. ] 


' च्या ८व्या शतकाचा उत्तरार्ध ) काश्‍मीरमधील 
भछट एक संस्कृत कवी. अवंति वर्मा नामक राजाच्या 
कारकीर्दीत (इ. स. ८५५- ८८३) होऊन गेलेल्या आनंद- 
वधनाचार्याने याचा उल्लेख केला आहे, त्यावरून भल्लट हा 
इ. स. च्या ८ व्या शतकातला असावा, असे मानले जाते. 


ही याची एकच रचना उपलब्ध आहे. यात निर- 


४०० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


सरळ व प्रसादपुर्ण आहे. सुंदर स्वभावोक्ती, कमनीय उ 
योग्य उपमा व उपदेशमय अर्थातरन्यास यांमुळे याचे ₹ 
मनाला आल्हाद देतात. उत्तम काव्याची उदाहरणे म्हणून मम 
क्षेमेंद्र, अभिनवगप्त, आनंदवर्धन, इ. कवींनी आपल्या अलंकार 
ग्रंथात याचे इलोक उद्धृत केळे आहेत. अन्योक्ती हे याच 
इलोकांचे वैशिष्टय होय. याच्या काव्याचा एक नमूना असा 

विज्ञालं झाल्मल्या नयनसुभगं वौक्ष्य कुसुमं । 

शुकस्यासीद्‌ बुद्धि: फलमपि भवेदस्य सदृदाम्‌ ।॥ 

इति ध्यात्वोपास्तं फलसपि च देवात्‌ परिगतं ! 

विपाके तुलो$न्त: सपदि मरुता सो$प्यपहूत: ।॥ क्ल 

अर्थ - विशाल अश्या शाल्मली वृक्षावरील मॅवितसती य़ा 
पाहून पोपटाला वाटले, की याचे फळही असेच सुंदर क री. 
विचाराने त्याने शाल्मली वृक्षाची सेवा केळी आणि दवय 
त्या वृक्षाला फळही आले. पण ते पिकल्यावर भात निमा 
कापुस ! आणि तोही वाऱ्याने लगेच उडवून दूर नेला. भारवी, 

आपल्या रचनेने लोकांना आनंद देणाऱ्या माघ, मयूर, भ रताता, 
श्रीहू्ष, कालिदास, इ. प्रमुख संस्कृत कवींची गणना ू- सा. 
एका इलोकात याला श्रुतिमुकुटवर असे म्हटले आहे. [ सॅ. 
इ.; हि. वि. को. ; अ. हि. क. का. ] 

वी (इ. स. चे ११ वे शतक) नेताच 
भवद्वभट्ट भट्ट घराण्यातील एक ग्रंथकार. सिद्धन १. 
गावी याचा जन्म ज्ञाला. हा सामवेदाच्या कौथुम ्ा दोता. 
ब्राह्मण होता. हरिवर्मदेव नावाच्या राजाचा याला कळ. 
याने अनेक ग्रंथ रचले. त्यांतल्या प्रमुख ग्रंथांची नावे विशद कॅरी 

१) व्यवहारतिलक -- न्यायालयीन कार्यपद्धती विर 
णारा ग्रंथ. हा ग्रंथ अद्याप प्रकाशित झालेला नाही. “दीपिका 

२) कर्मानुष्ठानपद्धती, दक्षकर्मपद्धती किवा दशकर्मरद करायच्या 
या ग्रंथात सामवेदाचे अध्ययन करणाऱया ब्राह्मणाने कर 
दहा मुख्य धामिक विधींचे विवेचन आहे. त प्राय" 

३) प्रायशचित्तनिरूपण - या ग्रंथामध्ये निरनिरार्ळ 
दिचत्ते घेण्याच्या पद्धतीचे विवरण आहे. दवता? 

४) तोतातितमततिलक - या ग्रंथात पूर्वमीमांसा न 
तील तत्त्वांचे कूमारिऴ भट्टाच्या दृष्टिकोणातून स्प? 
केळे आहे. हा ग्रंथ लिहितांना त्याने बालवलभीभुजंग हे ग्र 
नाव घेतले होते. मीमांसा द्नातील हा एक प्रमाण 
समजला जातो. -्घळा 

भवदेव स्थापत्यविशारदही होता. त्याने एक तलाव बां 
होता, तसेच एक देवाल्यही बांधले होते. [ मी. द. ] 


खंड सहावा 


(इ. स. चे १७ वे शतक) एक संगीतक्षास्त्रकार 
भवमद् व संस्कृत पंडित. हा आभीर देशातील धवल्पूर 
इथला रहिवासी होता. हा क्रृष्णात्रगोत्री ब्राह्मण होता. बीका- 
नेरचे महाराज अन्‌पसिह यांचा त्याला आश्रय होता. अनूप- 
सिहाच्या आज्ञेवरूनच भवभट्टाने संगीतद्ास्त्रावर काही ग्रंथ 
रचले. त्याने या ग्रंथांच्या नावाला अनूप हे पूर्वेद जोडून 
आपल्या धन्यासंवंधीची कृतज्ञता व्यक्‍त केली आहे. याच्या 
ग्रंथांची नावे अशी - अनूपसंगीतविलास, अन्‌पसंगीतरत्नाकर, 
अनूपसंगीतांकुश व मुरलीप्रकाश. भवभट्टाचे सारे ग्रंथ संस्क- 
तात आहेत. [सं. शा. क. इ. ] 


भवभूती (इ. स. चे ८ वे शतक) एक संस्कृत नाटककार. 
याने महावीरचरित, मालतीमाधव व उत्तरराम- 
चरित अक्षी तीन नाटके लिहिली आहेत. डॉ. मिराक्षी यांनी 
त्याच्या ग्रंथरचनेचा काळ इ. स. ७०० ते ७२० असा ठरवला 
आहे भवभूतीने आपल्या महावीरचरित या नाटकाच्या प्रस्ता- 
वनेत स्वत:विषयी काही माहिती दिली आहे. तिच्या आधार 
त्याचे चरित्र मिळते असे ते- 
भवभूतीच्या पूर्वजांचे कुलनाम उद्‌ुंबर असे होते. ते तैत्तिरिय 
शाखेचे, काश्यपगोत्री, पंचाग्नी ठेवणारे, सोमयाग करणारे, 
ब्रह्मवेचते असे विद्वान व सत्त्वशील ब्राह्मण होते. भवभूतीच्या 
महाकवी नामक पाचव्या पूर्वजाने वाजपेय यज्ञ केला होता. 
भवभूतीच्या पितामहाचे नाव भट्टगोपाल, पित्याचे नाव नीलकठ 
पै मातेचे नाव जातूकर्णी असे होते. 
भवभूतीचे पूर्वज दक्षिणापथातील पद्मपुर नामक 
राहत असत. विदर्भाच्या भंडारा जिल्ह्यातील आमगावाजवळचे 
सध्याचे पदमपूर हेच प्राचीन पद्मपुर होय, असे डॉ. मिरार्श 
यांनी सिद्ध केळे आहे. इथेच भवभूतीचा जन्म झाला. 
वरील नाटकात कवीचे नाव देताना ' श्रीकण्ठपदलाउ्छन: 
भवभूतिर्नाम ? असा शब्दप्रयोग आहे. भवभूतीच्या पित्याचे 
गाव नीलकंठ होते. तेव्हा त्याने आपल्या पुत्राचे नाव श्रीकंठ 
असावे, असे वाटून अनेक टीकाकारांनी कवीचे मूळ नाव 
- असल्याचे मानले आहे. पुढे त्याने एक सुदर इलोक रचल्या- 
% त्याला मवभूती हे नाव प्राप्त झाले, अश्ली आख्यायिका 
सांगतात. तो शलोक असा- 
कां तपस्वी गतो$वस्थामिति स्मेराविव स्तनौ । 


वन्दे गौरीघनाइलेषभवभूतिसिताननौ ॥ 
भावार्थ -एकदा भगवान शंकराने पार्वतीला गाढ आलिंगन 


ठे. तेव्हा त्याच्या अंगावरच्या भस्माने पार्वतीचे स्तन शुश्र 
प्रेमपरवशातेमुळे काय 


छे. जणू काय, * या तपस्व्याची प्रेमपर 
भा. सं. को. ...२६ 


नगरात 


गी 
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भवभूती 


अवस्था झाली आहे पाहा, * असे ते हसून सांगत होते. त्या 
स्तनांना माझा नमस्कार असो. 
डॉ. मिराशी यांच्या मते भवभूती हे त्याचे मूळचे नाव 
असून, श्री म्हणजे वाग्देवी त्याच्या कंठात असल्यामुळे त्याला 
श्रीकंठ ही पदवी मिळाली असावी. राजशेखर, कुंतक, विद्या- 
कर, इ. कवींनी त्याचा भवभूती या नावानेच उल्लेख केला आहे. 
अलिकडे, काही विद्वानांनी, भवभूतीचे उंबेक असे आणखी 
एक नाव होते, असे प्रतिपादले आहे. पण डॉ. मिराशी यांच्या 
मते भवभूती व उंबेक या दोन भिन्न व्यक्‍ती आहेत. 
भवभूतीने वेद व उपनिषदे, तसेच सांख्य, योग, पूर्वमीमांसा, 
न्याय, वेदान्त ही दर्शने व अर्थशास्त्र आणि कामशास्त्र यांचा 
चांगला अभ्यास केला होता. 
भवभूतीचे संस्कृत भाषेवर असामान्य प्रभुत्व होते. उत्तर- 
रामचरितात म्हटल्याप्रमाणे देवी सरस्वती त्याला सर्वस्वी वश 
होती. म्हणून वीर, शृंगार, करुण इ. रसांतील त्याची नाटक- 
रचना भाषाप्रभुत्वाच्या दृष्टीने सारखीच यशस्वी ज्ञाली आहे. 
भवभूतीबद्दल काही आख्यायिका प्रचलित आहेत, त्यांतील 
एक अशी- 
कालिदास आणि भवभूती हे समकालीन होते, असा एक 
समज आहे. कालिदास हा ज्येष्ठ व राजमान्यता पावलेला श्रेष्ठ 
कवी. म्हणून भवभूती आपले उत्तररामचरित हे नाटक अभि- 
प्रायासाठी त्याच्याकडे घेऊन गेला. कालिदास त्या वेळी सारीपाट 
खेळण्यात गुंतला होता. म्हणून त्याने भवभूतीला नाटक वाचून 
दाखवायला सांगितले. नाटक ऐकल्यावर कालिदासाने त्याची 
प्रशांसा केली; पण त्यात एक दुरुस्ती सुचविली. 
नाटकाच्या पहिल्या अंकात (१.२७), दंडकारण्यात असताना 
आपण सीतेवरोबर गुजगोष्टी करीत कशा रात्री घालवल्या, 
ते सांगताना राम म्हणतो- 
किमपि किमपि मन्दं मन्दमासत्तिपोगा - 
दविरलितकपोलं जल्पतोरक्रमेण । 
अक्षिथिलपरिरम्भव्यापृतेकेकदोष्णो - 
रबिदितगतयामा रात्रिरेवं व्यरंसीत्‌ ॥। 
अर्थ - गाढ आलिंगनात उभयतांचा एकेक हात गुंतून गेला 
असता, एकमेकांच्या गालाला गाल लावून अत्यंत सालिव्यामुळे 
अगदी हळू स्वरांत आपण गुजगोष्टी करीत असता, रात्र अया 
रीतीने संपली. 
या इलोकाच्या चतुर्थ चरणातील एवम्‌ या शब्दातील अन- 
स्वार गाळावा, अशी सूचना कालिदासाने केली व भवभतीने 
ती मान्य केली. व 
* रात्रिरेव व्यरंसीत्‌' या सुधारणेत रात्रच संपली, पण 


भवभूती 


आमच्या गुजगोष्टी मात्र संपल्या नाहीत, असा व्यंग्याथ निघतो. 
त्यामुळे हा दुसरा पाठ सरस आहे व तोच हल्ली बहुतेक सर्व 
आवृत्तींत दिलेला असतो. 
भवभूती हा गंभीर वृत्तीचा आणि तापट स्वभावाचा असावा, 
असे त्याच्या नाटकांवरून वाटते. स्वतःच्या विद्दत्व, कवित्व, 
रसिकत्व, इ. गुणांची त्याला यथार्थ जाणीव होती. विद्वत्तेप्रमाणे 
साहित्यनिमितीतही आपण सवंश्रेष्ठ गणले जावे, अश्ी त्याची 
महत्त्वाकांक्षा होती. म्हणून त्याने महावीरचरिताचे पाच अंक 
लिहून झाल्यावर ते तत्कालीन विद्वानांना व रसिकांना परीक्ष- 
णार्थ दिले. पण रसिकांनी त्याचे नाटक कमी प्रतीचे लेखले व 
त्यातील काही दोष दाखवले. ते दोषदर्शन ऐकून भवभूतीला 
फार राग आला आणि तो म्हणाला- 
ये नाम केचिदिह नः प्रथयन्त्यवज्ञां 
जानन्ति ते किमपि तान्‌ प्रति नेष यत्न: । 
उत्पत्स्यते$स्ति मम को5पि समानधर्मा 
कालो ह्ययं निरव्धिविपुला च पृथ्वी ।। 
अर्थ - जे अंहमन्य लोक आमची अवज्ञा करीत. आहेत, 
त्यांच्यासाठी मी हे नाटक लिहिलेले नाही. माझ्याशी समान- 
धर्म असलेला कोणी रसिक पुढे मागे उत्पन्न होईल, असा मला 
भरंवसा आहे. कारण काल अनंत आहे. कदाचित असा रसिक 
सध्याही कुठेतरी असेल. कारण पृथ्वी विशाळ आहे. (असे रसि- 
कच माझ्या कृतीचे योग्य मूल्यमापन करू शकतील, ) 
भवभूतीने रागाच्या भरात महावीरचरित अर्धेच टाकून 
दिले आणि या शास्त्राम्यासजड अहंमन्य पंडितांची संगतच नको, 
असे म्हणून तो घर सोडून उत्तरेत निघून गेला. महावीर- 
चरिताच्या पाचव्या अंकातील ४ ६व्या इलोकानंतरचा भाग आणि 
सहा व सात हे दोन अंक सुब्रह्मण्य नामक कोण्या कवीने रचले 
आहेत, असे महावीरचरिताचा टीकाकार वीरराघव याने 
सांगितले आहे. 
रागाच्या भरात भवभूती पद्मपुराहून निघाला, तो तडक 
मध्य प्रदेशातील पद्मावती नगरीत गेला. तिथे तो बराच काळ 
राहिला असावा. त्याच्या मालतीमाधव या नाटकातील कथानक 
या नगरीत घडले, असे दाखविले असुन, त्याच्या अनुषंगाने 
तिथल्या नद्या, देवालये व वाडे यांचा उल्लेख व वर्णन त्यात 
आले आहे. तथापि, त्याचा पहिला प्रयोग पद्मावती येथे न होता 
कालप्रियनाथाच्या यात्रेच्या वेळ झाला, असे सूत्रघाराच्या 
बोलण्यावरून समजते. महावीरचरित व उत्तररामचरित ही 
नाटकेही त्याच यात्रेच्या प्रसंगी प्रथम रंगभूमीवर आली होती. 
ही तीन्ही नाटके राजाश्रयाने रंगभूमीवर आली नाहीत, तर 
लोकाश्रयाने आली, असे यावरून ध्यानात येईल. 


४०२ 


भारतीय संस्कृतिकोर 


हा कालप्रियनाथ म्हणजे उज्जयिनीचा महाकाल होय, असे 
काही विद्वानांचे मत आहे. पण डॉ. मिराशी म्हणतात, की 
कनोजच्या व यमुनेच्याही दक्षिणेला कालप्रिय नामक नगर 3 
सध्याचे काल्पी हे ते गाव होय. इथेच कालप्रिय नामक सूर्याचे 
सुप्रसिद्ध देवालय होते. तिथे यात्रेच्या निमित्ताने दूरदूरच्या 
प्रदेशातून हजारो लोक येत. अद्या प्रसंगी लोकाश्रयाकरिता नर्ट- 
मंडळी नवीन नवीन नाटकांचे प्रयोग करीत. अक्या यात्रेच्या 
प्रसंगी भवभूतीची तीन्ही नाटके प्रथम रंगभूमीवर आली. है -:: 
व्यानात घेतळे असता, भवभूतीने मालतीमाधवाच्या ३ 
(१.३) सुर्यस्तुृतिपर इळोक का घातला, त्याचा उलगडा होती. 
भवभूती कालप्रिय नगरातही बराच काळ राहिला असाव! 
हळूहळू त्याची कौर्ती दूरवर पसरू लागली आणि ती कनोजच्या 
यशोवर्मा राजाच्या कानी गेली. त्याने मग भवभूतीला आपल्या 
सभेत कवी म्हणून वोळाविळे. तिश्रे असताना त्याने अनेक मुर्कतक 
इलोक रचले असावे. यशोवर्म्याच्या राजसभेतच त्याची वार्कपं 
तिराज नामक प्राकृत कवीशी मैत्री जमली. ईं 
भवभूतीने जी नाटके रचली, त्यांचा थोडक्यात परिचय असा 
महाबीरचरित - या नाटकात भवभूतीने रामकथा र्व 
आहे. रामाच्या चरित्रावर जे आक्षेप घेतळे जातात, त्याचे 
निराकरण त्याने या नाटकात केले आहे. उदा०वाली हा रावणाचा 
साहाय्यक बनून रामाशी लढाई करण्याकरता आला, म्हणून 
रामाने त्याचा वध केला, असे त्याने सांगितले आहे. या नाटकात 
वीररस हा प्रधान आहे. राम, परशराम, वाली, इंत्याल 
बाबतींत तो व्यक्‍त रूपात असून, वसिष्ठविदवामित्रादिकांत 
सुक्ष्म रूपात आहे. तील 
मालतीमाधव - हे एक दहा अंकांचे प्रकरण आहे. क मा 
कथावस्तू कविकल्पित आहे. माळ्ती आणि माधव य ण 
प्रेमकथा असून, यौवनातील उन्मादक प्रेमाचे त्यात सुरेख व्यव 
केलेले आहे. मात्र तसे करताना त्याने उच्च व उदात्त प्रे 
कल्पनाच रसिकांसमोर ठेवली आहे. धर्माच्याविरोधी 
प्रेम हे समाजाला हानिकारक असल्यामुळे ते त्याज्य होय, 
त्याने मानले आहे. चै 
उत्तररामचरित - यात सात अंक असून रामायणाचा उत्तरा 
आला आहे. रामाच्या राज्याभिषेकापासून सीता त्यागानंतरचा 
सीतामीलनापर्यंतचा भाग यात आला आहे.त्यांतील काही 4 
मूळ रामायणाप्रमाणे नसून काल्पनिक आहेत. मूळ रामकर्थेत 
शेवटी रामाने त्यागलेल्या सीतेला धरती आपल्या पोटात घेते 
असे दाखवले आहे. पण भवभूतीने नाटबपरंपरेचे अनुकरण करून 
सीतामीलनाने उत्तररामचरित सुखान्त बनविले आहे. यातील 
चित्रदर्शनाचा प्रसंग, रामाचे दंडकारण्यात पुनरागमन, वनदेवता 


खंड सहावा 


वासंतीशी भेट, तेथे छायारूपाने सीतेचे अस्तित्व, या सर्वे घटना 
त्याने कल्पिळेल्या आहेत. 

“ अन्तर्मोदे कमपि भवभूतिवितनुते  भवभूतीची नाटके 
हि तोती हृदयाला एक अवर्णनीय आनंद होतो, असे एक सुभा- 
य चक मि कारण त्याचे साहित्य श्रेष्ठ काव्यगुणांनी नट- 
“* आहे, हे होय. 

ह युपी रससिद्ध कवी आहे. आपल्या नाटकांत त्याने वीर 
दिळे आ परिपोष केला असला तरी, करुण रसाला त्याने प्राधान्य 
न कगळव्हा भवभूतिरेव तनुते ' करुण रसाचा आवि- 
'रावा, तर तो भवभ्‌तीनेच, अशी उक्ती निर्माण झाली 
त्यामुळेच. तो म्हणतो- 
एको रसः करुण एव निसित्तभेदाद्‌ 
भिन्न: पृथक्‌ पृथगिवाश्रयते विवर्तान्‌ । 
आवतंबुद्बुदतरडगमयान्‌ विकारान्‌ 
अस्भो यथा सलिलमेव तु तत्समग्रम्‌ ॥ 

नर्थ- ( उत्तरराम. ३.४७ ) 

धा, च करुण रस भिन्न भिक्ष निमित्तांमुळे निरनिराळी 
रपे दिसलो करतो. भोवरे, बुडबुडे, लाटा अशी निरनिराळी 
असते, तसेर तरी त्यांच्या मुळाशी जसे पाणी हेच एक द्रव्य 

खऱ्या प हे आहे. 
भा श्रेमाचे वर्णन करताना तो म्हणतो- 
अद्वते सुखदुःखयोरनुगुणं सर्वास्ववस्थासु यत्‌ 
विश्रामो हृदयस्य यत्र जरसा यस्मिन्नहार्यो रसः । 
कालेनावरणात्ययात्‌ परिणते यत्स्नेहसारे स्थितं 
भद्र तस्य सुमानुषस्य कथमप्येकं हि तत्‌ प्राप्यते ॥ 
अर्थ ळ ( उत्तर राम. १.२९ ) 
मेवस्थांमध्य ये तसेच दु:खामध्ये जे एकरूप असते, सवे 
श्रांती “तसेच अनुकूल राहते, ज्याच्या योगे हृदयाला 
कालांतराने मिळते » वार्धक्यामुळे ज्याची गोडी कमी होत नाही, 
जे पर्ण सपे सर्वे ( लज्जा, भय, इ.) पडदे नाहीसे झाल्यावर 
भाप्तत 1 मति अवशिष्ट राहते, असे हे अनुपम प्रेम ज्याला- 
केजिमता तोच खरा भाग्यवान ! 
शोचे काही पाल्हाळ आणि विवेचक शक्‍तीचा अभाव, हे भव- 
पेळदेव क दोष टीकाकारांनी सांगितले आहेत. [सं. सा. ई- 
ध्याय; भवभूति- डॉ. वा. वि. मिराशी ] 


भघेभो 2. 

चिन यंत्र एक यंत्र. संसारबंध तुटून निर्वाणपदाची 
केरात प्राप्ती व्हावी, म्हणून या यंत्राचा प्रयोग 
मिश्षणासे साठी एका भूजपत्रावर गोरोचन व चंदन यांच्या 


एकमेकांत अडकलेले दोन समभुज त्रिकोण काढतात. 
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त्यामुळे आक्रृतीच्या मध्यभागी जो षट्कोन तयार होतो, 
त्याच्या मध्यभागी निःसार या बीजमंत्राने संपुटित केलेले साव्य- 
नाम लिहितात. तसेच षट्कोनाला लागून असणाऱ्या प्रत्येक 
त्रिकोणात निःसार हा बीजमंत्र लिहितात. नंतर या भूर्ज- 
पत्राची यथाविधि पूजा करून, ते यंत्र लोखंडाच्या डबीत घालून, 
ती डबी नेहमी डोक्यावर राहील अद्य रीतीने ठेवतात. या 
यंत्राच्या प्रयोगानंतर साधक हळू हळू प्रपंचातुन विरक्त होतो 
व अंती मोक्षपद मिळवतो. [ यं. चि. ] 


« एक कलावंत जात. यांची वस्ती प्रामुख्याने राजस्थान 
भवाई व गुजरात या प्रदेशांत आढळते. हे आपल्या उत्प- 
त्तीची कथा सांगतात, ती अशी- 

सुमारे चार वर्षांपुर्वी राजस्थानातील जाट जातीत नागाजी 
नामक एक पुरुष उत्पन्न झाला. तो जन्मतःच नाच-गाण्याचा 
नादी होता. वाढत्या वयाबरोबर त्याचा तो नाद वाढत गेला. 
जाट लोकांना नाच-गाण्यांचा विलक्षण तिटकारा होता. त्यामुळे 
त्यांनी नागाजीला आपल्या जातीतून हाकलले आणि भाला, 
नगारा, जाजम यांसारख्या काही वस्तू देऊन त्याला सांगितले, 
: आजपासून तू आमचा भांड-भवाई. आमची करमणूक करणे 
हे तुझे काम. ' त्या दिवसापासून नागाजी भवाई झाला व त्याच्या- 
भोवती त्याच्या मनोधर्माचे जे अनेक लोक जमा झाले, त्या 


सर्वांची मिळून भवाई ही जात बनली. 
भवाई लोक स्वावलंबी व स्वतःच्या कलेचा अभिमान 
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भबाई नृत्य - गुजरात 


बाळगणारे आहेत. त्यांचे वेगवेगळे संघ (तांडे) असून त्या 
परस्परांत सौहार्दाची भावना असते. प्रत्येक संघाची परस्परागत 


भवाई 


गावे असतात. प्रतिवर्षी या गावांतून हिंडून तो तो भवाईसंघ 
आपापले नृत्य-नाट्याचे खेळ सादर करतो. प्रत्येक भवाई 
संघात नऊपेक्षा कमी व विसापेक्षा अधिक लोक असता कामा 
नयेत, असा दंडक असतो. भवाईंचा संघ एखाद्या गावात उत- 
रला, की गावातल्या प्रत्येक घरातून चार ते आठ आणे 
त्यांच्या खर्चासाठी जमवळे जातात. गावात खेळ चालू असे- 
पर्यंत प्रत्येक भवाईला आळीपाळीने गावकरी जेवण देतो. या- 
शिवाय, पावशेर तूप व पावशेर गूळ हे पदार्थही देण्यात 
येतात. खेळाच्या वेळी लागणार्‍या मश्नालींसाठी तेल पुरविण्याचे 
काम गावातीलं श्रीमंतांचे. खेळाची सर्व व्यवस्था भवाई नतंकांच्या 
स्त्रिया करतात. या कामाशिवाय त्यांनी प्रत्यक्ष खेळाच्या वेळी 
वाहेर यायचे नाही, खेळात भाग घ्यायचा नाही किवा खेळ 
पाहायाचाही नाही, असा दंडक आहे. तसे केले तर त्यांचे शीळ 
सुरक्षित राहत नाही, असा त्यांचा समज आहे. 
नृत्याच्या दिवशी दुपारी भवाई मंडळी गावातल्या लोकांना 
कथा सांगतात, पान-सुपारीची देवाण घेवाण करतात व त्या 
निमित्ताने गावकऱयांचा परिचय करून घेतात. संध्याकाळी 
एखाद्या मोकळया मैदानात, चौक-चवाठ्यावर, देवळाच्या 
पटांगणात अगर नदीकाठच्या मोकळ्या जागी एका विट- 
करीच्या तुकड्याने दहा फूट त्रिज्येचा जमिनीचा तुकडा पुर्णपणे 
स्वच्छ करतात. ही भवाई नृत्य-नाट्याची रंगभूमी. ती अत्यंत 
पवित्र समजली जाते. तिथे एक दिवा लावतात व तो खेळ सुरू 
होण्यापुर्वीपासून दुसर्‍या दिवशी खेळ संपून मुख्य पात्राने 
घुंगरू सोडून ठेवीपर्यंत तेवत ठेवतात. रंगदेवाच्या आसना- 
खाली त्रिशूलचिन्ह काढतात. आसनामागील पडद्यावर अगर 
भितीवर कुंकवाच्या शुभचिन्हदर्शक टिकल्यांची वेल्पत्ती काढ- 
तात. प्रत्यक्ष रंगभूषेला बसण्यापूर्वी दोन प्राथनागीते गातात. 
मग काजळ, कुकू, खडू यांच्या साहाय्याने चेहऱ्यावर लहान- 
मोठे ठिपके व पात्रस्वभावानुरूप रंगरेखा काढून रंगभूषा कर- 
तात. विदूषकाचा चेहरा उत्तान व भडक रंगांनी रंगवितात. 
जवळच एक दिवा तेवत ठेवलेला असतो व त्यातले तेल प्रत्येक 
नर्चेक आपल्या चेहर्‍यावर तकाको आणण्यासाठी लावतो. 
नृत्यारंभी ५-७ गाणी देवीच्या स्तुतिपर गायिली जातात. 
मग दोन वादक एक मोठा कापडाचा तुकडा हाती घेऊन उभे 
राहतात. पाठोपाठ गणपती उजव्या हाती पितळी थाळी धरून 
तिच्याआड आपला चेहरा लपवीत व पदन्यास करीत येतो. 
नाचता नाचता तो प्रेक्षकांना सामोरा होतो व थाळी दूर करतो. 
त्या वेळी काकड्याचा भडक भ्रकाशझोत त्याच्या चेहर्‍यावरून 
फिरविला जातो. मग गणपती जातो व पुढे मुख्यखेळ सुरू होतो. 
कोणत्याही खेळात नायक, नायिका व विदूषक अक्षी तीनच पात्रे 
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असतात. स्त्रीवेपधारी नट नाचताना व अभिनय क 
आपल्या हाती एरंडीच्या तेलात भिजविलेळे लहान-मोठे 
काकडे घेतात व ते आपल्या चेहर्‍्यासमोरून मोठ्या चापल्याते 
व कौशल्याने फिरवीत नाचतात. वेव गाय 
भवाईतली गीते तारस्वरात म्हटली जातात. वाद्यांचे व क 
कांचे स्वर वहुश:ः पंचमात किवा धैवतात असतात. ह... 
उच्चार व स्वर, शुद्ध व स्वच्छ आणि हावभाव वेडया पदा 
तात. भवाईतले संगीत रागदारी असते. संवाद प्रावान्यान ताला 
त्मक असतात व जेव्हा ते गद्यात्मक असतात, तेव्हा तै प्रव 
सुरावर म्हटले गातात. आपल्या जिभेवर सरह्वर्ती पाग 
शक्‍तीचा वास असल्याचे ते आत्मविश्वासपूर्ण शब्दांत वडी 
भवाई नृत्य-नाट्याला वेश अद्ली संज्ञा आहे. आज "| ३६० 
असणार्‍या परंपराप्राप्त अद्या भवाई वेद्यांची संख्या 
आहे. त्यांतळ 
थोडे वेश संकर्लि 
क्रिवा ग्रंथगत स्व्श 
पात आढळता व्य र 
बहुधा ते नी 
परंपरेनेच म. आहि 
यत ल 
आहेत. भवाई वेध 
झंडा, बटाऊ क्र 
सारख्या भूमिता आ | 
णारे कलावत 
कौ ही कु ठं बां 
पिढ्यान्‌पिढ्या त 
होत आले आहे हून 
वेशांचा उद्देश घटती” 
जीवनातल्या १ 
वर उपरोधिक की 
करून 
डोळ्यात अंजन भाव 
ण्याचा असतो. शी, 
पैकी काही वै 
मा हिती अशी” मात 
बोराबोरी ल्विध 
एका कंजूष व्यापारी दांपत्याचे लोकांना लुबाडण्याचे 
प्रकार दाखविलेले असतात. ी के 
छुरदास - यात एका स्त्रीलंपट गावगृंडाचे [चित्रण 
असते. हा गावगुंड आंधळा असतो. 


प्रा 
र्यी 


ल 


री 
की 


भवाई नृत्य 


ळेठि 


खंड सहावा 


शंकरिया - हा भवाईंचा हातखंडा प्रयोग होय. एका गारु- 
ड्याचे एका जोगणीवर प्रेम वसते. दोघेही एकमेकांवर मनोमन 
अगुरक्त असले तरी, वाहचतः ती त्याला झिडकारते व 
त्यामुळे त्याच्या मनाची उळघाल होते. हे सगळे नृत्यच शृंगा- 
क हावभावांनी नटलेले आहे. यातले पदन्यास व मुखध्वनी 
काहीसे अइलील़ असतात. 

याशिवाय मडक्य़ांचा नाच, तलवारींचा नाच, जळत्या 
आटल्यांचा नाच, इ. कलात्मक नृत्येही ते सादर करतात. 

नावसाळ्यात हे लोक आपल्या गावी राहून शेती करतात व 
आ महिने गावोगाव फिरून खेळ सादर करतात. 

* छो. नृ.; श्री. के. नारायण काळे-भारती, १९५७. ] 


भवानीदास (१) (इ. स. चे १८ वे शतक) एक हिंदी जेन 
रहिवासी भक्‍्तकवी. हा श्‍वेतांबर जैन असून आय्याचा 
णसीच्या असावा. गुरू मानाजी हे याच्या गुरूचे नावहोय. वारा * 
.तीघ्या रामघाटावरील जेन मंदिरात याचे सारे साहित्य 
पां आहे. तिथे याचे एकूण अठरा ग्रंथ असून, ते सवे हिंदी 
ंथांतून आहेत. याने आपल्या ग्रंथांत जिनेंद्राची स्तुती व काही 
न तत्त्वचर्चाही केलो आहे. चौवीसजिनबोल, अध्यात्म- 
याशिवाय ज्ञाननिर्णयबावनी, इ. त्याच्या ग्रंथांची नावे आहेत. 
य याची काही स्फुट रचनाही मिळते. [ टि. जे. भ. क.] 

२ २) (इ.स. चे १९ वे शतक) एक पंजाबी कवी. उमादास 
दुसरे नाव होते. हा पंजाबमधील पतियाळा नरेक्याच्या 
नैयाला होता. याच्या चरित्रासंबंधीची कोणतीच माहिती 
अश टी. याने महाभारताच्या स्वर्गारोइण, मौसल, प्रस्थान, 
आह अ नेले आणि सौप्तिक या पाच पर्वाचा हिंदीत अनुवाद केला 
पवर लाम नीतिरत्नाकर, नाममाला, कुरुक्षेत्रमाहात्म्य, 
रस्च्ले डक हल, सुदामचरित्र, बारहमासा, ई. ग्रंथही यक 
शृंगार हेत. याची भाषा प्रोढ व आलंकारिक आहे. ळी आणि 
या रसांवर याचा चांगला अधिकार होता. [ पं. ह. सा. इ. ] 


भवानोपर उ. भारतातील एक शक्तिपीठ. हे स्थान पुव 
अंतरावर ह पाकिस्तानातील बोगरा स्टेश्नापासून वीस मॅल 

भगो नेकतूंत्येला आहे. इथे सतीचा डावा कान गळून पडला 
' "शी आख्यायिका आहे. [ कल्याण-तीर्थाक ] 


भबानोघ्रत एक काम्य व्रत. याचे पुढील पर्याय आहेत - 
तीच्या (१) प्रत्येक महिन्याच्या शुद्ध तृतीयेला पार्वे- 
गाय ह सया तेल-उटणी लावणे आणि उद्यापनाच्या वेळी एक 


) असा याचा विधी आहे. 
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(२) प्रत्येक पौशिमेळा व अमावास्येला उपवास करणे. 
उद्यापनाच्या वेळी पार्वतीची मूर्ती सुगंधी द्रव्यांसह दान देणे. 
फल- भवानीलोकाची प्राप्ती. 

(३) प्रत्येक महिन्याच्या शुद्ध तृतीयेला पार्वतीच्या मंदिरात 
बसून नक्त भोजन करणे. व्रतावधी एक वर्ष. उद्यापनाच्या वेळी 
एका गाईचे दान देणे. 

(४) चैत्र शुद्ध अष्टमीच्या दिवशी व्रताचा प्रारंभ. त्या 
दिवशी देवीला १०८ प्रदक्षिणा घालतात व रात्री जागरण 
करतात. दुसर्‍या दिवशी देवीची पूजा करून तिला वड्यांचा 
नैवद्य दाखवतात. फल- शोकनाश. [हिं. ध.; ब्र. प. ] 


एक महापुराण. यात बहुतेक भविष्यकालीन 

भविष्य पुराण उ्य़क्तींची चरित्रे सांगितलेली असून, यातील 
इलोकांची संख्या १४,५०० आहे. 

नारद पुराणाच्या सूचीवरून यात ब्राह्म, वेष्णव, शेव, सौर 
आणि प्रतिसर्ग अशी पांच पर्वे आहेत, असे कळते. पण प्रस्तुत 
उपलब्ध पुराणात अश्ी पर्वरचना आढळत नाही. पं. ज्वाला- 
प्रसाद मिश्र यांना चार प्रकारची भविष्य पुराणे मिळाली 
होती. या चारांतही भविष्यपुर'णाची थोडी थोडी लक्षणे 
आढळतात, असे त्यांचे म्हणणे आहे. मुंबईतील वेंकटेश्वर मुद्रणा- 
ल्याने छापलेल्या पोथीत वरील पाच पर्वे मिळतात. मूळ उपलब्ध 
पोथीशी ही छापील पोथी ताडून पाहता, दोहींतही सर्व विषय 
सारखे दिसून येतात. मात्र अनुक्रम व विस्तार यांत फरक आहे. 
मळ पोथीला वराच भाग नव्याने जोडलेला आहे, हे स्पष्टपणे 
दिसून येते. यात भविष्यकाळी घडणाऱ्या म्हणून ज्या कथा 
सांगितल्या आहेत, त्या पुराणरचनेच्या काळात घडून गेल्या 
असल्या पाहिजेत, असेही कळून येते. या भूतकाळी घडलेल्या 
कथा भविष्यकाळीही घडतील, असे पुराणकर्त्याने सांगितले आहे 
एवढेच. त्यावरूनच याला भविष्यपुराण असे नाव मिळाले आहे. 

एक गोष्ट नि:संशय, को सूत्रकार आपस्तंबाने याचा उल्लेख 
केला असल्यामुळे, याचा काही भाग तरी प्राचीन असावा, असे 
ठरते. ब्राह्मपवे हाच तो प्राचीन भाग असावा. 

याच्याइतकी भर दुसर्‍या कोणत्याही पुराणात पडलेली नाही. 
ही भर अव्वल इंग्रजी अमदानीपर्यंत पडत होती, असेही पुरावे 
सापडतात. भविष्य पुराण म्हणजे भविष्यकालीन घटना सांगणारे 
पुराण, ही कल्पना सवेत्र दृढमूल असल्यामुळे, जसजसा इतिहास 
घडत गेला, तसतसा भविष्यकाळी क्रियापदाच्या आधारे तो 
प्रस्तुत पुराणात समाविष्ट केला गेला असावा. मात्र यातील 
कित्येक घटनांची आणि राजवंश्ांची वर्णने ही इतिहासाच्या 
ज्ञानासाठी बरीच उपयुक्त ठरली आहेत. 
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प्रस्तुत पुराणात जे विषय आले आहेत, ते थोडक्यात असे- 
शतानीकाच्या राजसभेत प्रस्तुत पुराणाचा उपक्रम झाला. पूर्वी 
ब्रह्मदेवाने मनूला जे सांगितले तेच मी तुम्हांला सांगतो, असे 
म्हणून व्यासांनी पुराणकथनास प्रारंभ केला. प्रथम सृष्टीची 
उत्पत्ती व ब्रह्मांडवर्णन थोडक्यात केल्यावर, वर्णाश्रमघर्म थोड- 
क्यात सांगितला. गृहस्थधर्म सांगताना पतित्रतेचे माहात्म्य कथन 
केले. त्या संदर्भात च्यवन-सुकन्या ही कथा सांगितली. पुढे गण- 
पतीपूजा व चतुर्थीव्रत सांगितले. नागपंचमीचे व्रत सांगताना 
नागांच्या उत्पत्तीची कथा सांगितली. पुढे कातिकमास व स्कंद 
पष्ठीव्रत सांगून ज्ञाल्यावर सूर्यमाहात्म्याला प्रारंभ केला. 

प्रस्तुत पुराणात सूर्योपासनेला विशेष उचलून धरले आहे. 
तिच्या अनुषंगाने त्यात सूरयमंदिरे, सौर तीर्थ व सूर्योपासक यांचे 
विशेष वर्णन आले आहे. सांव नावाचा श्रीकृष्णाचा पुत्र होता. 
तो मदनासारखा सुंदर होता. त्यामुळे अनेक कृष्णस्त्रिया 
त्याच्यावर भाळल्या. सांबाने त्यांचा निषेध केला नाही. ही 
गोष्ट कृष्णाला समजताच त्याने सांबाला श्राप दिला, की * तुला 
कुष्ठ रोग होईल. ' त्याप्रमाणे घडले. मग सांबाला दुर्वास 
मुनी भेटला. त्याने सांबाला कुष्ठ रोग निवारण्यासाठी सूर्योपासना 
सांगितली. पण त्या वेळी भारतातली सूर्योपासनेची परंपरा ल्प्त 
झालेली असल्याकारणाने तिचे विधिविधान त्याला समजेना. 
म्हणून मग दुर्वासाच्या सांगण्यावरून त्याने शाकद्वीपातून मग व 
भोजक नावाचे सुर्योपासक ब्राह्मण भारतात आणवले. त्यांच्या 
उपदेश्ाप्रमाणे सुर्योपासना करून तो कुष्ठमुकक्‍त झाला. ही कथा 
सांगितल्यावर सूर्यचक्र, सूयंमंत्र, सूरयमंडळ, इ. गोष्टी सांगून हे 
पर्वे संपविले आहे. 

यापुढच्या कथाभागात भूलोकविस्तार सांगून पाताळ- 
लोकाचेही वर्णन केले आहे. यज्ञ, यज्ञकुंड, होम, आहुती, 
अग्नीची नावे, यज्ञफल, इ. यज्ञमहिमा त्यापुढे निवेदिला आहे. 
त्यानंतर देव व पितर यांच्याविषयीची कर्तव्ये, इष्टापूर्त कर्मे, 
वास्तू, देवाल्ये, इत्यादींची शास्त्रशुद्ध निभिती, त्यांची प्रतिष्ठा, 
उद्यानांची निर्मिती, इ. गोष्टी सांगितल्या आहेत. माणसाने 
आयुष्यात एक तरी वृक्ष लावावा, असे म्हटले आहे. वृक्ष हा 
मनुष्याच्या अनेक पुत्रांपेकी एक पुत्र असुन, तो इतर अनेक 
पुत्रांत श्रेष्ठ असल्याचे सांगून वड, पिंपळ, बेल, आंबा, साग हे 
लावण्याजोगे वृक्ष होत, असे म्हटले आहे. गायींच्या गर्भाधाना- 
साठी वेळ मोकळा सोडावा, असेही त्यात सांगितले आहे. 
अनिष्टशांतीचेही अनेक प्रकार सांगितले आहेत. 

शेवटच्या प्रतिसर्ग पर्वात अनेक कथा आहेत. या पर्वाचे 
पूर्वे व उत्तर असे दोन भाग आहेत. पूर्वेभागात वैवस्वत मनू- 
पासून प्रद्योतापर्यंत राजवंश सांगितले आहेत. मगध राजवंशाचे 
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वर्णन पृथ्वीराजापर्यंत दिले आहे. पुढे तैम्‌रलंगाचेही शी. 
आले आहे. त्याला तिमिरकिंग म्हटले आहे. पाणिनी, ही. 
व्वाचार्य, शंकराचार्य, भट्टोजी दीक्षित, कबीर, नरसी मेहता 
यांच्याही कथा सांगितल्या आहेत. सत्यनारायणाची कथाही 
याच पर्वात आहे. पुढे कल्की अवताराचे वर्णन भुत त्यापुर 
भारतात म्लेंछ सत्ता येईल, असे सांगितले आहे. या म्लेंछ सर्तेत 
इंग्रजी सत्तेचाही उल्लेख आहे. इंग्रजांना प्रस्तुत पुराणा 
गुरुंड म्हटले असून, इंग्रजी भाषेला गुरुंड भाषा असे म्ह 
आहे. रविवार > सन्‌ डे, फाल्गुन > फेब्रुआरी, साठ च रि नत 
असे काही नमुन्यादाखल इंग्रजी शब्दांचे अर्थही सांगितळे आह€' 
व्हिक्टोरिआ राणीला विकटावती म्हटले आहे. ही इतिहासाची 
भर सर्वात शेवटची होय. प्रस्तुत पुराणात ज्या अनेक 
आल्या आहेत, त्यांतला काही भाग वराच प्राचीन जाट क: 
काल इ. स. ५०० च्या सुमाराचा असावा. ब्राह्मपवात व्ष. 
कातिक महिन्यापासून होतो, असे सांगितले क क. मद्र , 
पौणिमान्त सांगितले आहेत, त्यावरून हा भाग प्राचीन च 
भविष्योत्तर पुराण या नावाचा एक ग्रंथ असून, वेव पण 
प्रतीत त्याला भविष्य पुराणाचे उत्तर पर्व म्हटले आ डी 
पुर्वी हे स्वतंत्र पुराण असावे. याविषयी श्री. काळे दुस” 
पुराणनिरीक्षण या ग्रंथात काही पुरावे दिले आहेत. है दात 
र्‍्याच एका परंपरेचे स्वतंत्र पुराण असून, त्यात ब्रतेव ताव 
यांसंबंधाने उत्तरे असल्यामुळे त्याला भविष्योत्तर € '_ 
पडले, असे श्री. काळे म्हणतात. [ पु. नि.; पु. वि.; क्रीया, 
कानिटकर, सा. स्वराज्य, १७ सप्टे. १९६६ ] 


ठ्य 
व अपभ्रंश भाषेतील एक जैन अहा 
सावसवततकडा . तपा ल घवकळ तागक नांबीचे टे 
रचले आहे. डॉ. याकोबी यांच्या मते घनपालाचा काल इ- स. 
दहाव्या शहतकानंतरचा आहे. 
या काव्याची कथा लौकिक आहे. राजघराण्यातील 
हा महाकाव्याचा नायक असावा, हा संकेत याने मोडला 
एका सामान्य माणसाला आपल्या काव्याचा नायक बनविले 
काव्याची स्थूल कथा अद्ली - यापारी 
गजपूर नावाच्या गावात धनपाल नावाचा एक ८ ह... 
होता. धनपालाच्या पत्नीचे नाव कमलश्री आणि मुलाचे गर्द 
भविष्यदत्त होते. पुढे धनपालाने सरूपा नामक दुसर्‍या स्त्र 
लग्न केले. त्या दोघांना एक मुलगा झाला. त्यांनी त्या मुल 
नाव बंधुदत्त असे ठेवले. बंधुदत्त वयात आल्यावर तो व्यापी 
राच्या निमित्ताने कांचनद्वीपाकडे गेला. आपल्या प) 
अनुमतीने भविष्यदत्तही त्याच्याबरोबर गेला. हुर्दैबाने ८ 


पुरष 


व टफ त जै न जे कक येते किति हन पावणा कनी 


खंड सहावा 


समुद्रातळी वाट चुकली आणि ते मैनाक नावाच्या एका बेटावर 
पोचले. पुढे बंधुदत्ताने त्याला धोका दिला आणि तो एक- 
टाच तिथून निघून गेला. नंतर भविष्यदत्त हिंडत हिंडत एका 
नगरात पोहोचला. तिथे गेल्यावर तिथल्या जैन मंदिरात जाऊन 
त्याने चंद्रप्रभ जिनाची पूजा केली. या नगरात त्याला एक सुंदर 
झ्ल्गी भेटली. एका असुराने त्या दोघांचे लग्नही लावून दिले. 
इकडे भविष्यदत्ताची आई, आपला मुलगा परत आला 
नाही म्हणून काळजीत पडली. तिने त्याच्या सुखरूप आगमना- 
रचत नावाचे व्रत सुरू केले. त्या काळात भविष्य- 
घरी अपार संपत्ती कमावली. ती घेऊन तो सपत्नीक आपल्या 
री यायला निघाला. योगायोगाने वाटेत त्याला बंधुदत्त 
मुग पूर्वीप्रमाणेच याही वेळी बंधुदत्ताने भविष्यदत्ताला फस- 
प अभ त्याची पत्नी व सर्व धन घेऊन तो स्वग्नामी आला. 
प्यादे ल्यावर त्याने भविष्यदत्ताच्या पत्नीबरोबर लग्न करू 
सवं ठरविले. इतक्यात भविष्यदत्त तेथे उपस्थित झाला. त्याने 
पडली तिथल्या राजाला सांगितला. राजाने बंधुदत्ताला 
ली आणि आपली मुलगी सुमित्रा भविष्यदत्ताला 
वचन दिले. 

शी अवधीत पोदनपूरच्या राजाने गजपुरावर स्वारी केली 
त्याने राजाला निरोप दिला, की ' तुझी मुलगी आणि 
युद्धाला तयार भावी पत्नी माझ्या स्वाधीन कर; नाही तर 
पोदन, तयार हो. ' राजाने भविष्यदत्ताच्या साहाय्याने युद्ध करून 
पुरच्या राजाचा पराभव केला. राजा त्याच्या पराक्रमावर 
भसक्ष झाला आणि त्याने आपली कत्या तर त्याला दिलीच, 

वबम राज्यही दिले. 
“ भविष्यदत्ताच्या प्रथम पत्नीला मैताक ढीपावर जाण्याची 
च्छा झाली. भविष्यदत्त सर्वांसह तिथे गेला. तिथे त्याची व एका 
क आती गाठ पडली. त्याने भविष्यदत्ताला सदाचाराचा 
देश केला. नंतर भविष्यदत्त आपल्या राज्यात परत आला. 
हं त्याची व विमल्बुद्धी नामक मुतीची गाठ पडली. त्यांच्या 
शन भविष्यदत्ताला वैराग्य प्राप्त झाले. त्यामुळे भविष्य- 
 सागत्या मुलाला गादीवर बसवून उपोषणाच्या मार्गाने 

याग केला. 

या महाकाव्यात घटनाबाहुल्य असले, तरी त्यात वैचित्र्य 
' असे पंडितांचे मत आहे. मात्र निसर्गवर्णने, स्वभाववणन 
रसपरिपोष या गोष्टींत धनपाल यहास्वी झाला आहे, असे 


म्हणतात. [ अ. सा. ] 


एक देवगण. हा आठ देवांचा समुदाय रेवत मन्वंतरात 


भ्न्य 
कार्ये करीत होता. परिमती, प्रियनिशचय, मती, मन 


४०७ 


भ्स्स 


विचेतस, विजय, सुजय व स्योद अक्षी त्यांची नावे आहेत 
(ब्रह्मांड. २.३६.७१-७२) - [ प्रा. च. को. ] 


पवित्र रक्षेला हे नाव आहे. भस्म हे जसे नित्यकर्मात 

भस्म आवश्यक आहे, तसेच ते शेव संप्रदायाचे अत्यावश्यक 
अंग आहे. भस्माला शिवाचे वीर्य समजतात. अग्निहोत्री ब्राह्म- 
णाच्या अग्निकुंडातील भस्म हे विशेष पवित्र मानलेले आहे. 
मृताला मंत्राग्नी देऊन जो दाहसंस्कार करतात, त्याच्या रक्षेला 
चिताभस्म म्हणतात. चिताभस्म शिवाला अत्यंत प्रिय आहे. 
वाराणश्ीत विश्‍वेश्‍वराला नेहमी चिताभस्माचे चर्चन केले जाते. 
भस्माचे श्ांतिकर, पुष्टिकर व कामद असे तीन प्रकार आहेत. 
भस्म हे पापनाशक असून, ते ब्रह्मविद्येच्या प्राप्तीसाठीही उप- 
कारक असल्याचे जाबालश्रुतीत सांगितले आहे. भस्मधारण हे 
द्विजांनाच नव्हे, तर सर्व वर्णांना विहित आहे. ब्राह्मणांनी श्राद्ध, 
यज्ञ, जप, होम, देवपूजा आणि वेश्‍वदेव ही कृत्ये करण्यापूर्वी 
भस्म धारण करावे, असे सांगितले आहे. भस्मधारणाचा विधी 
क्रग्वेदीय ब्रह्मकर्मात दिला आहे, त्याचा सारांश असा- 

आचमन व प्राणायाम करून, डाव्या तळहातावर थोडे भस्म 
घेऊन ते पाण्याने भिजवावे. मग उजव्या हाताच्या मधल्या तीन 
बोटांनी भस्म ललाटाला आडवे लावावे. मग मुख, हृदय, कठ, 
नाभी, डावे-उजवे बाहू, दोन्ही कुशी, गुह्यांग व दोन्ही पाय यांना 
लावावे. * अग्निरिति भस्म, वायुरिति भस्म, ' इ. मंत्रांनी ते 
भस्म धारण करावे. शेवटी सर्वांगाला लावून त्रिवार शिवनामाचा 
उच्चार करावा. 

भस्मधारणाने देह व मन यांची शुद्धी होऊन शिवाची कृपा 
होते, असे सांगितले आहे. 

भस्ममाहात्म्याविषयी दोन कथा पुढे दिल्या आहेत - 

एकदा सर्वे क्रषी व सर्वे देव मिळून विष्णूच्या दर्शनासाठी 
जात असता वाटेत वणव्यामध्ये सापडले व जळून भस्म झाले. 
एवढ्यात वीरभद्र तेथे आला. त्यालाही जाळण्यासाठी अग्नी पुढे 
झाला, पण त्याच्या स्पर्शाने तो शमला. एवढ्यात एक आअग्नि- 
ज्वाला वर आकाशात जात असलेली वीरभद्राला दिसली. त्याने 
ती पिऊन टाकली. मग तो देव आणि क्रषी यांना जिवंत 
करण्याचा विचार करू लागला. त्याने थोडे भस्म मंत्रून त्या 
राखेच्या ढिंगांवर टाकले. त्यासरशी ते सर्व जिवंत झाले. पुढे त्या 
देवांना आणि क्र्षषींना एका सर्पाने गिळले. वीरभद्राने त्यांना 
सर्पमुखातून बाहेर काढून भस्माच्या फुंकरीने जिवंत केले. पुढे 
त्यांना एका राक्षसाने गिळले. वीरभद्राने पुन्हा तिसऱ्यांदा 
भस्माच्या फुंकरीनेच त्यांना जिवंत केले. त्या दिवसापासून 
भस्माला त्र्यायुष असे नाव पडले. (प. पु. पा. खं. १०७). 


भस्मं ड्न्ट 


एकदा दुर्वास क्रषी स्वर्गात जात असता वाटेत त्याला कुंभी- 
पाक नरक लागला. त्यात पिचत पडलेल्या जीवांचा आक्रोश 
ऐकून दुर्वासाने त्या कुंडात वाकून पाहिले. तेवढ्यात त्याच्या 
अंगावरच्या भस्माचे कण त्या कुंडात पडले. त्या कणांच्या प्रभा- 
वाने त्या जीवांच्या नरकयातना थांबल्या. असे का झाले, हे 
कोणालाच कळेना. मग शिवाने तिथे येऊन तिथे जमलेल्या 
इंद्रादिदेवांना सांगितले, की हा भस्माचा प्रभाव आहे. 

गुरुचरित्राच्या एकोणतिसाव्या अघ्यायात केवळ भस्ममाहात्म्य 
वणिलेळे आहे. एका व्यभिचारी ब्राह्मणाला चोरांनी ठार करून 
गावाबाहेर फेकून दिले असता, भस्मात लोळून आलेल्या एका 

त्र्याने त्याच्या प्रेताला स्पर्श केळा आणि तेवढ्यानेच त्याला 
केलासाची प्राप्ती झाली, अशी कथा त्यात आहे. चाळिसाव्या 
अध्यायात चिताभस्माचे माहात्म्य सांगितले आहे. 

कर्नाटकातले वीरशैव लोक नित्य भस्म लावतात. त्यांच्या 

बायकाही सुवासिनी असल्या तरी कपाळाला आधी भस्म आणि 
मग त्यावर कुंकू लावतात. दक्षिणेतील विधवा स्त्रियाही भस्म- 
चर्चेन करीत असलेल्या दिसतात. साधू-बैरागी तर मुक्‍त हस्ताने 
आपल्या अंगाला भस्म फासतात. भस्मामुळे त्यांना थंडीवाऱ्याची 
बाधा होत नाही आणि शरीरात आवश्यक तेवढी ऊब सदेव 
राहते, असे सांगतात. 

भस्माला विभूती हा दुसरा शब्द आहे. विभूती ही मंत्र-तंत्र, 
जादूटोणा, इ. विषयांत दिश्याबंधनासाठी किवा आत्मरक्षणासाठी 
वापरतात. विभूती मंत्रून ती मुलांच्या किवा रुग्णांच्या कपाळी 
लावतात. आयुर्वेदात लोह, सोने, मोती, हिरे इ. विविध 
पदार्थाची भस्मे औषधे म्हणून वापरली जातात, ती अत्यंत 
गुणकारी असतात. [ क्र. ब्र. स. 7 पू. माः प्रः; दे. भा.; शि. पृ. 
क.; चेतन्य, फेब्रु. १९३८; अमृत, डिसें. १९५६; शर. क. ] 


क एक नव्य उपनिषद. हे अथवेवेदाशी 
भस्मजाबालांपानेषद संबद्ध आहे. शिवाने जाबाल भुसुं- 
डाला भस्मधारणविधी व तत्संबंधी इतर ब्रते सांगितली, त्यांचे 
वर्णन यात आहे. याचे दोन अध्याय आहेत. प्रारंभी शंकराचे' 
सुंदर शब्दचित्र आहे. पुढे भस्म तयार करण्याचा विधी सांगि- 
तला आहे, तो असा - पहाटे गोमय ब्रह्मपर्णावर ठेवून ते ' त्र्यंबकं 
यजामहे ' इ. मंत्रांनी वाळवावे. नंतर अग्नी प्रज्वलित करून 
ते गोमय तीळ, तांदूळ आणि तूप यांच्यासह त्यात टाकावे. असे 
१००८ वेळा करावे. मग सर्व,दिश्ांना समंत्रक बळी ठेवावे. तयार 
झालेल्या भस्मावर गायत्री मंत्राने प्रोक्षण करावे व रुद्रमंत्राच्या 
उच्चारात तांब्याच्या किवा मातीच्या भांड्यात साठवावे. 
इसरर्‍्या अध्यायात जाबाल भुसुंडाच्या विनंतीवरून ब्राह्म- 


भारतीय संस्कृतिकोश 


णाचा दैनंदिन कार्यक्रम सांगितला आहे. शेवटी शिवमंत्राची 
फलश्रुती सांगून उपनिषद पुर्ण केळे आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई. ] 


चामड्याची नाव. प्राचीत काळी शेळच्रामेंढ्यांचे किवा 
भख्ता त्याहून अधिक मोठ्या पक्लूंचे चामडे घेऊन, ते ह्वा 
भरून फुगवीत आणि अश्शी चामडी एकमेकांना बांधून त्यांची 
नाव तयार करीत. त्या काळी पंजाब, वायव्य भारत आणि अफ- 
गाणिस्तान यांतील नद्या पार करून जाण्यासाठी या नावा हेच 
सर्वात सुरक्षित व जलद वाहून होते. पाणिनीने या नावेला भल्ला 
व तिच्या साहाय्याने नदी पार करणाऱ्याला भस्रिक असे नाव 
दिले आहे. सांप्रतही पंजावात हवेने फुगवलेल्या दोन बैलांच्या 
चामड्यांवर खाट ठेवून लोक तिच्यावर बसतात व नदी तरून 
जातात. या नावा सोयिस्कर असतात, कारण किनार्‍यावर 
पोचल्यावर सशक्‍त माणूस त्या चामड्यांच्या घड्या करून 
खांद्यावर टाकतो व चालू लागतो. प्राचीन काळी इराण, क्क 
गाणिस्तान, तिवेट व पश्‍चिम भारत या भागांत अक्या नावांतूत 
माणसांची व मालांची वाहतुक होत असे. [ पा. का. भा. ] 


ल भ्राणायामाचा एक प्रकार. पुरक, कुंभक व सिता 
भाखका अशा तीन प्रकारांनी प्राणायाम करतात. त्यांपैकी 
कुभकाचे आठ प्रकार सांगितले असून, भ्षिका हा त्यांतील एक 
प्रकार आहे. हिची प्रक्रिया अशी-- 

पद्मासन घालून बसावे. दोन्ही नाकपुड्यांनी पूरक करून 
कुंभक न करता एकदम रेचक करावा किवा डाव्या नाकपुडीने 
दस्क व उजव्या नाकपुडीने रेचक करावा. कंठ व उदर एका 
रेषेत ठेवून, लोहार वेगाने भाता चालवतो त्याप्रमाणे प्राणवायूचे 
द्रुतगतीने चालन करावे. रेचक करताना पोटाला आतल्या 
बाजूस धक्का द्यावा. भत्रिका ११ पासून १२० वेळांपर्यंत 
करण्याचा हळूहळू अभ्यास करावा. 

भस्रिकेने कफ, वात, पित्त या त्रिदोषांचा नाश होऊन जठ- 
राग्नी प्रदीप्त होतो आणि कुंडलिनी जागृत होण्यास मदत होते, 
असे सांगितले आहे. [ उ. यो. द.; योगविद्या ] 


काय खावे व काय खाऊ नये, यासंबंधीचा विचार 


भल्यामह््य , दात पतो. मनुष्यप्राण्याला जिवंत राहण्यासाठी 


' काहीतरी अन्न हे लागतेच. हे सर्व जगत प्राणांचे अन्न होय, असे 


मनूने म्हटले आहे. तरीसुद्धा मनुष्य खाण्याजोगे पदार्थच खातो. 
अगदी प्रारंभीच्या काळात कंदमुळे, फळे, ससे, उंदीर, चिमण्या, 
बिळात राहणारे प्राणी, हरिणे, इ. प्राणी यांवर माणूस उदर- 
निर्वाह करीत असे. इतर सर्व समाजांप्रमाणे प्राचीन काळी 


खंड सहावा 


वैदिक आर्यही मांसाहार करीत असत. वैदिक आर्यांच्या यज्ञ, 
धाद्ध व मधुपकं या प्रसंगीं मांस हे आवश्यक मानलेले होते. 
क्व्ग्वेदात इंद्रासाठी पस्तीस वैल शिजवल्याचा उल्लेख आहे. 
त्या त्रचेत (क. १०-८६.१४ ) इंद्र स्वतःच म्हणतो - 
उक्ष्णो हि पञ्चदश्ञ साकं पचन्ति विशतिम्‌ । 
उताहमद्मि पीव इदुभा कुक्षी पूणन्ति मे ॥। 
अर्थ - माझ्यासाठी पस्तीस बैल क्िजवतात आणिमी ते 
खातो व लठूठ होतो. त्याने माझ्या दोन्ही कुक्षी भरून जातात. 
वैदिक काळी यज्ञयागात पद्यूंची नेहमीच हिंसा होत असे. 
भधुपक हा विधी जावई, स्तातक, सन्मान्य अतिथी, इ. 
व्यक्तींच्या स्वागतासाठी करीत. 'नामांसो मधुपर्को भवति ' 
नोसाशिवाय मधृपकं होत नाही, असे आश्‍वलायन गृह्यसूत्रांत 
सांगितले आहे (१.२४.२६). मधुपर्काच्या वेळी गाय मारण्याची 
पडत होती. 
भाद्धातही मांसाचा उपयोग करीत. गाईच्या दुधातुपाने पितर 
चक संवत्सर तृप्त होतात; माहिष मांसाने त्याहिपेक्षा अधिक तृप्त 
शातात आणि गेंड्याच्या मांसाने, शतवली नामक माशाच्या व 
शर्ध्रेणस नामक एक प्रकारच्या बोकडाच्या मांसाने पितर है 
कालापर्यंत तृप्त होतात, असे आपस्तंबाने सांगितले आहे. 
कर्‌ या प्रसंगांशिवय इतर वेळीही लोक त्या काळी मांसाशन 
रीत असत. प्राचीन धमंसूत्रकार आपस्तंब याने एक खुराचे 
*» उट, गवा, गावडुकरे, शरभ, गाई, बैल, कोंबडा, तोंडाने 
उ र्तडून खाणारे पक्षी, मोर, वदके, हंस, भास, चक्रवाक, इ. पक्षी 
"य होत, असे सांगितले आहे. चिलचिम, अंगावर केस व कवच 
सतचि प्राणी, रोहित व राजीव या नावांचे मासे; तसेच पंच- 
*स ्राण्यांवेकी वानरादी काही वर्ज्य करून इतर पंचनख पश्ू 
"क्षी भक्ष्य होत, असे बोधायनाने म्हटले आहे. 
सिष्ठाने आपल्या धर्मसूत्रांत भक्ष्याभक्ष्य प्रकरणात मासा- 
हाराविषयी आपस्तंब, गौतम व बोधायन या सर्वांच्या विचा- 
संकलन केले आहे व भक्ष्य पशु-पक्ष्यांच्या यादीत आणखी 
भर घातली आहे. पण त्याच्या काळी ब्राह्मणांना मासा- 
प आवडेनासा झाला होता, असे दिसते. कित्येक ब्राह्मण जेवा- 
1 गेले असता मांस टाकीत. ते त्यांनी टाकू नये, म्हणून 
भेष्ठाने अहा ब्राह्मणांना नरकाचे भय दाखवले आहे. 
य ीीच मांसनिवत्तीच्या कल्पनेचाही प्रादुर्भाव झाला 
गी यज्ञयाग करून स्वर्गाची प्राप्ती करून घ्यायची, ही कल्पना 
शि "गे पडून तिच्या जागी मोक्षप्राप्तीची कल्पना पुढे आली. मोक्ष 
साठं , तर आधी चित्तशुद्धी झाली पाहिजे व चित्तशुद्धी- 
सर्वी रश आवड्यक आहे. मोक्ष ही स्वतंत्र वस्तू बॉ 
शी एकच आत्मा आहे, हे ओळखणे म्हणजे मोक्ष अर 
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तात्त्विक कल्पना निर्माण झाली आणि पद्यूंना मारणे, हे त्या 
तत्त्वाच्या विरोधी ठरले. पण अनेक शतकांची परंपरा एकदम 
मोडणे शक्‍य नसल्यामुळे या नव्या अहिसातत्त्वाची जुन्या हिसेच्या 
तत्त्वाशी सांगड घालण्यात आली. त्या अन्वये, यज्ञात प्राणिहिसा 
करायला हरकत नाही; कारण यज्ञातील हिंसा ही हिसाच नव्हे, 
असा सिद्धान्त प्रस्थापित झाला. यज्ञात मंत्रपुत करून मारलेले 
पशू स्वर्गात जातात, अशीही कल्पना त्यासाठी करण्यात आली. 

इ. स. च्या १२ व्या शतकापासुन पुढच्या काळात निर्माण 
झालेल्या स्मृती व पुराणे या ग्रंथांत ब्राह्मणांना व इतरही लोकांना 
मांसाशन वर्ज्य मानण्यात आळे आणि कल्वि्ज्ये प्रकरणात तर 
मधुपके, श्राद्ध, इ. प्रसंगींच्या पश्ुवधाचाही निषेध करण्यात 
आला. कलियुगात युगवर्मानुसार सर्वे प्रकारच्या मांसावरोबर 
मद्यही वर्ज्य करावे, असे प्रजापतिस्मृतीत सांगितले आहे. पुढे 
माष > उडीद हे मांसप्रतिनिधी होत, अश्ली कल्पना करून श्राद्वादी 
प्रसंगी माषान्न म्हणजे उडीद घालून केलेले वडे आवश्‍यक ठर- 
विण्यात आले. मांसाप्रमाणे माषही वल्संवर्धक, सुगंधी व 
स्वादिष्ट आहेत, अशी प्रजापतीने त्यांची भलावण केली आहे. 

काठक संहितेच्या काळात सुरापानाचा त्याग होऊ लागला 
होता. निदान ब्राह्मण तरी सुरापान करीनासे झाले होते. ' सुरा 
पिऊन लहान मोठी माणसे म्हणजे सून व सासरा हेही उच्छं- 
खल बनतात; याकरिता पापभयाने ब्राह्मण सुरा पीत नाही, 
असे ब्राह्मणाने क्षत्रियाला सांगावे, असे काठक संहितेत सांगितले 
आहे. (१२.१०). सोत्रामणी यागात सुरेचे हवन केल्यावर तिचा 
शेष भाग पिण्यासाठी, पैसा देऊन ब्राह्मण आणावा लागे. तसा 
ब्राह्मण काही वेळा मिळतही नसे. अश्या वेळी उरलेली सुरा 
वारुळाच्या छिद्रात नेऊन ओतावी, असे तेत्ति. ब्राह्मणात सांगि- 
तले आहे (१.८.६.२). पुढे सुरापानही कलिवज्यं प्रकरणात 
समाविष्ट करण्यात आले. 

मांसाहाराप्रमाणे शाकाहारातही भक्ष्याभक्ष्य विचार केलेला 
आढळतो. धर्मशास्त्रदृष्ट्या सर्व प्रकारच्या भाज्या, फळे व 
अन्नधान्ये ही भक्ष्य अर्थात खाण्याजोगी नाहीत. 

आपस्तंब सांगतो, की बाजारात मांडलेले अन्न, सर्व तऱ्हेचे 
मद्य, शेळीचे दध व एक वेळ दूध देणार्‍या गायीचे दूध पिऊ 
नये. दारू ज्यापासून उत्पच्न होते अशा वनस्पती व त्यांचे पदार्थ, 
तांबडी व पांढरी लसुण, म्लेच्छांनी आणलेले कांद्यासारखे पदार्थ, 
ताकातले लोणी, हाताने घुसळलेले दही व ताक, मध, काले 
उडीद, काळे हुलगे, पावटे, हरभरे, जोंधळे व शूद्रान्न ही सर्व 
अभक्ष्य होत. गौतमाने या यादीत आणखी थोडी भर घातली 
आहे. झाडांचा चीक म्हणजे हिंगासारखे पदार्थ व तांबडा डिक 
हे पदार्थही त्याने अभक्ष्य ठरवले आहेत. 
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बोधायनाने, दीघ कालामुळे शिळे झोळेळे व विटलेळे सर्व 
पदार्थ, भाज्या, कोशिविरी, पक्वान्ने, दुध, तूप, मांस, गूळ, 
साखर, सातू, वगेरे घाळून केलेले पदार्थ हे स्व अभक्ष्य होत 
असे म्हटले आहे. 

वसिष्ठानें याशिवाय काळे वांगे, गाजर, भोकरे, ज्यांतून 
चिकट व गिळगिळीत गोड रस येतो अ्ी फळे, कावळा व 
कुत्रा यांनी हुंगलेळे पदार्थ, दह्यात कालवलेले सातू, सातूमिश्चित 
वडे, तेलातील भाज्या आणि दुध व यवांचे पीठ यांच्या विकारा- 
पासून झालेले सर्वे पदार्थ अभक्ष्य ठरविले आहेत. 

मनूने या यादीत सोनखतापासून उत्पन्न होणारे सर्व पदार्थ 
समाविष्ट केले आहेत. शिवाय देवादिकांच्या उद्देशाने जी पक्वान्ने 
केलेली नसतात, तीही त्याने अभक्ष्य ठरविली आहेत. 

वृद्धहारीत हा वैष्णव स्मृतिकार 
नेवेद्याला अनेक पदार्थ वज्यं सांगितले आहेत. ते सगळे जर 
वरज्ये केळे तर देवाला नैवेद्य कशाचा दाखवावा, याचीच पंचा- 
ईत पडेल. त्याने दिलेली पुष्कळ नावे आज अपरिचित आहेत. 
परिचितांपैकी पांढरा यावनाल, कुळीथ, पावटे; मसूर, राळे, सावे, 
नाचणे, इ. धान्ये, तसेच हिंग, गुग्गुळ, डिक, मुळा, गाजर, शेवगा, 
करंज, लसूण, कांदा, हाताने घसळलेळे दही, पांढरे वांगे, नारळ, 
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दोडका, तोंडले, भोपळा, चिच, घोसाळे, इ. पदार्थ अभक्ष्य होत. 
आपस्तंबापासून वृद्धहारीतापर्यंत ही अभक्ष्य पदार्थांची यादी 
कमी न होता वाढतच गेळेली आहे. 
याशिवाय आश्रमदुष्ट, स्थानदुष्ट, 
संसगंदुष्ट, क्रियादुष्ट व निमित्तदुष्ट असे अभोज्य अन्नाचे आणखी 
भेद केलेले आहेत 


4 


चालतील, असे आपस्तंबाने सांगितले आहे. शिळे अन्न कालदुष्ट 
होय. वेश्येकडील अन्न, गणान्न व बहिष्कृताकडचे अन्न ही परि- 
ग्रहदुष्ट होत. कुत्रा, कावळा इत्यादींचा स्पर्श झालेले अन्न, 
पायाला लागलेले अन्न, केस किवा कीड गेलेले अन्न हे संसगदुष्ट 
होय. गाईने हुंगळेळे अन्न क्रियादुष्ट व आश्ौचातील अन्न 
निमित्तदृष्ट होय. 

_ कोणाच्या हातचे खावे, या विषयावरही स्मृतिकारांत मत- 
भद असून, त्यात पुन्हा आश्रमभेद, वर्णभेद व युगभेंद या कार- 
णांनी फरक सांगितले आहेत. ब्रह्मचार्‍्याने पतित व महापातकी 
हे दोन सोडून कोणत्याही वर्णाच्या माणसाकडून अन्न घ्यावे, 
असे गोतम म्हणतो (२.४१). स्नातक आणि गृहस्थ यांनी 
शूद्रांशिवाय कोणत्याही धाभिक व्रैवाणिकांकडून अन्न घ्यावे; 
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आहे. त्याने विष्णूच्या 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आणि शूद्र जर त्याचा निकटवर्ती असेल, तर त्याच्याकडूनही 
अन्न घ्यावे, असे आपस्तंव म्हणतो. याज्ञवल्क्याच्या मते आपला 
नोकर, नापित, गवळी, कुलमित्र, अर्धेलीने शेत करणारा है 
सगळे शूद्र असले, तरी त्यांच्या हातचे अन्न खाण्यास हरकत 
नाही (१.१६६) . आपस्तंवाने या बाबतीत अनेकांची मते सांगून, 
पवित्र व मनापासून अन्न देणाऱ्याच्या हातचे खावे, पण मता” 
पासून न देणाऱ्याच्या हातचे खाऊ नये; आणि विशिष्ट प्रसंगी 
तर कोणीही आणून दिलेळे खावे, असा निर्णय दिला आहे. र 
कोणी शिजवलेले अन्न खावे, या बाबतीतही अनेक मते की. 
व्रैवणिकांनी त्रैवणिकांकडे जेवावे, असा पूर्वीचा प्रकार होता. व्य 
त्यानंतर कोणाकडे जेवू नये, याची एक लांवळचक यादी नट 
झाली. अग्निहोत्र न ठेवणारा, कंजूष, वद्ध, चोर, क्‍्लीव, वदी 
इरूड, पातकी, व्याज घेणारा सावकार, दीक्षित, बहुयाजक, डी 
असाध्य रोगाने पछाडलेला, क्रुद्ध, पुंश्‍चलीदत्त, द्वेष्टा, क्रूर, ज्य 
पतित, ब्रात्य, दांभिक, उच्चिष्टभोजी, स्वर्णकार, ग्रा जेव 
शस्त्रविक्रवी, लोहार, कोष्टी, धोबी, भाट, इ. लोकांकडे स्मतिकारांती र 
नये, असे वसिष्ठ, विष्णू, याज्ञवल्क्य, मनू, इ. स्मृ 
सांगितले आहे. विचारात 
एकपंगत आणि सहभोजन हे विषयही भक्ष्याभक्ष्याव ___ 
येतात. सहभोजन म्हणजे एका ताटात जेवणे किवा मिलेल >. 
जवळ बसून जेवणे होय. ज्यांच्याशी सहभोजन करू नये , 
सांगितले आहे, त्यांच्याबरोबर एका पंक्तीत बसले त्र 
दोन पाटांच्या मधे अग्नी, जल, भस्म, द्वार व वाट च * 
पंगत तुटते व एकपंक्तीचा दोष लागत नाही, असेही म्हट भोजनाला 
सांप्रतच्या काळात ब्राह्मणवर्गाचा इतरांच्या घरी समारंभ” 
ण्याचा फारसा प्रघात नसला, तरी सार्वजनिक समा... 
प्रसंगी ब्राह्मण लोक सवर्ण हिंदूंच्या पंक्तीला बसून मोन 
त्यात त्यांना दोष वाटत नाही. स्वच्छ असेल तर को कन 
अन्न खावे, अशी आजमितीस प्रवृत्ती वाढत आहे व जातीपा 
मधले मानसिक उच्चनीचत्व कमी होण्यासाठी ती इब्टही ह 
शास्त्रात अभक्ष्य म्हणून जे पदार्थ सांगितले आहेत, वैद्यक 
टोमॅटो, कांदा, लसूण, गाजर, कोहळा, डिक, इ. पदाथ क 
शास्त्राच्या दृष्टीने गारीराला हितावह असल्यामुळे, त्यांना 
सनातनी वृत्तीचे लोक सोडल्यास कोणी, अभक्ष्य मानीत का. 
नेदलत्या परिस्थित्यानुसार हा भक्ष्याभक्ष्यविचार समाजात न्‌ज्य 
लेला नाही आणि प्रत्येकजण आपापल्या इच्छेप्रमाणे भक्ष्यभ 
ठरवण्यास स्वतंत्र आहे. [ध. शा. वि. ; ध. शा. मं. ] 


पाती” 


प्रच” 
एक लोकनृत्य. महाराष्ट्रात है 1, 


भांगटिळ्याचा नाच लित आहे. या नृत्याला तराः 


खंड सहावा 


नावाच्या वाद्याची साथ असते. नृत्यात भाग घेणारे लोक समोरा- 
समोर दोन रांगा करून उभे राहतात. त्यांचा एक हात कमरेवर 
असतो आणि दुसर्‍या हाताने ते कपाळावर टिळा लांवण्याचा 
अभिनय करतात व नाचतात. या नृत्यात नर्तकाने आपली जागा 
सोडायची नसते. [ भा. लो. नृ. ] 


भांगडा त्त्य पंजाबातील एक लोकनृत्य. हे मुख्यतः शेतक- 
र्‍यांचे नृत्य असुन, धान्याची पेरणी केल्या- 
पासून कापणी व मळणी होईपर्यंत रोज रात्री ते केले जाते. 
वैशाखी पौणिमेला या नृत्याचा हंगाम संपतो. पण सांप्रत कोण- 
त्याही आनंदोत्सवाच्या प्रसंगी पंजाबी लोक हे नृत्य करतात. 
ग्रामीण लोकांच्या मनोरंजनाचे हे मुख्य साधन आहे. अंगातील 
जादा उत्साहाला वाट मोकळी करून देण्यासाठी आणि शरीर 
बळकट करण्यासाठीही त्याचा उपयोग होतो. 
हे नृत्य केवळ पुरुषांचे आहे. स्त्रिया त्यात भाग घेत नाहीत. 
रेशमी फेटा, लांब सफेत कुडता, त्यावर चमकत्या गुंड्यांचे 
जाकीट आणि कमरेला टुंगी असा रंगीबेरंगी पोषाख केलेले नर्तक 
फेर घरून उभे राहतात आणि नृत्याचा मुखिया व ढोल- 


भांगडा नृत्य 


वाळा हे मध्यभागी उभे राहतात. ढोल वाजू लागतो व मुखिया 
एखादे लोकगीत गाऊ लागतो. मग सर्व नर्तक गायला व नाचा- 
यळा आरंभ करतात. नाचताना ते गिरक्या घेतात, उंच उड्या 
भारतात, टाळया वाजवतात, नाना प्रकारचे अंगविक्षेप करतात 
आणि ' होई, ओह, बल्ले, भई ' असे आवाज काढतात. कधी ते 
कमेकांना खांद्यावरही घेतात. या नृत्याला काटेकोर नियम 
नेसले, तरी ते अगदी लयबद्ध असते. ढोलाच्या 
नृत्याची र्य वाढत जाते व नर्तकांना मस्ती चढत जाते. अशा 
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भांड 


वेळी त्यांच्या पायांतील घुंगरांचा झंकार खूप दूरपर्यंत ऐकू 
जातो. दिसायला हे नृत्य साघेसोपे वाटते, पण करायला कठिण 
आहे. त्यासाठी शरीर बलवान, दमदार व चपळ असावे लागते. 

या सामूहिक नृत्यात कोणालाही केव्हाही सामील होता येते. 
चैतन्य व आनंदोल्हास यांनी भरलेले असे हे एक धुंद नृत्य आहे. 
[ श्री. विद्या लाल-आजकल, १९६५; ए. हो. रा.] 


$$ > सित्रया फणीने केस विचरून त्यांची वेणी घालीत 
शागमता असताना मस्तकावरील केसांचे दोन भाग कर- 
तात. त्या दोन भागांच्यामध्ये जी चीर दिसते तिला भांग असे 
म्हणतात. या भांगात कुंकू किवा सिंदूर भरणे याला भांग भरणे 
असे नाव आहे. हा केशसंस्काराचाच एक भाग मानला जातो. 
भांग भरण्याचा हा प्रकार उत्तर भारतात विशेष रूढ आहे. तो 
बराच प्राचीन असावा. श्रीहर्षाने नैषधीयचरितात (१५-५५) 
आणि भारवीने किरातार्जुनीय काव्यात (७.८) याचा उल्लेख 
केला आहे. कालिदासाने मात्र सोौभाग्यचिन्ह म्हणून भांग भर- 
ण्याचा उल्लेख केलेला दिसत नाही. 

आशहिवन शुद्ध तृतीयेच्या दिवशी देवीच्या केशसंस्कारासाठी 
सिंदुराचा उपयोग करावा, असे दुर्गाभक्तितरंगिणीत म्हटले आहे. 
आरिवन महिन्यातील ही तिथी सिदूरतृतीया म्हणूनच प्रसिद्ध 
आहे. भांग भरणे हे सौभाग्याचे लक्षण मानतात. त्याने स्त्रियांचे 
सौंदर्यही वाढते. [ प्रा. भा. प्र.; नि. सि. ] 


र लोकरंजकांचा एक वर्ग. भांड हा शब्द संस्कृतातील 
भाड भण्डू (3 थट्टा-विनोद करणे, अश्‍लील बोलणे) 
या धातूपासून बनलेला आहे. विदूषक, खुषमस्कर्‍्या किवा अभद्र 
बोलणारा असा त्याचा अर्थे आहे. महाभारतात भांडसदृ : लोक- 
रंजकांचा उल्लेख प्रहासक या नावाने आला आहे. मनस्मतीत 
(१०.२२) उल्लेखिलेली झल्ल ही संकरजन्य जात भांडां- 
प्रमाणेच अश्‍लील बोलून लोकरंजन करीत असे, असे शब्दकल्प- 
द्रुमात म्हटले आहे. माधवाचार्यांच्या सर्वदर्शनसंग्रहात (१.२५) 
भांडांचा उल्लेख आहे. 

ज्ञानेश्‍वर महाराजांनी (ज्ञा. १८-८०४) भांडांचा उल्लेख 
करून, त्यांचे बोळ्णे तामस असल्याचे सांगितले आहे. शिम- 
याच्या सणाच्या निमित्ताने भांडांच्या अश्लील बीभल्स 
बोलण्याला जो ऊत येतो, त्या संदर्भात एकनाथमहाराज 
म्हणतात (ए. भा. ८.२२)- 
कां भांडाचे तोंडीं भंडपु राण । त्यावरी आला शिमग्याचा सण | 

सग करिता वाग्विटंबन । आवरी कवण तयासी ॥ 
भांडांच्या या भाषणांनी रावापासून रंकापर्यंत सर्ब भरातील 


भांड ४१२ - भारतोय संस्कृतिको 
लोक सुखावत होते. सावु-संतांनी भांडांच्या अश्‍लील व अभद्र बहुल्प्यांप्रमाणे राणी, माकड, 
बोलण्याचा कितीही धिक्कार केला असला, तरी लोकमानसा- पुरुषांची सोंगे घेतात आणि अश्‍लील 
वर असलेल्या त्यांच्या प्रभावाचीही त्यांना पुरेपूर कल्पना होती. लोकांचे *मनोरंजन करतात. 
त्यामुळेच आपले नीतिपर विचार लोकमानसात रुजविण्यासाठी विडंबन, तसेच समकालीन प्रतिष्ठित ळोकांचा दंभस्फोट, वि 
भांडांच्या इरसाल भाषेचा संतांनी उपयोग करून घेतला व तशी यांच्या विनोदाचे विषय असतात. विवाहादी समारंभात अ 
रूपके लिहिली. या संदर्भात एकनाथांचे एक रूपक उल्लेखिण्या- शिमग्याच्या सणात लोक आवर्जून भांडांना निमंत्रण देतात 
जोगे आहे. मायेच्या नादी लागल्यामुळे ब्रह्मदेवादी श्रेष्ठ देवां- त्यांचे खेळ-तमाशे करवतात की 
चाही कसा फजितवाडा झाला व त्यामुळे मायेचा त्याग करणे राजस्थानातील भांडांत खापे किवा गोत्रे आहेत. हया 
कसे आवश्यक आहे, हे सांगताना एकनाथमहाराज लिहितात- सगोत्र विवाह होत नाही. मध्य प्रदेश व काश्मीर या भागां पद्धतीने 
माया छांड सुनो जो । अच्छा भांड बनो जो ॥ भांड मुसल्मान असल्यामुळे त्यांचे निकाह मुसलमानी पद्ध 
ब्रह्मदेव ने वेद पढाया । माया मोठो लगी । होतात. त्यांच्या अन्य चालीरीती मात्र हिंदूंप्रमाणेच आहेत. गौ 
सरस्वती के गले पडा । उसकी कौरत भगी | । पुर्वी अनेक राजेरजवाडे आपल्या मनोविनोदनासाठी पदर 
बिष्णु के पीछे लगा है। माया का धंदा । भांड बाळगीत; तसेच त्यांना इनामे व जहागिर्‍याही देत. प्रसंग- 
खेल करते फसल पड़ी । मोठी लगी वृंदा ॥ विश्षेषी ते ख्यातनाम भांडांचे सामनेही घडवून आणीत. 
महादेव बडा देव । सब देवनका बाबा । 


भिल्लिनी के पीछे लगा । करता तोबा तोबा ।। 
जनादन साई मेरा । सब खेल खला । 
एकनाथ भांड होके । उनके चरण मिला ॥ 

अइलील व अभद्र बोलणे एवढेच भांडांचे भांडवल नव्हते, 


सेठ, मुनीम, डाकीण, इ. स्त्री- 
लाल व अचकट-विचकट बोळून 
पौराणिक कथा व व्यक्‍ती यांचे 


उका भांडाचे नाव सर्वतोमुखी झाले होते. हा नदियाचा च 
वासी असून, महाराज केष्णचंद्राच्या आश्रयाला होता. डेक, 
अश्लील बोलण्यात पटाईत होता, तसाच चतुर व बहुश्रुत हाता. 


> न > गोता. 

आध्यात्मिक क्षेत्रात ता कवीरासारखा मक्‍त चिंतक हं 

> > करण्याची त्यांची > भांडांचे > क बल ९ <. ढी 

तर त्याबरोबरच दंभस्फोट करण्याची ₹ वृत्ती व त्यासाठी [ भांडांचे भंडपुराण - श्री. रा. चि. ढेरे, सह्याद्रि, मार्च १९६७; 
ते प्रगट करीत असलेले वाक्चातुर्य यांचाही महत्त्वाचा वाटा 


मव 


रा. जा.; रेडिओ संग्रह, जुले-सप्टेंबर १९५३ ] 
भांडांच्या विशेष 
लोकप्रियतेत होता. 
सांप्रत या लोकांची 
एक भिक्षेकरी जात 
बनली आहे. यांची 
वस्ती उत्तर प्रदेश, 
मध्य प्रदेश, काश्मीर, 
गुजरात, राजस्थान, 
इ. प्रदेशांत आढळते. 
हिंदि्व मुसलमान 
अशा उभय धर्माचे 
लोक यांच्यांत आहेत. 
गुजरात व राजस्थान 
येथील भांड ह्द््‌ 


एक 
री क ज्‌ १८३७-१९२५ इ. स.) यो 
भाडारकर, डा. रा. गा क वी विद्वान व संशोधक' यांचा 


"म स्नागिरी जिल्ह्यात, मालवण येथे एका सारस्वत ब्राह्मण 
ठेळात ज्ञाला. त्यांचे वडील गोपाळराव हे शामडडाडी 
हून होते. रत्नागिरी येथील इंग्रजी शाळेत माध्यमिक 
संपल्यावर रामक्रष्णपंत इ. स. १८५३ साली मुंबईच्या एल्फि 
“टन हायस्कूलमध्ये दाखल झाले. १ ८५४ मध्ये ते मॅट्रिक झाले व 
१ १८५८ मध्ये एल्फिन्स्टन कॉलेजातून बी. ए. झाले. ते क 
अभ्यासु असुन, गणित, इंग्रजी, इतिहास व निरनिराळी शार क 
या विषयांचे त्यांनी परिश्रमपूर्वक अध्ययन केले होते. गणित न 
विषय त्यांना विशेष प्रिय होता. त्यांचे एक अध्यापक श्री. टील क 
यांची विद्वत्ता व कतंव्यनिष्ठा या गुणांचा रामकृष्णपंतांच्या मना 


व 
| मनावर फार प्रभाव पडला. त्यामुळे त्यांची चिकित्सक टोर 
नसून, मीर व: शोधक वृत्ती विकसित झाली. त्या वेळचे शिक्षण खात्याचे प्रमु 
मध्य प्रदेश येथील 


मुसलमान ठत * हॉवर्ड यांच्या आस्थेवाईक प्रयत्नांमुळे मगह णा 

ते प उ र”. १८५९ मध्ये दक्षिणा फेलोशिप मिळाली. १८६० साली क्त 
अन्यत्र ते सरमिसळ आहेत. राजस्थानी भांड तिथल्या ढोली काल्ेजात (सध्याचे डेक्कन कॉलेज) त्यांची बदली हश 
९. हे लोक दक्षिणा फेलोशिप त्यांना ५-६ वर्षे मिळत होती. त्या काल 


खंड सहावा 


धीत त्यांनी संस्कृताचे सूक्ष्म अध्ययन केळे. त्यांचे ते अध्ययन 
जुन्या पद्धतीचे नसून, पाइचात्य संशोधक वृत्तीने केलेले होते. त्या 
पद्धतीमुळे त्यांना न्याय, वेदान्त, व्याकरण, इ. गहन विषयांवरील 
ग्रंथांचा अभ्यास स्वतःच करणे शक्‍य झाले. त्यामुळे लवकरच 
एक शोधक व चिकित्सक संस्कृत पंडित असा त्यांचा लौकिक 
झाला. १८६३ मध्ये ते संस्कृताचे एम. ए. झाले. 

त्यानंतर इ. स. १८६५ मध्ये हैदरावाद (सिंध) येथील झाळेचे 
मुख्याध्यापक म्हणून त्यांची नेमणूक ज्ञाली. पण लवकरच हॉवडं 
यांनी त्यांना रत्नागिरीच्या शाळेचे मुख्याध्यापक नेमले. १८६८ 
साली त्यांना एल्फिन्स्टन कॉलेजात संस्क्रृतच्या प्राध्यापकाची 
जागा मिळाली. तिथे ते १८८२ पर्यंत होते. डेक्कन कॉलेजातील 
संस्कृताचे प्राध्यापक कीलहॉन हे निवृत्त ब्नाल्यावर त्यांची 
जागा पुढे भांडारकरांना मिळाली. १८९३ साली ते निवृत्त 

झाले. त्यानंतर त्यांनी पुण्यातच वास्तव्य केले. | 
रामकृष्णपंत हे संस्कृत पंडित होते, तसेच पुराणवस्तुसंशोधक 
म्हणूनही प्रसिद्ध होते. इ. स. १८७० साली त्यांना एक ताम्ग्रपट 
सापडला, त्यावर जुन्या देवनागरी लिपीत काही मजकूर होता. 
प वगैरे पाश्‍चात्य संश्लोधकांची पुस्तके वाचून त्यांनी तो 


डॉ. रा. गो. भांडारकर 


ताम्रलेख ं संशोधनात 
ताम्रकेख लावला आणि तेव्हापासून त्यांनी अमत नी 
दक्ष घातले. प्राकृत भाषांचा आणि ब्राह्मी व खरोष्ठी या जु 


४१३ 


प्रहाराष्ट्र ग्रेथोसेजक संस्था 


११३३ सद;जिञ पेठ, गद्रे धाडा, भांडारकर, डॉ. रा. गो. 


सिया रलीधर चोक पभ १६४ ७- भी गक 
र अभ्यास करून व्यीवरधीनेक निवंध प्रसिद्ध केले. 


त्यावरून निरनिराळया संशोधनसंस्थांनी त्यांना आपले सन्मान्य 
सभासदही करून घेतले. १८७९ साली सरकारने पुरातन संस्कृत 
लेखांच्या संशोधनाचे काम त्यांच्याकडे सोपविले. त्यासंवंधी 
त्यांनी जे पाच ग्रंथ संपादित केले ते संशोधकांना मार्गदर्शक ठरले 
आहेत. १८८५ साली गॉटिजन (जर्मनी) युनिव्हसिटीने त्यांना 
पीएच्‌. डी. ही बहुमानाची पदवी अर्पण केली. पुढे १८९ १मध्ये 
त्यांना सी. आय. इ. ही पदवी सरकारकडून मिळाली. याशिवाय 
इतर विद्यापीठांकडूनही त्यांना विद्दत्ताद्शक पदव्या लाभल्या. 
१८९३ साली ते मुंबई युनि्व्हसिटीचे कुलगुरू झाले. 

त्यांची विद्वत्ता, संशोधक वृत्ती व चिकित्सक बुद्धी या गुणां- 
मुळे त्यांचा सर्वत्र बहुमान ज्ञाला. १९१७ साली त्यांच्या 
वयाला ८० वर्षे पुर्ण झाली, तेव्हा त्यांच्या शिष्यांनी भांडारकर 
स्मारक लेखसंग्रह तयार करून, तो त्यांना अपण केला. त्याच 
वेळी भांडारकर प्राच्यविद्यासंशोधन मंदिर नावाच्या एका 
संस्थेचीही स्थापना करण्यात आली. भांडारकरांच्या वाडमय- 
सेवेचे व पुरातत्त्वसंशोधनाचे ते एक जिवंत स्मारकच ठरले 
आहे. पुढे भांडारकरांती आपला वहुमोल संस्कृत ग्रंथांचा 
मोठा संग्रह त्या संस्थेला अर्पण केला. त्या संस्थेने महा- 
भारताच्या शेकडो हस्तलिखित प्रतींचे संशोधन करून संपुर्ण 
महाभारताची शुद्ध प्रत तयार करून ती छापण्याचे प्रचंड कार्य 
नुकतेच पूर्ण केले आहे. 

“ अर्ली हिस्टरी ऑफ दि डेक्कन 'आणि * वैष्णविझम, शैेविझम 
अँड अदर मायनर रिल्जिस सेक्ट्स हे त्यांचे दोन ग्रंथ अत्यंत 
मूल्यवान ठरले आहेत. त्यांनी माल्ती-माधव या संस्कृत ग्रंथा- 
वर टीका लिहिली असुन, झाळेतील मुलांसाठी दोन संस्कृत 
पुस्तकेही लिहिली आहेत. 

डॉ. भांडारकर हे प्राथनासमाजाचे एक आधारस्तंभ होते. 
व्याख्याने, कीर्तने व धर्मपर लेख यांच्या साहाय्याने त्यांनी 
सुमारे पन्नास वर्षे समाजाचे धमंप्रचाराचे कार्य केले. सर्वव्यापी, 
सर्वज्ञ, अनंत, विदवचालक, मंगलमय अशा परमेश्‍वरावर त्यांचा 
दृढ विश्‍वास होता, तो कोणत्याही परिस्थितीत ढळला नाही. 
त्यांच्या मते प्रतिमापूजन हे पाप नव्हे; पण तो ईश्‍वरोपासनेचा 
खरा मार्गही नव्हे. माणसाने या जगात प्रपंच आणि परमार्थ 
या दोहोंचेही साधन करावे, असा त्यांचा उपदेश असे. ते 
सुधारणावादी होते. घातक रूढींचा त्याग, स्त्रीशिक्षण, जाति- 
भेदनिर्मूलन, विधवाविवाह, अंत्यजोद्धार, इ. बाबतींत त्यांचे 
विचार पुरोगामी होते. त्या दृष्टीने त्यांनी समाजात जागती 
करण्याचे सतत प्रयत्न केळे आणि आपले विचार आचरणा- 
तही आणले. विधवाविवाहाचा विचार न्याय, नीती, दया या 


भांडारकर, डॉ. रा. गो. 


दृष्टींनी केला पाहिजे, असे त्यांचे मत होते. विधवाविवाहाला 
अनुकूल असा शास्त्राधारही त्यांनी शोधून काढला होता. 
आपल्या मुळीला वैधव्य येणे हा दुर्धर प्रसंग त्यांच्यावरही 
ओढवला होता. पण योग्य वर पाहून त्यांनी आपल्या कन्येचा 
पुनविवाह १८९१ मध्ये घडवून आणला. सामाजिक सुधार. 
णेच्या बाबतीत त्यांनी आपले विचार स्पष्ट केले आहेत, ते 
असे - सामाजिक सुधारणा नीतीच्या, भूतदयेच्या व सत्याच्या 
पायावर करावयाची आहे. या गोष्टीत तडजोड मुळीच उप- 
योगी नाही..आपल्या विवेकवाणीला स्मरून, न्याय्य वाटणारी 
सुधारणा प्रत्येकाने अवदय आणि धैर्याने अमलात आणली 
पाहिजे. 

त्यांच्या या सत्यप्रियतेमुळे त्यांना समाजाकडून बराच छळही 
सोसावा लागला, पण तो त्यांनी धैर्याने सोसला. विलक्षण विद्या- 
व्यासंग, निष्कलंक आचरण, सत्यनिष्ठा, स्पष्टोक्ती, श्यांतपणा, 
धर्मनिष्ठा, इ. गुणविद्धेषांमुळे पाश्‍चात्य पंडितही त्यांना फार 
मान देत. न्यायमूर्ती रानडे त्यांना आपले गुरू मानीत. [ प्रा. स. 
इ.; म. ज्ञा. को.; अ. च. को.] 


डू एक प्राचीन भाषा. ही भाषा म्हणजे संस्कृत 
भांडीर भाषा भाषेचाच एक प्रकार आहे, असे म्हणतात. 
कंबोजी, मागधी, गोडी, महाराष्ट्री, कलिंगी, इ. भाषांपासुन ही 
भाषा तयार झाली. भोजाच्या व सोमेश्‍वराच्या काळात ही भाषा 
भरभराटीत होती. या कालात या भाषेत काव्यरचनाही होत असे. 
विश्वेश्‍वराने या भाषेवर एक स्वतंत्र प्रवंध रचला आहे. त्याच्या 
मते भांडीर भाषा ही संगीताला अनुकूल व सोयीची आहे. या 
भाषेची उच्चारपद्धती, स्वर-रचना, ताल्वद्धता, इ. गोष्टी 
लक्षात घेता हिचा उपयोग संगीतासाठी करायला ह्रकत नसावी, 
असे संगीतशास्त्रज्ञांचे मत आहे. पुरंदरदासासारख्या भक्‍त- 
कवीनेही या भाषेत काव्यरचना केली आहे. याशिवाय अन्य 
कवींचीही रचना या भाषेत आढळते. दक्षिणेतल्या वाग्गेय- 
कारांची ही आवडती भाषा होती. [ डि. सा. इं. म्य म्यु. ] 


भांबी राजस्थानातील एक जात. हे लोक चमंकारांपैकी 

आहेत. या लोकांची वस्ती राजस्थानातील प्रत्येक 
गावात असते. गावाची देखभाल करणे, गावात येणाऱ्या 
पाथस्थांना मदत करणे आणि गावात मरणाऱ्या बेवारशी 
पश्ूंचे चामडे काढणे, असे यांचे व्यवसाय आहेत. हे कुठेकुठे 
विणकामही करतात. पुर्वी जेव्हा संस्थाने होती, तेव्हा प्रत्येक 
त, प्रत्येक गावासाठी एक भांबी नेमला जात असे 
सर त्याला पगडी व लाठी दिली जाई. गावाची देख- 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


भाळ करणे आणि सरकारी वेठविगार करणे हे काम त्याला 
नेमून दिळेळे असे 

भांबी लोक मेघवाल जातीतून आपली उत्पत्ती झाल्याचे 
सांगतात. जेव्हा राजस्थानावर परदेक्षी आक्रमणे सुरू झाली, 
तेव्हा अनेक राजपूत, जाट व चारण हे भांबीमध्ये समाविष्ट 


झाले व पुढे त्या जातीत मिसळून गेळे. त्यातूनच भांबींचे चार 
पोटविभाग झाले, ते असे -- (१) अदू किवा अमिश्रित. (९ ) 
मारु - राजपुतांपेकी. (३) जाट भांबी व (४) चरनिया . 
भांबी - चारणांपैकी. 

यांपैकी पहिल्या दोन वर्गांचा घनिष्ठ संबंध असूत, ते प 
मेकांत विवाहसंबंध करतात. पुढच्या दोन जाती केवळ आपल्या 
पोटजातींतच लग्ने करतात. गीं 

भांबी लोकांना सोन्याचांदीचे दागिने घालायची परवार्तर्ग 
नसते. त्यांच्यांतला चौधरी आणि त्याची बायको यांनाच ढी 
परवानगी आहे. 


भांबी हे वेष्णव संग्रदायाचे अनयायी असून, रामदेवान 
उपासक आहेत. खादामाता ही यांची कुलदेवता होय- 

है डुकराशिवाय इतर सर्व पश्नूंचे मांस खातात. 

विवाहप्रथा - लग्न ठरवण्याच्या वेळी दोन्ही पक्षाचे र्र 


अफ , र ] 
साखर, अफू व नारळ यांची देवाणघेवाण करतात. गुं गाडीत 


खंड सहावा 


मनुष्य त्यांचा पुरोहित असतो. विवाहवेदीला सात प्रदक्षिणा 
घातल्याने लग्न पुरे होते. यांच्यांत बहुपत्ली प्रथा प्रचल्ति होती. 
मात्र दोन सख्ख्या बहिणी एकाच पुरुषाच्या भार्या होऊ शकत 
नसत. 

मतिकप्रथा - यांच्यांत प्रेते जाळण्याची पद्धत आहे. 
देवाच्या भक्‍ताची प्रेते मात्र पुरण्यात येतात. [ रा. जा. ] 


राम- 


भाई पाचू माहेश्वरी समाजातील एक सण. भाद्रपदातल्या 
आपल्या ी क्रषिपेंचमीला हे नाव आहे. या दिवशी बहीण 
॥पल्या भावाला घरी बोलावून त्याला राखी बांधते व गोड- 
धोड जेवायळा वाढते. भाऊ तिळा एक रुपया आहेर करतो. 


एकाच मातापित्यांच्या पोटी जन्म घेतलेल्या 
ी मुलामुलींना भाऊ-बहीण असे म्हणतात. हद 
उेडवात भावाला अर्थात पुत्राला महत्त्वाचे स्थान आहे. छांदोग्य 
उपनिषदात त्याचा दर्जा माता-पित्यांच्या खालोखाल मानलेला 
आहे. पित्याच्या अभावी तोच बहीणींचे व इतर कुटुंबियांचे 
जा करतो. मनूने तर त्याला पित्याचाच अधिकार दिला 
&. मनू म्हणतो (मनु ९.१०८)- 
पिततेव पाल्येत्‌ पुत्रान्‌ ज्येष्ठो भ्रातून्‌ यवीयसः । 
'पुतवच्चापि वतेरन्‌ ज्येष्ठे ग्रातरि धर्मतः ।॥। 
क > वडील भावाने धाकट्या भावांचे पित्याप्रमाणे पालन- 
करावे आणि धाकट्या भावांनीही त्याच्याशी पुत्रा- 


भाऊ-बहोण 


क भ्राता हा पित्याप्रमाणेच पूज्य मानलेला आहे. पिता 

९ पावला असता किंवा असमर्थ असता बहिणी आपल्या 

पोषणासाठी व लग्नासाठी भावावरच अवलंबून असत. 

नांनी आपल्या वाटणीतला चौथा हिस्सा बहिणींना द्यावा, 

ब कु सांगितले आहे. भरात शब्दही भू म्हणजे भरणपोषण 

या धातूपासून निघाला आहे. बहिणीशी वाईट रीतीने 

रंगणाऱ्या भावाला छांदोग्य उपनिषदात (७-१५-२) स्वसृहा 
बेहिणीची हत्या करणारा असे म्हटले आहे. 

ग काळी बहिणीचे पालनपोषण करणे, एवढेच दे 

पढतोच तर तिच्यासाठी योग्य वर निवडून परंपरागत 

ने त्याच्याशी तिचा विवाह करून देणे, हीदेखील त्याची 

'वाबदारी असे. भावाचे हे कर्तव्य क्ग्वेदातील यम-यमी 

ह ता पुढीलप्रमाणे व्यक्‍त झाले आहे- ऱ्म 

र्‌ यदनाथं भवाति किम्‌ स्वसा यक्चित्ररंतिनिगच्छात्‌ । 

री *_ (क्. १०१०-११) 

मथ - भाऊ असूनही बहीण जर पतीशिवाय राहिली, तर 


म्हणजे 


ष्ठ 


डक 


भाऊ-बहोण 


त्या भावाचा उपयोग काय ! तसेच वहीण असतानाही जर 
भावावर आपत्ती आली, तर त्या बहिणीचा तरी काय उपयोग ! 

अथर्ववेदात भ्रातृहीन मुलीला हतवर्चस म्हणजे तेजोहीन 
म्हटले आहे. भाऊ नसलेल्या मुलीचे लग्न होणे वैदिक काळी 
कठीण असे. कारण पुत्रहीन पिता कन्येला पुत्रिका वनवीत असे. 
त्यामुळे जावयाला सासऱ्याच्या घरी राहावे लागे आणि त्याच्या 
जनक पित्याला पिंडदान करणार्‍या आपल्या पुत्राला मुकावे लागे. 

संस्कृतमधील भगिनी हा शब्द भग म्हणजे धन, यग, श्री 
यावरून निघाला आहे. भाऊ असल्यामुळे तिला हे भाग्य मिळाले 
आहे. बहिणीने भावाशी प्रेमाने वागावे, त्याच्याशी वेर करू 
नये, असे अथर्ववेदात (२-१०-१; ३-३०-३) सांगितले आहे. 
वहीण भावाची कधी हिसा करीत नाही, त्याला थोडाही त्रास 
देत नाही, उलट नेहमी त्याचा आदरसत्कार करते, असे क्र्ग्वे- 
दात (१-६२-१०) म्हटले आहे. 

भाऊ आणि बहीण यांचे परस्पर प्रेम हे हिदू कुटुंबात प्राचीन 
काळापासुन चालत आलेले आहे. हे प्रेम तसेच टिकून राहावे 
किवा वाढावे यासाठी दर वर्षी रक्षाबंधन आणि भाऊबीज हे 
दोन सण साजरे केळे जातात. राखी बांधण्याची ऐतिहासिक 
उदाहरणे मोगल काळापासुन मिळतात. त्या संकटपूर्ण काळात 
हिंदू स्त्रियांना आपल्या हिंदुधर्मी भावांकडून संरक्षण मिळत 
असे; एवढेच नव्हे, तर अन्यधर्मीय बांधवांकडूनही ते मिळाले 
असल्याचे दाखले मिळतात. बहादुरशाहाने जेव्हा चितोडवर 
स्वारी केली, तेव्हा महाराणा सांगाची पत्नी कर्मवती हिने 
हुमायूनाला राखी पाठवली. त्यामुळे हुमायूनाला फार आनंद 
झाला. तो आपली बंगालची मोहीम अर्धवट टाकून कर्मेव- 
तीच्या मदतीसाठी चितोडगडाकडे धावला. पण तो पोचण्या- 
पूर्वीच गडावरील स्त्रियांनी जोहार केला होता. 

मोगळ काळात अनेक राजपूत मुली एखाद्या शूर तरुणाला 
राखी बांधन स्वतःला भाऊ मिळवीत आणि संकटप्रसंगी त्यांची 
मदत घेत. असे भाऊ प्रसंगी आपल्या वहिणींसाठी प्राण द्याय- 
लाही मागेपुढे पाहत नसत, अशी उदाहरणे घडली आहेत. 

भावा-बहिणींच्या परस्पर प्रेमाचे प्रतीक असलेला दुसरा 
सण म्हणजे भाऊबीज. त्या दिवशी बहीण भावाला आपल्या 
घरी जेवायला बोलावते आणि त्याला ओवाळते. त्या प्रसंगी 
तो भाऊ तिळा ओवाळणी म्हणून द्रव्य, वस्त्र किवा एखादी 
वस्तू प्रेमाने देतो. 

प्राचीन काळातील श्रीकृष्ण आणि सुभद्रा ही दोघे बहीण 
भावांच्या प्रेमाचा आदर्श मानली गेली आहेत. श्रीकृष्ण व द्रोपदी 
यांचे भावाबहिणींचे नाते तर सुभद्रेपेक्षाही मधुर आणि घनिष्ठ 
होते. श्रीकृष्ण द्रौपदीसाठी अनेक वेळा निजांगे कष्टला आहे. 


भाऊ-बहीण 


अनेक लोककथांत आणि लोकगीतांत भावावहिणींच्या प्रेमाचे 
वर्णन केलेले आहे. सासरी गेलेल्या मुलीलां तर आपल्या भावा- 
वद्दल फारच ओढ वाटते. तिला माहेरी नेण्यासाठी तोच मूळ घेऊन 
येतो. त्यासाठी ती त्याची उत्कंठेने वाट पाहत असते. सासरी 
जो काही जाच ती मुकाट्याने सहन करीत असते, त्याचा पाढा 
भावापुढे वाचून तिला आपले मन मोकळे करायचे असते. आपले 
दु:ख ती फक्त त्यालाच सांगू शकते. अशीच एक बहोण म्हणते- 


ये रे ये रे भाऊ किती झाले दडपण । 

कधी हृदय उघडीन तुझ्यापुढे । 

ये रे ये रे भाऊ किती पहावी रे वाट । 

पाण्याचा चाले पाट डोळ्यांतुन ।। 

जिवाच्या जीवना अमृताच्या सिघू । 

येई गा तु बंधू उठाउठी ॥। 

जिवाच्या जिवलगा प्रेमाच्या सागरा । 

सुखाच्या माहेरा येई गा तु ।। 

भावाबहिणींचे प्रेम व्यक्त करणार्‍या अशा कितीतरी ओव्या 

सुशिक्षित-अशिक्षित स्त्रियांच्या मुखांत आढळतात. [ हि. प. 
मी.; वे. सा. ना.; स्त्रीजीवन ] 


द. भारतातील एक जात. यांची वस्ती प्राधा- 
भागवत तुळू न्याने तमिळनाडू व केरळ प्रदेशांत आढळते 

> न्यान तमिळनाडू व केरळ प्रदेशांत आढळते. 
ही धंद्यावरून वनलेली जात असावी, कारण तमिळनाडूत यांना 
नट म्हणून ओळखतात. तिथे हे भागवत पुराणातील काही कथा 
नाट्यरूपाने करून दाखवितात. याशिवाय हे संगीत प्रवचनेही 
करतात. केरळात हे संगीतशिक्षकांचे काम करतात. [ का. ट्रा. 
सं. इं. अशि. सा. इं. म्यु. म्य. ] 


. भागवत पुराणात सांगितलेला धर्म, भगवद्‌- 
भागवतधमं ी १] आणि व्याज 

भक्तांचा धर्म आणि भगवंताने उपदेशिलेला 
धर्म, अशा प्रकारे या दब्दाच्या व्याख्या करता येतील. पण 


भगवंताने उपदेशिलेला घर्म हीच व्याख्या विषयविवेचनासाठी 
व्यवस्थित दिसते. या व्याख्येला पौराणिक आधारही आहे. 
मागवत पुराण (११.२.३४ ) म्हणते- 

ये वै भगवता प्रोक्ता उपाया ह्यात्मलब्बये । 


अजज: पुंसामविदुषां 


अर्थ - अज्ञ माणसांना 
1 भगवंताने जे 


४१६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


समजावी. भागवतधर्माचा उपास्य भगवान हा आहे आणि 
भगवान म्हणजे श्रीकृष्ण आहे, असे कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम 
या भागवतवचनात म्हटले आह़े वी 
भगवंताच्या उपासकांना भागवत असे म्हणतात. ह, 
संप्रदायाचे व धर्माचेही नाव तेच आहे मूळ पांचरात्र ककत. 
छून भागवतधर्मी संप्रदाय निर्माण झाला. पांचरात्र विर. 
अनेक मते आहेत. महाभारताच्या मते चार वेद आणि सांख्य 
योग ही जोडी म्हणजे पांचरात्र होय (शांति. ११४) )" 
नारदमते ब्रह्म, मुक्‍ती, भोग, योग व संसार ही पाच >. 
पांचरात्र होते. (पांचरात्र पाहा.) या पांचरात्र मताचा नारा 
हा उपास्य होता. पुढच्या काळात नारायण आणि विष्णू 
एकरूप झाले. नारायणीय उपनिषदात आणि त्यानंतर नारा ठी 
या नावाने विष्णूचाच उल्लेख होत असताना दिसतो. पुढे ्ि:, 
भारताच्या काळात विष्णू आणि वासुदेव कृप्ण हे प्रहर ह. 
विष्णूची उपासना करणारा. म्हणून या संप्रदायाला वैष्णव 
असेही म्हणतात. न 
सनपूर्व ६ वे शतक हा वृद्ध 
या दोघांनी पशुहिसाप्रधान यज्ञाविरुद्ध वंड उभे 
त्याच्याही आधी एक उपासनासंप्रदाय विकसित दो 
होता आणि तो अहिसाप्रधान असल्यामुळे त्यालाही होता. 
पशुहिसा मान्य नव्हती. हा संप्रदाय सात्वत लोकांचा आप 
सात्वत हे यादवांच्या वृष्णिकुलातले होते आणि त्यांनी र 
ल्याच कुलातल्या कृष्णाला भगवान मानून त्याची उपा होत 
केली होती. हा संप्रदाय प्रारंभी सात्वतांपुरताच मर्यादित घेऊ 
या संप्रदायाने अहिसातत्त्व स्वीकारळे व त्याचाच आधार 
पुढे ते वैदिक धर्माविरुद्ध उभे राहिले. गैच्या 
सनपूर्व चौथ्या शतकात निर्माण झालेल्या पाणि डत 
**टाथ्यायीत * वासुदेवार्जुनाभ्यां वुन्‌ ! असे एक सूत्र आहे 
२. ९८). वासुदेवाचे उपासक ते वासुदेवक असा राब्द प पार्णि” 
मूळ शब्दाला * क प्रत्यय लावून वनवला आहे. त्यावरून _ 
नीच्या कालात वासुदेव कृष्णाची उपासना सात्वतकुलाच्या कृष्ण 
रही पसरली होती, असे कळते. पाणिनीचा वासुदेव शब्द 
परमात्मा या अर्थानेच घेतला पाहिजे, असे काशिकाकार 
कैयट हे वैयाकरण म्हणतात. पतंजलीने आपल्या महांभा' 
कॅसवघ व बलिबंधन या नाटकांचा उल्लेख केला आहे. भत 
न केसाचा वध करणारा वसुदेव पुत्र कृष्ण आणि वलीचे 
केरणारा वामनरूप विष्ण या दोघांचे ऐक्य त्या काळी 
झाले होते, असे कळून येते. याशिवाय त्याच काळातली ई 
अनेक प्रमाणे साहित्य व पुरातत्त्व यांतून मिळतात. 
जेनांच्या सळोक पुरुषात वासुदेव व बलदेव आहेत 


-.2>202 
द 2० 


> काल हीय 
व महावीर: यांचा काटा 


तरही 


आर्णि 


वत 5 न ञै निह ्् क क का कटा 


खंड सहावा 


वासुदेवाचा अरिष्टनेमीशी नातेसंबंध निदिष्ट केलेला नाहे. 
बौद्धांच्या जातकातल्या घट व महाउमग या कथांमध्ये वासुदेव 
ठेष्णाची कथा सांगितलेली असुन, चुल्लनिह्देस या ग्रंथात वासु- 
देवाची पुजा करणार्‍या उपासकांचाही उल्लेख आढळतो. सन- 
दवे २०० च्या काळात बेसनगर येथे होलिओडोरस या नावाच्या 
'उका ग्रीक वकिलाने वासुदेवाच्या स्मरणार्थ गरुडस्तंभ. निर्माण 
पि होता. होलिओडोरस हा स्वतःला भागवत समजे. सन- 
आ पहिल्या शतकातला एक शिलालेख नाणेघाटात सापडला 
हे. त्यात अन्य देवतांच्या वरोवर संकर्षण व वासुदेव या 
'वांचाही उल्ठेख आहे. चितोडगडाजवळच्या घोसुंडी या गावी 
पाचे काळातला एक कझिलाळेख मिळाला आहे. कप्ववंशी राजा 
त याने अश्वमेध यज्ञ केल्यावेळी संकर्षण व वासुदेव यांच्या 
न रांसाठी पूजाशिलाप्राकार निर्माण केला, असा त्यात निदेश 
९. त्याच कालात षोडाश नावाच्या एका महाक्षत्रपाने मथुरेत 
य मंदिर वनवले होते, असेही कळते. यावरून 
व गुप्ता की या संप्रदायाचे पहिले नाव वासुदेववर्म असे असावे 
कालात त्याला भागवतधर्म हे नाव मिळाले असावे. 
रतत सम्राट स्वतःला परमभागवत म्हणवीत होते. त्यांनी 
"वेत धर्माला वरेच प्रोत्साहन दिले. अहिसा आणि अवतार- 
था दोन गोष्टी भागवतधर्माच्या अनुषंगानेच विस्तार 
ऱ वन्य वे पुराणांनी आपल्या वृद्धीच्या काळात त्या कल्पना 
&' घेरल्या. नमोजी 
अधिक शं ज्याच्या काळात उत्तर भारतात आणि त्याहून 
चौथ्य पी भागवतधर्माचा उत्कर्ष झाला. इ. स. च्या 
मध्ये आळ पा. शतकांपासून नवव्या शतकापर्यंत तमिळनाड- 
ळवार संतांची परंपरा अविच्छिन्न चालू होती. या 
भक्तीचे मा. आपल्या पद्यरचनेच्या द्वारे विष्णूचे आणि त्याच्या 
शरणाग (म्य वाढवले. त्यांच्या भक्तीत प्रपत्तीला म्हणजे 
हे क प्राधान्य होते. विष्णू आणि त्माचे राम व कृष्ण 
उत्पन्न ह. सातिवी आळवारांनी लोकांत असाधारण प्रेम 
पुढे आणि भकक्‍्तिधर्म हा लोकधर्म बनविला. 
व ज्या या भकक्‍्तिभावपूर्ण वाडमयातून व्यवस्थित 
अनेक आचार्य! पर्माण करण्याचे काम इ. स. ९-१० या शतकात 
दिळी, शं केले व भक्तीला वैदिक पारवंभूमी मिळवून 
केठीण ह गया अद्वैतसिद्धान्ताचे भक्‍्तीछ्ी नाते जुळणे 
असे हेत अर कारण उपास्य व उपासक, किवा पुज्य व पूजक 
गुजाच १. यावाचून भक्‍ती सिद्ध होणे कठीण ! म्हणून रामा- 
> यानी शंकराचार्यांच्या अद्वेताला विशिष्ट हे विशेषण 
यो | ळे भागवतदर्शन उभे केले आणि भक्तीला दार्शनिक 
भा. र्क वून दिली. पांचरात्र मत हे भागवतधर्माचे उगम- 
१ का रे७ 
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स्थान असल्याचे मानले असले, तरी शंकराचार्यांनी ते मत वेद- 
वाह्य असल्याचे सांगून त्याचे खंडण केले. पण रामानुजाचार्यांनी 
अनेक प्रमाणे उपस्थित करून त्याचे वेदिकत्व सिद्ध करण्याचा 
प्रयत्त केला. त्यानंतर मध्वाचार्यानी भागवतघर्माच्या प्रसारा- 
साठी द्वेत मत प्रतिपादिले. गोडीय वेष्णव संप्रदाय ही मध्वमता- 
चीच एक शाखा मानतात. त्या संप्रदायाने पुवे भारतात भागवत- 
धर्माचा प्रचार केला. अश्या प्रकारे इ. स. च्या १२-१४ व्या 
शतकांपर्यंत दक्षिणेत भागवतधर्माने शास्त्रीय रूप घारण करून 
आपले महत्त्व वाडवले. 

पण उत्तर भारतातील परिस्थिती याहून वेगळो होती. इ. स. 
च्या सहाव्या शतकानंतर भागवतधर्म त्या प्रदेशात खूपच क्षीण 
ज्ञाला. चौदाव्या शतकाच्या अखेरीपर्यंत तो त्याच अवस्थेत होता. 
त्या कालात तिकडे स्मार्त वेदिक धर्म व बोद्ध धर्म यांची रस्सी- 
खेच चालू होती. पुढे बोद्ध धर्माचा पुरता ऱ्हास झाल्यानंतर काही 
शतकांनी भागवतधर्म दक्षिणेतून उत्तरेत गेला. त्याला उत्तरेत 
नेण्याचे कार्य रामानंद नावाच्या सत्युरुषाने केले. रामानंद हा 
विशिष्टाद्वैती होता. त्याने कृष्णाच्या जागी उपास्य म्हणून 
रामाची स्थापना केली आणि आपला वेगळाच संप्रदाय निर्माण 
केला. त्याच्या परंपरेत सगुण व निर्गुण असे दोन उपपंथ निर्माण 
झाले. त्यांपैकी सगुण भक्तीचा प्रतिनिधी तुलसीदास होता आणि 
निर्गुण भक्तीचा प्रतिनिधी कबीर होता. इ. स. च्या १४ व १५ 
या शतकांत कबीर, रेदास, इ. निर्गुणी संतांच्या प्रभावाने 
उ. प्रदेशात भक्तीचे माहात्म्य बरेच वाढले. पण पुढच्या शत- 
कात वल्लभाचार्यांचा पुष्टिमार्ग, निवार्काचार्थांवा सनकादी 
संप्रदाय, हितहरिवंश्याचा राबावल्लभीय संप्रदाय, ह॒रिदासाचा 
हरिदासी संप्रदाय व चैतन्याचा गौडीय॑ संश्रदाय. यांनी कृष्ण- 
भक्तीवर आणि त्याच्या सगुण ख्यावर विशेष भर देऊन 
आपापल्या शिष्य-परंपरेने समस्त उ. भारतात कृष्णभक्‍तीचा 
जयजयकार केला. 

बहुतेक सर्व भागक्‍तसंप्रदायांनी भागवत पुरागाला आपला 
आधार किवा प्रमाणग्रंथ मानले आहे. भागवत पुराणातील 
पुढील इलोक त्याच्या औदार्याविषयी स्पष्ट परिचय देईल- 
किरातहूणान्थपुलिन्दपुल्कसा आभीरकडका यवना: खक्ञादय: । 
ये$्न्ये च पापा यडुयाश्रयाश्रया: शुध्यन्ति तस्मे प्रभविष्णवे नस:।। 

(भाग. पु. २-४. १८) 

अर्थ- किरात, हूण, आंध्र, पुलिंद, पुल्कस, आभीर, कंक, 
यवन, ख्य, इ. (जंगली व विधर्मी) लोक आणि दुसरे पापी 
जन ज्या भगवंताच्या आश्रयाला आलेल्या भक्तांचा आश्रय 
करून शुद्ध होतात, त्या प्रभावशाली भगवंताला नमस्कार असो. 

हेच औदार्य व हीच सहिष्णुता भागवतधर्मानें स्वीकारली 


भागवतधमं 


आहे. भागवतधर्मात अहिसेला अग्रगण्य स्थान आहे. भागवत 
लोक वैदिक यज्ञयागांच्या विरुद्ध नाहीत. पण त्या यज्ञात जी 
प्षुहिसा होते, तिला त्यांचा विरोध आहे. महाभारतातल्या 
नारायणीय आख्यानात उपंरिचरवसु'ची कथा दिलेली आहे. त्या 
राजाने अइवमेध केला; पण त्यात प्ुहनन किवा वलिदान केळे 
नाही (म. भा. शांति. ३२६). तेव्हापासून * मा हिस्यात्‌ सर्वा- 
भूतानि * हे श्रृतिवाक्य भागवत धर्माने शिरोधार्य मानले आहे. 
भागवत पुराणाचे जे सिद्धान्त तेच भागवतवर्माचे सिद्धान्त 
होत. भागवत पुराणात म्हटले आहे की, अद्वेत ज्ञान हे परमार्थत 
एकच आहे. ज्ञानी त्याला व्रह्म म्हणतात, योगी परमात्मा 
म्हणतात व भक्‍त भगवान म्हणतात (१.२.११). भेद आहे तो 
उपासकांच्या दृष्टीत आणि उपासनेच्या तारतम्यात. पडगणेडवर्य- 
संपन्नता ही भगवंताची शक्‍ती आहे. ती अनेक प्रकारची तर 
आहेच; त्याचवरोवर ती अचित्यही आहे. तिच्यामळेच भगवान 
एक असुनही अनेंक खू्पांनी प्रतीत होतो. तो आश्रयगन्य, अगण 
अशरीर असूनही, आपल्या शक्तीच्या साहाय्याने या सगण 
सृष्टीचे उत्पत्तिस्थितिसंहार करतो. हे व्यापार करूनही त्याच्या 
ठिकाणी विकार उत्पन्न होत नाहीत 
भगवताचे स्वरूप तीन प्रकारांनी प्रतीत होते - (१) स्वयं- 
रूप (२) तदेकात्मरूप व (३) आवेदरूप. या तिहींत स्वयंरूप 
हे मुख्य होय. संच्चिदानंदविग्रहु, सौंदर्यनिकेतन, नयनाभिराम 
असा सगुण परमात्मा भक्ताला स्वयंरूपातच दृष्टिगोचर होतो 
तदेकात्मरूप हे स्वयंरूपाशी एकता दाखवीत असले, तरी आकृती 
चरित्र, इत्यादींच्या योगे ते स्वयंरूपाहन भिन्न होते. आवेशरूपात 
भगवान जीवांच्या ठिकाणी न्यूनाधिक रूपाने आपल्या शक्‍तीचे 
आधान करतो. हे रूप सर्वांत लहान असते 
भगवतूप्राप्तीचा एकमात्र उपाय म्हणजे भक्‍ती, असा भागवत- 
धर्माचा सिद्धान्त आहे. ही भक्‍ती मुक्‍तीहुनही वरिष्ठ आहे. इतर 
आध्यात्मिक लोक मुक्‍ती हे जीवनाचे साध्य मानतात पण 
भक्तांच्या दृष्टीने मुक्ती ही क:पदा्थ॑ आहे. भगवान मक्‍ती 
देण्यासाठी पुढे उभा राहिला, तरी त्याचे एकांत भक्‍त ती घेण्या- 
साठी पुढे होत नाहीत. त्यांना परमात्म्याची चरणसेवा हीच 
मुक्‍तीपेक्षाही मोलाची वाटते. भगवंताची कृपा हेच भक्तीचे 
साधन होय. मुक्‍तीपेक्षा भक्‍ती श्रेष्ठ या गोष्टीत एक रहस्य 
ज्ञानाच्या द्वारे जो ब्रह्मानंद लाभतो, त्यापेक्षा भक्‍तीतले 
प्रेम अधिक उच्च आणि आस्वादनीय असते कारण ब्रह्मानंद 
.हा रस नसून, भक्‍ती हा मात्र रस आहे. भगवंताच्या प्रमातच 
तल्लीन होऊन राहणे, या गोष्टीला रागानगा भकनी म्हणतात. 
भागवतधर्माने या भक्तीला प्राधान्य दिले आहे 


भागवताच्या अकराव्या स्कंधात कवी, हरी, अंतरिक्ष, इ. नव- 
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योग्यांनी भागवतवधर्माचे विवरण केळे आहे. त्यापुढे भगवंतानेही 
उद्धवाला तो सारखूपाने सांगितला आहे. ते साररूप अस - 
सर्व कर्पे परमेदवरासाठी करावी. परमेदवराच्या 
मन जडवावे. साधंनी वास्तव्य केळेल्या पृण्यक्षत्रात १. 
भगवद्भक्तांच्या आचारांचे अनसरण करावे. सवे भूत क... 
ठिकाणी व आत्मस्वरूपातही भगवंताचे दन ध्यावे. सव क 
मयं जगत्‌ ' ही भावना जोपासावी. कायावाचामने नि 
भगवंताची उ पासना करावी. सर्व कर्मे परमेवरारपैण कराव 
भगवान म्हणतो, हे उद्धवा ! हे भागवत धम ब्रह्मप्राप्तीद' हि 
कारणीभूत होतात. त्यांनी भक्‍त कर्मातीत होऊन स ती 
मुक्‍तीचा अधिकारी वनतो. पाहा - भक्‍ती. [वै. ध.; भा 
पौ. भा. ध!*हि. सा. कोः; हि. वि. कों. ) ना» मारल, ] 


एक महापुराण. वहुतेक पुरा 
भागवत पुराण पाचवे पराण' मानले असले तेरी 
णांचे हे सारभूत असल्यामुळे, पद्म पुराणाने मात्र याला पी म्ावी 
अर्थात अठरावे पुराण मानले आहे. यात क्रृष्ण अर्थात त 
भक्ती प्रतिपादित असल्यामुळे याला सात्त्विक पुराण क 
व्यासांनी रचळे व आपला पूत्र शुक याला निवेरि झी 
परीक्षिती राजाला सांगितले. तिथन त्याचा जनांत प्रस य ग्त्ही 
सवे पुराणांत भागवत पुराण हे रस, भाव आणि भाषा गितठी 
दृष्टींनी सुंदर आहे. याच्या निमितीविषयी एक कथ 
आहे, ती अशी - ट 
व्यास महर्षी एकदा सरस्वतीच्या तीरावर झवि 
मात खिन्नपणे बसले असता नारद त्या ठिकाणी प्रा 
व्यासांची खिन्नता दृष्टीस पडताच त्याने बयातीचा 
विचारले. त्यावर व्यास म्हणाले. * मी पुराण र का 
रचले आणि त्या द्वारे चतुविध पुरुषार्थांचे प्रतिपाद चा लाभे 
एवढे करूनही अजून माझ्या आत्म्याला शांत 


नह 


पण 
नाही, म्हणून मी खिन्न आहे. ' नारदाने त्यावर कळी, निमा 
करून व्यासांना म्हटले. * महुर्षे, तुम्ही प्रचंड वा” वर्णी 
करून त्याद्वारे अनेक शास्त्रांचा ऊहापोह केलात ्िं 


तुमच्याकडून भगवंताचे भक्तियक्‍त गुणगान व सागर, 
तुम्ही ज्ञानमहिमा सांगितला; पण भक्तीचा मरि क र 
नाही. तशी एखादी काव्यकृती निर्माण करा. त्य़ा ह 
आत्मा शांत आणि समाहित होईल. ' व्यास माहबीचा रा टबर 
पटला आणि त्यांनी मग भकक्‍्तिरसप्रधान भागवत ५ 
या पुराणाच्या निर्मितीने ते शांत व कृतार्थ पूजी 
प्रस्तुत पुराणातील पहिला इलोक (१.१-१ ) कामे 
जन्माद्यस्य यतो5न्वयादितरतःचार्थेष्वभिज्ञः स्व 


७१११ १३३३ यो 


खंड सहावा 


तेने ब्रह्म हृदा य आदिकवये महयन्ति यत्सूरय: ॥ 
तेजोवारिमृदां यथा विनिमयो यत्र त्रिसर्गो5मृषा 
धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहकं सत्यं परं धीमहि ॥ 
अर्थ- या जगताचे उत्पत्ति-स्थिति-संहार ज्याच्यापासून 
होतात, त्याचप्रमाणे आकाद्यादी कार्याच्या ठिकाणी अन्वय रूपाने 
( मण्यांच्या ठिकाणी सूत्र असते त्याप्रमाणे ) व आकादपुष्प, 
चशशृंग, इ. ठिकाणी व्यतिरेकाने (मण्याहून सूत्र भिन्न असते 
थाप्रमाणे) जो आहे, किवा मृत्तिका, सुवर्ण, इ. प्रमाणे जो 
ओरणरूप व॒ घट, कुंडल, इ. प्रमाणे जो कार्यरूप आहे, जो 
शवज्ञ म्हणजे स्वत: सिद्धज्ञानरूप आहे, ज्या वेदाच्या ठिकाणी 
का लोकही मोह पावतात, तो वेद ज्याने ब्रह्मदेवाला मनानेच 
सक्ताशित केला, त्याचप्रमाणे सूर्यकिरणरूप तेजाच्या ठिकाणी 
वभ मृगजलबुद्धी, काचेप्रमाणे असलेल्या मृत्तिकेच्या ठिकाणी 
ट्या जलबुद्धी आणि नितळ जलाच्या ठिकाणी जक्ली काचबुद्धी, 
| क असूनही अधिष्ठानाच्या सत्यत्वामुळे सत्य म्हणून 
देश टोतात, त्याचप्रमाणे ज्या सत्यरूप परमेश्‍वराच्या ठिकाणी 
पाळा रवतारूप, तसेच सत्त्व-रज-तमोगुणात्मक सृष्टी सत्यवत 
त होते, अशा व आत्मतेजाने मायाकपट निरस्त करणाऱ्या 
शत्यस्बर्य परमेश्वराचे आम्ही ध्यान करतो. 
त निता विषय कोणते व त्यांचे स्वरूप काय, या विषयी 
>. पुढीलप्रमाणे सांगितले (२.१०.१) आहे - 
अत्र सर्गो विसगंइच स्थानं पोषणमूतयः । 
१ तन्तरेशोतकचा निरोधो मुक्‍्तिराश्रय: ॥ 
नी 7 सर्ग, विसर्ग, स्थान, पोषण, ऊती, मन्वंतरे, ईशकथा, 
व ऐकती ब आश्रय हे भागवताचे विषय होत. 
कैमाने स्पष्टीकरण असे - क 
अहंकार सर्ग - वंचमहाभूते, पंचतन्मात्रे, पंचज्ञानेंद्रिये, पंचकम- 
, अहंकार, बुद्धी,-इ. वस्तंची उत्पत्ती म्हणजे सर्ग होय. याला 
सांगितलेल फक सर्ग म्हणतात. प्रस्तुत पुराणात हा सर्ग विस्ताराने 
_ / छा आहे. 
९ २) विसर्ग - सत्त्व, रज व तम यांच्या न्यूनाधिक्यामुळे 
विर ऐरुषाने उत्पन्न केलेली स्थावरजंगमात्मक सृष्टी म्हणजे 
सृष्टीत क सृष्टीला वैकृतिक सृष्टी असे म्हणतात. या 
गेबर्व, रं ही, पशू, पक्षी, सरपटणारे प्राणी, मनुष्य, राक्षस, 
ओोनींचा वका इ. सर्वे प्रकारच्या स्थावरजंगम वस्तूंचा आणि 
भाव होतो. 
त्य मतात >» सृष्टीच्या उत्पत्तीनंतर त्या - सृष्टीचा अनु- 
( ५ इशसत्तात्मक नियमांनी उत्कर्ष होणे. 
जे पुरुष वा > कट्वत व सत्य या नियमांचे उल्लंघन न करता 
मश्‍वराचीच भक्‍ती करतात, त्या भक्‍तांवर अनुग्रह 
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करून त्यांचे संगोपन करणे. अशा प्रकारच्या अनेक कथा भागव- 
तात आल्या जाहेत. 

(५) ऊती - कर्म-वासनांना ऊती असे म्हणतात. मागच्या 
बीजभूत कर्मांनी सृष्टीचा उदय होतो. पुढे हो कर्मपरंपरा अव्या- 
हत सुरू राहते. कर्माने फळ, फलाने वासना, वासनेने जन्म व 
जन्मात पुनइच कर्म हे रहाटगाडगे सृष्टीत अव्याहत चाललेले 
आहे. याविषयीचे वर्णन भागवतात पुष्कळ ठिकाणी सविस्तर 
आलेले आहे. 

(६) मन्वंतरे - सृष्टी ज्या नियमांनी चालायची, त्या निय- 
मांच्या अधिष्ठात्री देवता असतात. त्यांना मन्‌ म्हणतात. हे मनू 
आपापल्या कारकोर्दीत सद्धर्माचे पालन करतात व प्रजेलाही 
करायला लावतात. या मन्वंतरांचे वर्णन भागवतात सविस्तर 
आलेले आहे. 

(७) ईशकथा - सृष्टिनियमांचा व्यापार सृष्टीत अव्याहत 
चालू असला, तरी त्यात कित्येक वेळी खंड पडतो किवा विकृती 
निर्माण होते. अश्या प्रसंगी निर्गुण परमात्म्याला सगुण रूपाने 
भूतलावर अवतार घ्यावे लागतात. अशा अवतारांच्या कथांनी 
भागवताचा बराच भाग व्यापलेला आहे. मुख्य अवतार म्हणजे 
श्रीकृष्ण होय. त्याचे वर्णन भागवतात विशेषरूपाने आणि प्रभावी 
पद्धतीने केलेले आहे. 

(८) निरोध - याला प्रलय असेही म्हणतात. परमेश्‍वर 
आपल्या योगनिद्रेत शांत झाला म्हणजे जीव आपापल्या शक्‍ती- 
सह त्याच्या ठिकाणी लीन होतात, त्याला निरोध असे म्हटले 
आहे. या निरोधाचे अर्थात प्रल्याचे वर्णन भागवताच्या बाराव्या 
स्कंधात आलेले आहे. 

(९) मुक्‍ती - अपरोक्ष ज्ञानाने अज्ञानाचा लय होतो व भेद- 
प्रतीती पूर्णपणे नष्ट होते. मग जीव स्वतःला आपल्या मूळ 
सच्चिदानंद रूपात पाहतो. याचेच नाव मुक्‍ती. हा परम पुरुषार्थ 
असून, त्याची सिद्धी हेच भागवताचे ध्येय आहे. 

(१०) आश्रय - आश्रय म्हणजे परब्रह्म होय. सर्गविसर्गा- 
पासन मुक्‍तीपर्यंत सर्वे मायावी देखावे परत्रह्मस्वरूपावरच 
दिसत असतात. अर्थात तेच सर्वांना आश्रय असते. 

भागवतपरिचय - याचे बारा स्कंध असून इलोकसंख्या सुमारे 
१८ हजार आहे. दहावा स्कंध पूर्वार्ध व उत्तरार्ध अशा दोन 
विभागांत असून, तो सर्वांत मोठा व बारावा स्कंध सर्वात लहान 
आहे. भागवताचा स्कंधवारीने परिचय असा- 

प्रथम स्कंध - व्यास व नारद यांची भेट. नारदाकडून 
व्यासाला भागवतसंहिता रचण्याचा आदेश. नारदाचे चरित्र. 
परीक्षिताचा जन्म. अश्‍वत्थाम्याच्या अस्त्रापासून कृष्णाने केलेले 
परीक्षिताचे रक्षण. युधिष्ठिराच्या राज्याभिषेकानंतर श्री कृष्णाचे 
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द्वारकेत गमन. द्वारकेचे वर्णन. परीक्षिताला राज्याभिषेक. श्रीकृ- 
प्णाचे निर्याण. पांडवांचे महाप्रस्थान. परीक्षिताचा दिग्विजय. 
परीक्षित मृगयेसाठी वनात गेला असता शमीक नामक क्रषीच्या 
कंठात मृतसर्प अडकवतो. त्याचा पुत्र शुंगी श्राप देतो, की ज्याने 
कोणी हे निद्य कृत्य केळे असेल, त्याला आजपासून सातव्या 
दिवशी तक्षक दंद करील व तो मरेल. ही वार्ता परीक्षिताला 
कळल्यानंतर तो आपला पुत्र जनमेजय याच्यावर राज्यभार 
सोपवून गंगातीरी जातो व तिथे प्रायोपवेशनाला वसतो. नंतर 
थोड्याच वेळात व्यासपुत्र शुक त्या ठिकाणी उपस्थित होतो. 

द्वितीय स्कंध - शुकाचार्य भागवत कथेचा उपक्रम करताना 
प्रथम विदवाची उत्पत्ति-स्थिती परीक्षितालळा सांगतो. पुराण- 
लक्षण. योगवर्णन. ब्रह्मदेवाने सृष्टी उत्पन्न केली ती कथा. वराह 
अवतारापासून कृष्णावतारापर्यंत सर्वे अवतारांचे थोडक्यात 
वर्णन. चतुःइळोकी भागवताचा परीक्षिताला उपदेश. 

तृतीय स्कंध - उद्धवाला झालेला श्रीकृष्णविरह. विदुर-मैत्रेय 
संवाद. ब्रह्मकृत विष्णुस्तुती. कल्प, युग, इत्यादींचे कालमान. 
स्वायंभुव मनू व शतरूपा यांची उत्पत्ती. यज्ञवराहाचा जन्म. 
वेकुठस्थित जय-विजय यांना सनत्कुमारांचा शाप. तेच दोघे 
हिरण्याक्ष व हिरण्यकश्यपू या नावाने दैत्य कुलात जन्म घेतात. 
त्यांचा दिग्विजय. हिरण्याक्ष व यज्ञवराह यांचे युद्ध. हिरण्या- 
क्षाचा वध. पृथ्वीचा उद्धार. स्वायंभुव मनूच्या वंशाचे वर्णन. 
कपिलाचा जन्म. कपिल मुनी आपल्या देवहूती नामक मातेला 
सांख्यश्ास्त्राचा उपदेश करतो. 

चतुर्थ स्कंध - दक्षयज्ञ व सतीचा देहत्याग. शिव वीरभद्राची 
उतपत्ती करतो. वीरभद्र दक्षयज्ञाचा विध्वंस करून दक्षाचा वध 


करतो. दक्षाचा पुनर्जन्म. ध्र्वाची कथा. वेन राजाची कथा. 


वेनाच्या दक्षिण वाहूपासून पृथूचा जन्म. पृथू पृथ्वीला समतल 
करतो व सर्व लोक तिचे 


दोहन करतात. सनत्कुमार पृथूला ज्ञानो- 
पदेश करतो. दहा प्रचेतसांचा जन्म. रुद्रगीत. पुरंजनोपाख्यान. 
पंचम स्कंध - प्रियत्रताच्या वंद्याचे वर्णन. त्ररषभावतार. 
क्रषभचरित्र व त्याचा अग्निप्रवेश. भरताची कथा. भरतवंशाचे 
वर्णन. मेरू पर्वताचे वर्णन. भरत खंडाचे वर्णन व श्रेष्ठत्व. ग्रहांची 
गती. ज्योतिश्‍चक्र. पातालादी लोक, नरकगती, इत्यादींचे 


वर्णन. 
ष स्कंध - अजामिलाचे आख्यान. 


त्याचे स्वर्गगमन. नार- 
दाला दक्षाचा शाय. दक्षवंशात विशवरूपाचा जन्म. बृहस्पतीनें 


टाकलेले देव विशवरूपाला पुरोहित म्हणून वरतात. इंद्रकृत 
विदववरूपवध. वृत्रासुराची उत्पत्ती. इंद्र-वत्रयुद्ट. दधीचीचा 
आत्मत्याग. त्याच्या अस्थींचे वज्र बनवून ड्‌द्र वृत्रासुराला 
मारतो. इंद्राला ब्रह्महत्या लागते. इंद्राने आपले पुत्र मारले, हे 
पाहून दिती करृद्ध होते व कश्यपाकडे “ इंद्राचा वध करणारा 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


पुत्र आपल्या पोटी जन्माला येवो ' असा वर मागते. तिच्या पोटी 
मरुद्गण जन्माला येतात. ते इंद्राचे मित्र होतात. 

सप्तम स्कंध - हिरिण्यकद्यपूची कथा. व्रह्मदेवाकडून ७. 
वरदान. हिरण्यकडय़पू त्रैलोक्य जिकून देवांना पीडा देऊ ल ह 
तो विष्णूला आपला इात्रू मानतो. त्य़ाचा पुत्र प्रल्हाद. तो ची 
भक्‍ती करतो. हिरण्यकद्यपू प्रल्हादाला मारण्याचे अनेक उपा” 
योजतो. मग त्याच्या रक्षणासाठी विष्णू नरसिहरूपानं अवतारती 


र घांची कथा. . 
व हिरिण्यकव्यपूळध ठार मारतो. शिवक्रूत त्रिपुरववाची कर 


आश्रमधर्मवर्णन. अवधूतांचा धर्म व त्यांची सिद्धावस्था यांचे वर्णन" 
अष्टम स्कंध - यज्ञावतार. चार मन्वंतरांचे ब्रादग श्‍्त्यांनी 
केलेल्या गर्जेद्रमोक्षाची कथा. देव-देत्यांकडून समुहमा ा न 
पळविळेळे अमृत परत मिळविण्यासाठी विष्णूचा मा जन्म. 
अवतार. देव-देत्यांचे युद्ध. वलिराजाची कथा. वामनाचा क. 
वलीकडून वामनाला त्रिपादभूमीचे दान. नागपाशांनी ह. 
वळीची सुतलात स्थायना. विष्णू तिथे त्याचा द्वारपाल 
राहतो. मत्स्यावतारकथा. र पुरूरव्यांची 
नवम स्कंध - सूर्य व सोम या वंशांचे वर्णन. पुरू य़ांवे 
उत्पत्ती. मनूच्या दहा पुत्रांची कथा. शर्याती व पुवी वीं 
आख्यान. अंबरीषाची कथा. मांबात्याचे आख्यान. ह संक्षेपाने 
कथा. भगीरथकृत गंगावतरण. सगरपुत्रांचा उद्धार. कथा. 
रामावतारवर्णन. जनकादी राजांचे वर्णन. विश्वामित्र कर्थत- 
परशुरामाने केलेले क्षत्रियसंहार. ययातीचे आश्यान- डबोदास- 
दुष्यंतशकुंतला यचे आख्यान. दुष्यंतपुत्र भरताची कथा. 
वंशवर्णन. | 
दशम स्कंध - वसुदेव-देवकी यांचा विवाह-कंस त्या 
बंदीत टाकतो. तिथे देवकीच्या उदरी कृष्णाचा ल्क बा 
कृष्णाला गोकुळास नेतो. गोकुळात महोत्सव. की ' 
लीला. कृष्णकृत अनेक दैत्यांचा वब. कालियमर्देन. र्ट गोपी्सर्ट 
हरण. यज्ञपत्न्यांवर अनुग्रह. गोवर्धनमहोत्सव. कृष्णाचं व्र राम 
रासक्रीडा. अक्रूर कंसाच्या आज्ञेने गोकुळात येतो १. 
कृष्णांना मथुरेत घेऊन जातो. तिथे कृष्ण प्रथम उयो्मिपैध 
मग कंसाचा वध करतो. कंसपिता उग्रसेन याला राज वयं वावि 
श्रीकृष्णाचा गुरुगृहवास. उद्धवकृत गोपीसांत्वन. ज॑ 
मथुरेवर आक्रमण. कृष्ण पश्‍चिम सागरात दारकेची मणी, 
करून सर्व यादवांना मथुरेहून तिथे नेतो. श्रीकृष्णाचे क त्या्व्यी ह 
सत्यभामा, इ. आठ कन्यांशी विवाह. भौमाचा वध व णाग्रर्ट 


तां 
ोधा 
1 द व 


र्त ४ र रिकांच पा 
त असलेल्या सोळा हजार कुमारिकांचे श्रीकृष्ण वॉ 


त यशी 

करतो. उषा-अनिरुद्धविवाह. युविष्ठिराला क्य णी. 

आदेश. क्रुष्णाचे इंद्रप्रस्थात गमन. भीमाच्या हस्ते ज चचा वध 
रक र 3 ठा दापा' ला 

वध. राजसूयवर्णन. अग्रपूजेच्या प्रसंगाने शिशषुपाला 


खड सहावा 
सुदाम्याचे आख्यान. ग्रहणयात्रेच्या निमित्ताने कृष्ण यादवां- 


सह्‌ कुरुक्षेत्रात जातो. तिथे नंद-यशोदा व गोप-गोपी यांची भेट. 
कृष्ण त्या सर्वांना आत्मज्ञानाचा उपदेश करतो. 
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भागवत पुराण 


सांगड घातली आहे. त्यात कर्माला हीन मानळे नाही, नरदेह 
निद्य गणला नाही, प्रपंच वर्ज्य मानला नाही. या पुराणात आचां- 
डाल सर्वांना भक्‍तीचे अधिकारी वनविले आहे. गंभीर तत्त्वज्ञान 


गोवर्धनधारी कृष्ण 


अ प स्कंध - क्रषींच्या शापाने यदुकुलाचा क्षय. नारदा- 
"रने वसुदेवाला भागवत धर्माचा उपदेश. श्रीकृष्णाकडून 
ती भकक्‍्तियोगाचा व आत्मज्ञानाचा उपदेश. श्रीकृष्णाचे 
' वेसुदेवादी मंडळीचा देहत्याग. ३ 
डादश स्कंध - भविष्यकालीन राजवर्णन. प्रल्यवर्णन. व्यास- 
यांचे रयशालाविभाग. मार्कडेयकथा. भागवतातल्या विष- 
परी र. संक्षेपाने वर्णन. अद्या प्रकारे भागवत सांगून शुक 
ताली निरोप घेतो. परीक्षिताला तक्षकदंश. त्याचा मृत्यू. 
सर्पयज्ञ. बृहस्पतीच्या उपदेशाने सर्ययज्ञाची समाप्ती. 
भागवताचे महत्त्व -भागवत पुराण हे संस्कृत साहित्यातले 
ते अहितीय _गेमोल रत्न आहे. पुराणवाडःमयात लोकप्रियतेच्या दृष्टीने 
क्षाळा य आहे. गीतेनंतर एवढा सर्वमान्य ग्रंथ संस्कृत भाषत 
1 नाही. गेली कित्येक शतके भारतीय जीवनावर प्रस्तुत 
आहेत विलक्षण प्रभाव आहे. यात काव्य आहे, विविध 
अर हित आणि तत्त्वज्ञानही आहे. वाल कृष्णाच्या बाललीला 
कृष्णाने भौढ कृष्णाच्या पराक्रमकथा यात आहेत. योगेश्वर 
सारसर्वस्वरर उद्धवाला केलेला तत्त्वोपदेशही आहे. भक्तीचे तर ते 
आहे. त्य!त भक्तीची कर्म व ज्ञान यांच्याशी उत्तम 


सांगत असूनही, हे पुराण रसभावफुली फुलून राहिले आहे 
म्हणूनच वल्लभाचार्यांनी त्याला व्यासांची समाधिभाषा असे 
म्हटले आहे. फर्कूहर नावाचा एक पाइचात्य पंडित म्हणतो -- 
हा ग्रंथ फार मोलाचा आहे. पूर्वीच्या ग्रंथकरांनी सांगित- 
लेल्या भक्‍तीपेक्षा नव्या प्रकारची भक्‍ती भागवतात आली आहे. 
काही विचार तर अध्यात्म आणि भक्ती यांच्या क्षेत्रात अत्यंत 
उच्च आहेत. भागवतातील अशा विचारांचा अभ्यास केला की 
वाटते, जिवंत धार्मिक अनुभवांचा तो आविष्कार आहे. 
भागवतातच भागवताचे जे वर्णन आले भाहे, ते अत्यंत 
काव्यमय आणि भावपुर्ण आहे. तो इलोक (१-१-३) असा- 
निगमकल्पतरोगंलितं फलं शकमुखादमृतद्रवसंयुतम्‌ । 
पिबत भागवतं रसमालयं महुरहो रसिका भुवि भावुका: ।। 
अर्थ- वेदरूप कल्पवृक्षाचे हे अमृतद्रवयुक्‍त असे फल शुक- 
मुखातुन खाली गळले आहे. भूमीवरचे रसिकहो, भाविकहो, 
तुम्ही याचा वारंवार जीवनाच्या अखेरीपर्यंत आस्वाद घ्या. 
वेदान्तदृष्ट्याही या पुराणाला फार महत्त्व आहे. याविषयी 
भमागवतातलांच एक इलोक असा (१२-१३.१५) - 
सर्ववेदान्तसारं हि भ्रीभागवतमिष्यते । 


भागवत पुराण शक 


तद्रसामृततृप्तस्य नान्यत्र स्याद्रतिः क्वचित्‌ ॥ 
अर्थ-श्रीभागवत हे सर्वे वेदान्ताचे सार आहे, असे म्हणणे 
इष्ट आहे. त्याच्या रसामृताने जो तृप्त झाला, त्याला अन्यत्र 
(कोणत्याही ग्रंथाच्या ठिकाणी ) प्रेम वाटणार नाही. 
' अध्यात्माचे प्रतिपादन करणारे ग्रंथ थोडेथोडके नाहीत. 
पण भागवतासारखा वहुजनसमाजाला गोडी लावणारा वेदान्त- 
प्रतिपादक ग्रंथ विरळाच ! वेदान्त हा सामान्यजनांना रुक्ष 
वाटणारा विषय होय. पण तोच भागवतात अनेक कथानकांनी 
व कल्पनारम्य रूपकांनी अत्यंत मनोरम केलेला आहे. वेदान्ता- 
तली तत्त्वे समाजाने कशा रीतीने आचरणात आणावी, तो 
मार्गही या ग्रंथात दाखवलेला आहे. मोक्ष या परम पुरु- 
षार्थाचे ध्येय क्षणभरही न विसरणारे जर कोणते पुराण असेल 
तर ते भागवत पुराण हेच होय. म्हणूनच पद्म पुराणात गोतम 
अंबरीषाला म्हणतो - 
अम्बरीष शुकप्रोक्तं नित्यं भागवतं शण । 
पठस्व स्वमुखेनापि यदीच्छसि भवक्षयम्‌ ।॥। 
अर्थ - हे अंबरीषा ! शुकाचार्याने सांगितलेले भागवत तू 
नित्य श्रवण करीत जा. तुला भवबंधातून मुक्‍त व्हायचे असेल, 
तर स्वमुखाने त्याचा पाठ करीत जा. 
भागवत संहिता भवपाक्यातून जीवांना मुक्‍त करण्यासाठीच 
निर्माण झाली, असे भागवतातही सांगितले आहे (१.७.६-७). 
अनर्थोपदामं साक्षाद्भक्तियोगमधोक्षजे । 
लोकस्याजानतो विद्वांश्‍चक्रे सात्त्वतसंहिताम्‌ ।॥। 
यस्यां वे धरूयमाणायां कृष्णे परमपुरुष । 
भक्तिर्त्पद्यते पुंसः शोकमोहभयापहा ।॥। 
अर्थ - प्रपंचाच्या पाशातून आपली सुटका कशी करून घ्यावी 
व श्रीह्रीची भक्‍ती कशी प्राप्त करून घ्यावी, हे अज्ञानी लोकांना 
कळत नसल्यामुळे ते समजावून देण्यासाठी विद्वान व्यासांनी 
ही सात्वतसंहिता (भागवतंसंहिता) तिर्माण केली. या संहितेच्या 
श्रवणाने श्रीह्रीच्या ठिकाणी भक्‍ती उत्पन्न होऊन संसारातील 
शोक, मोह व भय हे नाहीसे होतात. 
भकती हे साधन आणि भगवंताशी अद्वेत हे साध्य यांवर 
सतत दृष्टी ठेवूनच भागवताने आपला प्रपंच केला आहे. 
भागवत हे अहत वेदान्ताचे शास्त्र आहे, हे वर सांगितले. 
भागवतातील हा सर्व वेदान्त सांख्यश्षास्त्राच्या पायावर उभा- 
स्का गेला आहे. भागवतात जिथे जिथे परमेश्वराची स्तुती 
अथवा ज्ञानोपदेश असतो, तिथे तिथे सांख्यक्षास्त्रातील प्रमेयां- 
चाच प्रमुखत्वाने निदेश होत असतो. दुसर्‌ 
जगदुप्तत्तीची प्रक्रिया सांगताना ब्रह्मा 
ब्रह्मांडवर्णन ऐकवताना शुकाने सांख्य 


या स्कंधात नारदाला 
देवाने व परीक्षिताला 
श्यशास्त्राचाच आधार 


दृ भारतीय संस्कृतिकोश 


घेतला आहे. तिसर्‍या स्कंधात सांख्यशास्त्रकर्ता कपिल मुनी 
याच्या मुखानेच देवभूतीला या शास्त्राचा बोब करण्यात 
आलेला आहे (२५-३०). अकरावा स्कंध हा तर केवळ 
ज्ञानपर आहे. त्याच्या बावीस व चौवीस या दोन अव्यायांत 
सांख्यक्षास्त्र बर्‍याच विस्ताराने सांगितलेले आहे. 
सांख्यश्ास्त्रात मायेला प्रकृती व आत्म्याला पुरुप म्हणतात 
पंचेन्द्रिये, पंचतन्मात्रे, महत्‌, अहंकार, इ. परिभाषा सांब्य 
शास्त्रातलीच आहे. भागवतात सर्वत्र हीच परिभाषा 
आहे. (४.२४;८.१६) क 
भागवत हे अद्वेतसिद्धान्ताचे प्रतिपादक आहे. पण भागवरतुर 
वरच्या रामानुजपंथी व माध्वपंथी टीकांत भागवत हे विशिष्टा 
दैत व द्वैत सांगणारे आहे, असे प्रतिपादिले आहे. कोणत्यार्ट 
टीकेचा आधार न घेता जो भागवत वाचील, त्याला मातर त 
ग्रंथात केवळ अद्वेतच दिसून येईल, यात तिळमात्र संदेह नाही हलत 
भक्तीला द्वेताची आवश्यकता असते हे खरे; पण सा ही 
भासत असलेले दैत सिद्धदश्नेत नाहीसे होते, हे लक्षात १ 
म्हणजे द्वेत-अद्वेत यांची संगती चांगली जुळते. अस 
भूत, भविष्य आणि वतमान असे जे, ते सर्व पुरुषच होया 
भागवतात म्हटले आहे (२६.१५). त्याचप्रमाणे चतु. _ 
भागवतही अद्वैतपरच आहे. ' सर्व विष्णुमयं जगत्‌ हेंच भा 
धर्माचे रहस्य आहे. 
भागवतात विष्णू किवा कृष्ण यांचे माहात्म्य प्रा. 
वषणिलेले असले, तरी इतर देवतांची निदा केळेली नाही गोणी 
नव्हे; तर सर्व देवता या विष्णुमयच आहेत, त्यांच्यांत 
भेद करू नये, असे स्पष्ट म्हटले आहे (४-७-५०-५४/' री 
आधुनिक पंडितांच्या मते मायावाद हा प्रथम विस्वूर 
उपस्थित केला. अर्थात मायावादाला व्यवस्थित व. 
स्वरूप देऊन त्याला वेदान्तशास्त्राचे प्रधान अंग बनवण्याचे दी 
दंंकराचार्यांनाच आहे. पण भागवतग्रंथ शंकराचार्यांच्याही 
कित्येक शतके अस्तित्वात होता. त्याने मायावादांचा पुराणा 
जेवढ्या व्यापक प्रमाणात केला आहे, तेवढा तो अन्य तल्या 
तून केलेला नाही, हे लक्षात ठेवायला हवे. तिसर्‍या स्कँत, हरा 
सातव्या अध्यायात विदुर-मेत्रेय संवाद दिलेला असून, त्या “्व्वी 


धा्त्यार्त 


मायावादाचे स्पष्ट विवेचन केलेले आहे. भगवंताला य हीत 
कसा होतो ? अशी शंका विदुराने घेतली असता, मेत्रय_ वर्ण 


पुरंजन राजाच्या कथेच्या रूपकाने मायेच्या स्वरूपात 

केरून त्याच्या शंकेचे समाधान केले आहे. व्रत्थर्म 
भागवतात जो धर्म सांगितला आहे, त्याला भाग? प्राप्ती 

म्हणता' ग ं ह 

& पतात. भागवतधर्म हा भक्‍्तिप्रधान आहे. कुकॉनिक्ती र क अर्टे' 

सुभ उपाय म्हणून भागवतात भक्तीचा ऊहापोह क 


| 


न्न कआयाकबयाावव॒ब॒ब्ब्हिवबबुशावाका 


खंड सहावा 


भक्तितत्त्वाचे निरूपण करणे हेच भागवताचे उदिष्ट आहे. 
कित्येक ठिकाणी भक्तीचे हे महिमान साक्षात भगवंताच्या 
मुखानेच वदविळले आहे (११-१४-२०)- 
न साधयति मां योगो न साडख्यं धम एव च । 
न स्वाध्यायस्तपस्त्यागो यथा भक्‍्तिमंमोजिता ।॥। 
अर्थ-(भगवान म्हणतो) माझी ऊर्जस्वल भक्‍ती जशी मला 
प्राप्त करून देते तक्षा योग, सांख्य, स्वाध्याय, तप, त्याग, धर्ग 
या गोष्टी मला प्राप्त करून देणार्‍या नाहीत. 
दुसऱ्या एका इलोकात (७-७-५१-५२) म्हटले आहे, ते असे- 
प्रीणनाय मुकुन्दस्य न वृत्तं न बहुज्ञता । 
न दानं न तपो नेज्यानक्षीचं नव्रतानिच। 
 प्रीयते$मल्या भक्त्या हरिरन्यद्‌ विडम्बनम्‌ ।। 
अथ-- भगवंताला संतुष्ट करण्यासाठी शील, बहुज्ञता, दान, 
तप, यज्ञ, शौच, व्रत या गोष्टी उपयोगी पडत नाहीत. निर्मल 
भक्तीने भगवान संतुष्ट होतो. अन्य सारे विडंबन होय. 
भागवताच्या एकादश स्कंधात भकक्‍तिप्रधान भागवतधर्म 
राने सांगितला आहे. अज्ञानी जीव मुक्‍त होऊन त्याला 
आत्मस्वरूपाची जाणीव व्हावी, यासाठी भगवंताने सांगितलेले 
सुलभ उपाय म्हणजे भागवतधर्म होय, अशी तिथे त्या धर्माची 
व्याख्या सांगितली आहे. (भागवतधर्म पाहा.) 
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होणारा अहंकार त्याला बाधत नाही. त्याला भक्‍ती, विरक्‍ती व 
भगवत्‌भ्रवोध ही एकाच वेळी प्राप्त होतात. मृत्युलोकी त्याला 
कोणतेच भय उरत नाही. तो कधीच पतन पावत नाही. तो 
सर्वांशी समवुद्धीने वागतो आणि सवदा शांत असतो. या संदर्भात 
श्री. रं. कुलकर्णी म्हणतात- 

सर्व भूतमात्रांच्या ठिकाणी भगवद्भाव ठेवावा, हे मुख्य सूत्र 
सांगताना परतापहरण हे भगवद्भक्ताचे उद्दिष्ट असावे, या 
गोष्टीवर भागवतकारांनी विशेष भर दिला आहे. “ झाडाच्या 
मुळांना घातलेळे पाणी शाखोपझ्याखांना पोचते, त्याप्रमाणे 
भूतमात्रांच्या तापहरणाने परमेश्वराचे पुजन घडते, असे भाग- 
वतकार सांगतात. परमेश्‍वराविषयीचे आणि भूतमात्रांविषयीचे 
प्रेम ही परस्परपूरकच आहेत, असा भागवताचा निष्कषे आहे. 
प्रल्हादाने देत्यपुत्रांस केलेल्या उपदेशातही “ तस्मात्‌ स्वेषु 
दयां कुरुत सौहृदम्‌ ' (भाग. पु. ७६-२४) असे भागवत- 
घर्माचे तात्पर्य सांगण्यात आले आहे. भूतमात्रांवरील प्रेमावर 
असलेला कटाक्ष, समाजविन्मुख पण परमेश्‍वरनिष्ठ असलेला 
भक्‍त अपूर्ण ठरतो, हेच दर्शवितो. 

भागवताचा नायक - भगवान श्रीकृष्ण हा भागवताचा 
नायक आहे. भागवतात त्याला षड्गुणेश्‍वर्यसंप्ष, अखिल- 
ब्रह्मांडनायक व अघटितघटनापटू या स्वरूपात वणिले आहे 


पार्थसारथी कृष्ण 


भागवतधर्माचे आचरण करणार्‍या भक्ताला संसारात 
राहूनही कर्मबंध जडत नाही. जन्म, वणे, इत्यादींच्या योगे उत्पन 


श्रीकृष्णाची कमनीय मुखश्री, त्याचा सावळा रंग, त्याचा 
पीतांबर, त्याचा मोरमुकुट, त्याची विशवमोहिनी मुरली 
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आणि त्याच्या अद्भुत लीला यांचे अत्यंत सुरस आणि प्रत्यय- 
कारी वर्णन भागवतात केलेल आहे. विष्णूचे हे अवतारी रूप 
गोकुळातल्या गोप-गोपींना जितके मधुर आणि विलोभनीय 
वाटले, तितकेच ते गेल्या हजारो वर्षातल्या कवींनाही सुभग- 
सुंदर वाटले आहे. वाळक्ृष्णाचे हे अलौकिक लीलालावण्य भाग- 
वतात जसे विविध रंगांनी चित्रित केलेले, आहे तसेच ते पुढच्या 
सर्व कवींनीही रंगवले आहे. शरशय्य़रेवर अखेरचे दिवस मोजीत 
पडलेल्या .,भीष्मपितामहांसरख्या इच्छामरणी तत्त्वज्ञ योग्या- 
लाही गोकुळात क्रीडा करणारे श्रीकृष्णाचे वालरूपच भाठवले. 
भीष्म त्याच्या दिव्य सौंदर्याची स्तुती करताना म्हणतो- 
त्रिभ्वनकमनं तमालवणं रविकरगोरवराम्बर दघाने । 
वपुरलककुलावृताननाव्जं विजयसख रतिरस्तुमे$ नवद्या ॥। 
ललितगतिविलासवल्गुहासप्रणयनिरीक्षणकल्पितोरुमाना : । 
छतमनुकृतवत्य उन्मदान्वा : प्रकृतिमगन्‌ किल यस्य गोपवध्व : ।। 
(भाग. पु. १-९-२३-४० ) 
भावार्थ - श्रीकृष्णाचे शरीर ब्रिभुवनसुंदर असून, त्याचा 
वर्ण तमालपत्रासारखा सावळा आहे. त्यावर त्याने सूर्यकिरणा- 
सारखा उत्तम पीतांबर परिधान केला आहे. त्याच्या कमल- 
मुखावर कुरळचा केसांच्या बटा लोंबत राहिल्या आहेत. अद्य 


ष्‌ 
अजूंनसखा कृष्णाच्या ठिकाणी माझी निर्दोष प्रीती 


राहो. 
श्रीकृष्णाची चाल लल्तिसुंदर, चेष्टा हावभावयुक्‍त, हसणे 


विलोभनीय व दृष्टी प्रेमपूर्ण आहे रासक्रीडेच्या प्रसंगी त्याने 
गोपींचा प्रणयस्निग्ध असा वहुमान केला. त्यामुळे त्यांना गर्व 
वाटला. ते जाणून श्रीक्रृष्ण त्या गोपीमंडलातुन एकाएकी अंत- 
र्घान पावला. त्यामुळे त्या गोपवधू दु:खीकष्टी झाल्या. मग 
त्यांनी प्रेमोन्मत्त होऊन श्रीकृष्णाच्या वृंदावनातल्या लीलांचे 
अरुकरण करून अंशत: आपले समाधान करून घेतले. अज्ञा 
त्या लीलाविहारी श्रीहरीच्या ठिकाणी माझे परम प्रेम राहो. 

भागवताचा संपणे दशम स्कंध कृष्णचरित्रवर्णनात सार्थकी 
लागला आहे. कृष्णाच्या 


जन्मापासून कंसवघापर्यंतची 
चरित्रकथा दशमस्कंधाच्या पूर्वार्धात आली आहे. इथवर सारे 
बालकृष्णाचे वर्णन आहे 


- उत्तरार्धात प्रौढ कृष्णाचे चरित्र 
वणिले आहे. द्वारकेचा निर्माता, पांडवांचा रक्षिता, रुक्‍्मिणी- 
सत्यभामा, इ. स्त्रियांचा भर्ता, दुर्जनांचा संहर्ता, भक्तांचा उप- 
कर्ता आणि धर्माचा परित्राता, अद्या अनेकविध स्वरूपांत 
श्रीकृष्णाचे दर्शन या उत्तरार्धात घडते. 

_ काव्यसोंदर्य - भागवत हे महापुराण तर आहेच; त्याबरोबर 
त एक महान काव्यही आहे. संस्कृतवाळमयाचे ते अलौकिक, 
स्समय़ प्रतिनिधी आहे. तत्त्वसंदर्भ या ग्रंथात जीवगोस्वामीने 


भागवतस्तुतीचा एक इलोक उदधृत केला आहे, तो असा-- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


वेद: पुराणं काव्यं च प्रभुमित्रं प्रियेव च । 
बोघयन्तीति हि प्राहुस्त्रिवृद्‌ भागवतं पुनः 1 : 
भावार्थ -वेद आणि राजा हे आज्ञा देतात, पुराणे आणि 
मित्र हे उपदेश करतात आणि कविता आणि प्रिया या मुग्ध 
बनवतात. एकटे भागवत मात्र या तीन्ही गोष्टी करते. म्हणून 
ते त्रिवृत्‌ म्हणजे त्रिगुणसंपन्न आहे. क. 
भागवताच्या कवितेत अद्भुत चमत्कार आहेत. गर 


ह. त >» > त र अ णांनी वाच- र 
शंकडो वर्षे ते शब्दमाधु्य आणि अर्थचातुर्य या गुणांनी व 


कांना आक्रष्ट करून राहिले आहे. हे आकर्षण आजही कर्म 
झालेले नाही. मानवी मधुर भावनांना भरती आणण्यास ना 
वत हे समर्थ काव्य ठरले. स्थळ्वणंनाच्या बाबतीत आ 
दारका यांची वर्णने कुतूहल जागृत करणारी व न: 
नटळेळी आढळतात. नमुन्यादाखल द्वारकावणेनाचा पुढ 
एकच इलोक (१०६९-१२) पुरेसा आहे- 
रत्नप्रदोपनिक रद्य्तिभिनिरस्त- 
ध्वान्तं विचित्रवलभोष ठिखण्डिनो $डग । 
नृत्यन्ति यत्र विहितागुरुधूपमक्षे- 
निर्यान्तमोक्ष्य घनबुद्धय उन्नदन्तः ।। 
भावार्थ - द्वारकेत रत्नांचा प्रकाश इतका विपुल होता, र 
तिथे दिवे लावण्याची गरजच नव्हती. तिथे दिवे लक. 
असत; पण ते शोभेसाठी. तिथे गवाक्षांच्या जवळ मुद्दाम >, 
लेल्या वहालावर मोर येऊन बसत. महालातील अराल न यी 
वूर बाहेर येऊ लागला म्हणजे हा कृष्णमेघच आहे, असे 
जून ते नाचू लागत. करीत 
मथुरेत श्रीकृष्ण आल्याची वार्ता ऐकताच प्रसाधन मां 
बसलेल्या सुभग ललना ते अर्धवट असतानाच श्रीकृ 
पाहण्यासाठी गवाक्षात येऊत उभ्या राहिल्या, त्यांचे वर्णन आ 
लालित्यपूर्ण आहे. क्रतुवर्णनात आध्यात्मिकतेची झाक 
मुसळधार पावसाने मार दिला तरीही लवमात्र न 
न होणाऱ्या पर्वतांची तुलना विपत्तीच्या प्रहाराने म मै 
होणार्‍या भक्‍ताशी केली आहे. कच्चा योगी विषयाच्या 3 
कात आल्यानंतर त्याला जशी अभिलापेची भरती येते, च 
सारखाच नद्यांच्या समागमामुळे आणि वार्‍्या-वादळांनी शिल. 
लेल्या लाटांमुळे समुद्र खवळतो, असे म्हटले आहे. शरद क्ट र्ण 
वर्णन करताना भागवतकाराला सात्त्विक योग्याची 
होते. तो श्‍लोक (भाग. पु. १०.२०.४३) असा- 
खमशोभत निमेघं शरद्विमलतारकम्‌ । 
. _ तेत्वयुक्‍्तं यथा चित्तं शब्दब्नह्मार्थद्शनम्‌ ।। कव. 
० शरद क्तूतील मेघरहित, अतएव निर्मल व ता ले 
भरलेले, आकाश कसे शोभले, तर शब्दब्रह्माच्या द्वारे अथ 


अत्यंत 


"्च्ल् 


खंड सहांवा 


दक्षन झाल्यावर योग्याचे सात्त्विक चित्त जसे विकसित होते, तसे. 
भागवतातले काव्य रसमावुरीच्या दृष्टीने परम कोटीला 

गेळेळे आहे, ते गोपींच्या कृष्णप्रेमवर्णनात आणि त्यांच्या ललित- 
मधुर चित्रणात. गोपी या श्रीकृष्णचरणी सर्वभावे सर्मापित 
झालेल्या एकनिष्ठ प्रेमिका होत्या. त्यांचा संयोगातील आनंद 
आणि वियोगातील दुःख ही दोन्ही एकांतिक होती. गोपींच्या या 
भावांचे वर्णन करण्यात भागवतकारांनी आपल्या गंभीर असु” 
भूतींचा आणि मनोविश्लेपणसामर्थ्याचा पुर्ण परिचय दिला आहे. 
दशम स्कंघातील वेणुगीत, गोपीगीत, युगुलगीत, महिषीगीत, 
इ. ललित प्रसंगांत व्यास महषींनी मनोरम रसभावांची जणू 
कारंजी उडविली आहेत. मुरलीमोहनाने आपल्या चित्ताचे 
विधान केल्याची गुजगोष्ट एका कुररीला संबोधून एक महिषी 
व्यक्त करते ती अशी (१०-९०-१५)- पग 

कुररि विलपसि त्वं बीतनिद्रा न शष 

स्वविति जगति रात्र्यामीदवरो गुप्तबोष: । 

वयमिव सलि कच्चिद्‌ गाढनिभिन्नचेता 

नलिननयनहासोदारलीलेक्षितेन ॥ 


भावार्थ - हे कुररी, विश्‍वात संवेत्र शांती पसरली आहे. 
या वेळी स्वतः भगवान आपली अखंड जागृती छपवून झोपी गेला 


कमलनयन 


आहे; पण तुला कक्ली वरे झोप नाही? सखी, क 
तुझेही हृदय 


भगवंताच्या मधुर हास्याने आणि प्रणयकटाक्षांनी 
आमच्यासारखेच विधून तर नाही गेले 

दशम स्कंधातले बेणगीतही तितकेच मधुर आहे. त्यात 
कृष्णाच्या मरलीवादनाचा प्रभाव कसा विश्वव्यापी आहे, ते 
दाखविले आहे. श्रीकृष्णाच्या मुरलीचा प्रभाव कैवळ सजीव 
प्राण्यांवरच नव्हे, तर भौतिक जगावरही कसा पडतो, .ते वणि- 
ताना मुरलीचा स्वर ऐकून नद्यांची अवस्था कल्ली झाली व 
त्यांनी श्रीकृष्णाची जवळीक कशी केली, ते पुढील इहलोकात 
( भाग. पु. १०.२१-२५ ) सांगितले आहे 
नेद्यस्तदा तदुपधाय मकुर्दगीतमावर्तलक्षितमनोभवभरनवेगा: । 
आलिडगनस्थगितममिभजे्मूरारेगुह्लन्ति पादयुगळ कमलोपहाराः 

भावाथे -अहो, निर्जीव पदार्थसुद्धा कृष्णाच्या मुरलीरवाने 
मोहित करून टाकले. या नद्याही पाहा. मुरलीचा मधुर स्वर 
ऐकून आपल्या भोवऱ्यांनी कृष्णावरचे प्रेम व्यक्‍त करीत आहेत. 
मदनबाघेने त्यांची गती मंद झाली आहे. कमलपुष्पांनी कृष्ण- 
चरणांची पूजा करून ऊमिरूप भुजांनी त्या ज कृष्णाला आलि- 
गनच देत आहेत. 

रासपंचाध्यायी हे.भागवताचे रहस्य मानतात. त्या पाच 
अध्यायांत व्यासांनी कृष्णाने गोपींसह. केलेल्या रासक्रीडेचे मधु- 
मधुर वर्णन आहे. या पंचाध्याथीचे आध्यात्मिक महत्त्व जितके 
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भागवत्त पुराण 


आहे, तितकेच तिचे वाऊमयीन महत्त्वही आहे. रासक्रीडेतून 
कृष्ण एकाएकी अंतर्धान पावल्यानंतर गोपींचे चित्त विरह- 
व्याकुल झाले. त्यांच्या त्या व्याकूल मनोभावांचे चित्र व्यासांनी 
फारच सुरेख रंगविले आहे. त्यातील काही इलोक असे - 
मधुरया गिरा वल्गुवाक्यया बुघमनोज्ञया पुष्करेक्षण । 
विधिकरीरिमा वीर मुह्यतीरधरसोधुना$5प्यायस्व न: 11 
तव कथामृतं तप्तजीवनं कविभिरोडितं कल्मषापहम्‌ । 
श्रवणसडगलं श्रीमदाततं भुवि गूणन्ति ते भूरिदा जना: ॥। 
प्रहसितं प्रिय प्रेमवोक्षणं विहरणं च ते घ्यानमडगलम्‌ । 
रहसि संविदो या हूदिस्पृश: कुहक नो मन: क्षोभयन्ति हि॥ 
(भाग. पु. १०. ३१. ८-१०) 
अर्थ - हे कमलनयना, तुझी वाणी एकदा तरी आमच्या कानी 


पडू दे. ती आम्हांला फार मधुर लागते. मोठमोठे लोकही तिने 


मोहित होतात. तर तू आम्हांला दर्शन दे आणि तुझ्या अघरा- 
मृताचे प्राशन करवून आम्हां दासींना कृतार्थ कर. संसारतापाने 
तप्त झालेल्या जनांना तुझ्या कथामृताने शांती मिळते. ते सवे 
पापांचा निरास करणारे आहे, असे मोठे लोक म्हणतात. त्याने 


'कान पवित्र होतात, श्रीमंतीचा गर्व जातो. जे तुझ्या कथामृताचे 


प्राशन करतात, त्यांनी पूर्वजन्मी पुण्यसंचय केला होता, हे नक्की. 
तुझे मधुर हास्य, तुझे प्रेममय नेत्रकटाक्ष आणि इतर अनंत 
क्रीडा यांचे आम्हांला पदोपदी स्मरण होते. अमुक तमुक वेळी, 
अमक्या तमक्या ठिकाणी तू मला भेट, असे तू आमच्याशी अने- 
कदा संकेत केले होतेस. त्यांचे स्मरण होताच आम्ही बेचेन होतो. 

दुसरे एक विरहगीत आहे, त्याला भ्रमरगीत असे म्हणतात. 
कृष्णाच्या विरहव्यथेत चूर होऊन वसलेल्या गोपींच्या मेळाव्यात 
एक भुंगा शिरतो. तो त्यांच्या भोवती रंजी घालून त्यांच्या 
मुखमंडलाला स्पर्शही करतो. तो काळा अतएव काळ्या कृष्णा- 
कडून आलेला दुत समजून गोपी त्याचा प्रथम उपालंभ करतात. 
त्यात श्रीकृष्णावर कपटयुक्‍्त प्रेम केल्याचा आरोप करतात 


आणि मंग दीन-आते होऊन त्याला कृष्णाचे कुरलहो विचारतात. 


अवघ्या दहा इलोकांच्या या विरहकाव्याने कित्येक कवींना मुग्ध 
करून सोडले आहे. या भागवती काव्याच्या प्रेरणेने पुढें संस्कृत 
व हिंदी भाषेत कित्येक 'भ्रमरगीते निर्माण झाली आहेत. 
भागवतावरच्या टोका - भागवत हे सारगर्भ आणि प्रमेय- 
बहुल आहे. त्यातल्या ईशवरस्तुती वेदन्ताच्या परिभाषेला अनु- 
सरून केलेल्या आहेत. याशिवाय त्यातील अनेक उपदेशही 
दार्शनिक स्वरूपाचे आहेत. भागवताची भाषा प्रसच असली, तरी 
ती अनेक ठिकाणी अवघड आहे. टीकेविना भागवताचा अर्थ 
लागणे कठीण होते. ' विद्यावतां भागवते परीक्षा ' > विद्वानांची 
परीक्षा भागवतात होते, अशी म्हणच पडली आहे. म्हणून भाग 


भांगवत पुरांण 


वतावर जितक्या टीका झाल्या आहेत, तितक्‍या अन्य कुठल्याही 
उसणावर झाल्या नाहीत. त्यांपैकी काही टीका स्वतंत्र असुन, 
काही सांप्रदायिक आहेत. स्वतंत्र टीका मूळ अर्थाचा मागोवा 
घेतात, तर सांप्रदायिक टीका भावतातल्या अद्वेतप्रधान प्रसंगांतून 
आपल्या संप्रदायांच्या मतांना अनुकूल असा अर्थ काढतात. 
या सर्वे टीकांत श्रीवरस्वामीची टीका सर्वात उत्कृष्ट सम- 
जली जाते. श्रीधरस्वामी हा नरसिहाचा उपासक. त्याला भाग- 
वताचा यथार्थ आशय नेमका समजला आहे, असे विद्वान लोक 
समजतात. त्या विषयीचा एक इळोक असा -- 
व्यासो वेत्ति शुुको वेत्ति राजा वेत्तिन वेत्तिवा। 
श्रीधरः सकलं वेत्ति श्रीनृसिहप्रसादत: ।॥। 
अर्थ - सगळे भागवत व्यास जाणतात, शुक जाणतो, (परी- 
क्षिती) राजा जाणतो किंवा नाही याविषयी संदेह आहे. श्रीघर 
मात्र नरसिंहाच्या कृपेने सगळे जाणतो. 


आहे. शुकपक्षीया ही 


सुबोधिनी 
टीका त्यांच्या शुद्धाह्वैत मताला अनुसरून आहे. शयुकदेवाचार्यांची 


गोस्वामींची क्रमसंदर्भ व विश्वनाथ चक्रवर्तीची सारार्थदशिनी 
या टीका चेतन्यमताला अनुसरून आहेत. यांशिवाय अन्य काही 
अप्रसिद्ध टीका आहेत, त्या वेगळयाच. श्रीहरी नामक एका 
भक्ताने भागवताच्या केवळ दशम स्कधावर पद्यबद्ध अशी टीका 


भाषांतही भागवताचे समग्र किवा अंशात्मक 
अनुवाद झाले आहेत. मराठी 
स्कंधावरील हरिवरदा हीटीकाव एकनाथमहाराजांची एकादश 
-स्कंधावरील एकाकार टीका या दोन्ही टीका ओवीबद्ध आहेत. 

भागवताचा देशकालनि्णय -. भागवत व्यासांनी निर्माण केले 
नावाच्या एका पंडिताने भाग- 
आहे. हा बोपदेव हेमाद्रीचा 
आश्चित होता. याचा काळ हू. स. चे १३.वे इतक हा भाहे. 
शतके निर्माण झाळे आठे 
वाचार्यांनी भागवततात्पर्यनिर्णय नावाच्या 
आपल्या ग्रंथात हनूमत, चित्सुख, शंकराचार्य अद्या सात-आठ 
भागवती टीकाकारांची नावे दिली आहेत. १२ व्या दतकात 


गोडपती लक्ष्मंणसेन याने रचलेल्या र्‌ या ग्रंथात 
भागवतातळे उतारे घेतळेळे आहेत. श्रीधरस्वामीही त्याच 
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काळातला होय. रामानुज यांचा कालही ११ व्या दातकातलाच 
आहे. त्यांनी आपल्या वेदान्तदत्तसारात एकादश स्कंधातले 
कित्येक लोक उद्धृत केळे आहेत. शंकराचार्यांच्या प्रबोध- 
सुधाकर या ग्रंथावर भागवताची छाया आहे. त्यांचा काल ८ वे 
शतक मानतात. शांकराचार्यांचे आजेगुरू गोडपादाचार्य यांनी 
आपल्या पंचीकरणव्याख्यानात व उत्तरगीतेच्या भाष्यात माग- 
वेताचा स्पष्ट नामनिर्देश केला आहे. गौडपादाचार्थांचा काल इ. 
स. चे ५ वे शतक हा मानला जातो. त्यामुळे भागवत बोपदेवक्रत 
आहे, हा मुहदा निर्मूल ठरतो. गर्गाचार्य, जैमिनी, शौनक, चाणक्य, 
या व्यक्‍ती इ. सना पुर्वीच्या आहेत. त्यांनाही भागवत ठाऊक क 
ल्याचे उल्लेख मिळतात, त्यावरून भागवत. पुराण सनपूर्व सु 
३०० वर्षे निर्माण झाळे असावे, असा सिद्धान्त विद्वानांनी भाग- 
वताचे अंतरंग व बहिर्‌ंग परीक्षून मांडला आहे. भागचज 
२. भारतातल्या तीर्थक्षेत्रांचे माहात्म्य उ. भारतातल्या तीर्थक्षेत्र 
हून अधिक आहे. पयस्विनी, कृतमाला, तास्रपर्णी, इ. तमिळनाड- 
"नेल्या नद्यांचे विशेष रूपाने उल्लेख आहेत. कल्िगात माशी 
परायण असे जन सरवंत्र उत्पन्न होतील; पण विशेषतः द्ररि न 
देशात ते बहुसंख्य असतील, असेही म्हटले आहे. त्यावरून की 
वत हे द. भारतात, विशेषत: तमिळनाडमध्ये निर्माण गितले 
असावे, असे वाटते. भागवताचे महत्त्व पद्म पुराणात सांगितट 
आहे, ते असे - 

सदा सेव्या सदा सेव्या श्रोमद्भागवती कथा । 

यस्या: श्रवणमात्रेण हरिठ्चित्तं समाश्रयेत्‌ । 

पुराणेष॒ च सर्वेष्‌ श्रोमद्भागवतं परम्‌ ।। 

यत्र प्रतिपदं विष्णुर्गीयते बहुधषिभि: । 

अर्थोड्यं ब्रह्मसूत्राणां भारतार्थविनिणंय: । 

गायत्री भाष्यरूपो5$सौ वेदार्थपरिबंहित: ॥ क्क 

अर्थ - भागवताची कथा सदा सेव्य, सदा सेव्य आहे. का 
शरवणमात्रे श्रीहरी चित्तामध्ये आश्रयाला येतो. सर्वे धी 
भागवत पुराण श्रेष्ठ आहे. कारण त्याच्या प्रत्येक पदात करपी भन 
श्रीहरीची स्तुती केळी आहे. हे ब्रह्मसूत्रांचा अर्थ सांगणारे, भा जह 
ताच्या अर्थाचा निश्‍चित निर्णय सांगणारे व गायत्रीचे भाष्य 
आहे. यात वेदार्थाचे परिबृहण (विस्तार) झालेले आहे. 
म्हणूनच वेष्णव संप्रदायात आणि चातुर्मास्य पुराणसत्रात 

भागवतसप्ताह करण्याची प्रथा भारतात सर्वत्र प्रचलित आहे. 
[ पु: नि.; श्रीमद्भागवतादर्श १ पु. वि.; अ. पु. द. ] 


त्यनाटच 
मं तमिळनाडमधील एक नृत्यताट 

ग्‌ 
भा बतमळानाटकम्‌ पकार, हा 'ारतताठपमशाच एक 


प्रकार मानतात. भागवतमेळानाटकम्‌ हे भक्‍्तिरसप्रधान असून 


क). 


खंड सहावा 


भक्तीचा प्रसार करण्यासाठीच त्याचा जन्म झाला आहे. या 
नृत्यनाट्यानेच तिकडील लोकांच्या मनात भक्तीची भावना खोल 
रुजविली. तीर्थनारायण यती हा तंजाऊर जिल्ह्यातील तेलुगू 
ब्राह्मण या नृत्यनाट्यकलेचा जनक समजला जातो. 
भागवतमेळ्याची उत्पत्ती तंजाऊर जिल्ह्यातील मेलातुर या 
गावी झाली. त्या वेळी तंजाऊरमध्ये नायक राजवंशातील दुसरा 
राजा अच्युतप्पा नायक ( इ. स. १५७७ ते १६१४) हा राज्य 
करीत होता. तो संगीत आणि नृत्य या कलांचा भोक्ता होता. 
या कलांची आपल्या राज्यात वाढ व्हावी असा त्याचा प्रयत्न 
होता. व 
या राजाविषयी एक दंतकथा आहे, ती अशी - एकदा त्यान 
चुकून डाव्या हाताने विडा तोंडात टाकला. त्या प्रमादाचे परि- 
मार्जन करण्यासाठी त्याने पाचशे एक ब्राह्मण कुटुंबांना तंजा- 
ऊरपासून नऊ मैलांवर असलेले मेलातुर हे गाव दान दिले. 
त्या ब्राह्मणांनी कला व ज्ञान यांची वृद्धी आणि जोपासना करावी 


श्री. बाळू भागवतर 


८* 


अशी त्याने अट घातली होती. अच्युत नायका रता नावावरून 


म्हणतात. याच गावात भाग- 


त्या गावाला अच्यतपुरम असेही 
न विकास झाला. नृत्यनाट्याची 


वतमेळानाटकाचा उगम आणि 
ती परंपरा तिथे आजतागायत टिकून आहे. 
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मेलातुर गावात वरदराज पेरुमलचें एक मंदिर आहे. दर 
वर्षी नरसिंहजयंतीला या देवाची जत्रा भरते. त्या वेळी भाग- 
वतमेळ्याचे प्रयोग इथे होतात. तंजाऊरमधील इतर सहा गावां- 
तही भागवतमेळ्याचे प्रयोग पूर्वी होत असत. पण सांप्रत ते बंद 
पडले आहेत. व 

मेळातुर येथील भागवतमेळ्याची परंपरा तीनशे वर्षांची 
आहे. पण सांप्रतची नृत्यनाटके दीडशे वर्षांपूर्वी व्यंकटराम 
शास्त्री नामक एका तेलुगू ब्राह्मणाने रचलेली आहेत. तो मेलातुर 
येथेच जन्मला. आणि इथेच त्याने आपले सर्वे आयुष्य घालवले. 
तो सरफोजी आणि शिवाजी या दोन्ही राजांच्या कारकोर्दीत 
ह्यात होता. व्यंकटरामशास्त्री याने भागवतमेळ्यासाठी प्रल्हाद- 
चरित्रम, मार्कंडेय, उषापरिणयम, रुक्‍्मांगद, गोल्लाभामा', सीता- 
कल्याणम, रुक्मिणीकल्याणम, ध्रूवचरित्रम, कसवध, हरिछूचंद्र, 
शिवरात्रिवैभवम व भस्मासुरवघम अशी बारा नृत्यनाटके 
लिहिली. ही सव नाटके तेलुगू भाषेत आहेत. नाटकांची भाषा- 
होली प्रासादिक असून, त्यांच्यांतुन लेखकाच्या महान प्रतिभेची 
साक्ष पटते. 

व्यंकटरामक्षास्त्री यांच्या कालापासून ही नाटके मेलातुरमध्ये 
नियमित होत असत. नटेश अय्यर हा भागवतमेळ्यातील गेल्या 
पिढीचा सर्वेश्रेष्ठ कलावंत होय. त्याने या कलेला लोकप्रियता 
प्राप्त करून दिली. तो मोठा नट्टुवनार व नर्तक नट होता आणि 
तो स्त्रीभूमिका करीत असे. तो मोठा देवभक्तही होता. त्याने 
१९२४ साली मेलातुर येथील वरदराजाच्या देवालयाचे गोपुर 
बांधले. त्याचे मेलातुरमधील घर सांप्रत भागतवतमेळ्याचे 
केंद्र बतले आहे. क . 

दर वर्षी मेलातुर गावी नरसिंहजयंतीच्या वेळी भागवतमेळा 
नाटकाचे प्रयोग होतात. हा उत्सव दोन ते दहा दिवस चालतो. 
त्यासाठी वरदराजाच्या मंदिरासमोर सुमारे दीडशे फूट लांबीचा 
मंडप घालतात. त्याच्या एका टोकाला रंगमंच उभारतात. 
देवाळा भागवतमेळयाचे कार्यक्रम पाहता यावेत, म्हणून देवळाचे 
दरवाजे उघडे ठेवतात. जत्रेच्या पहिल्या रात्री प्रल्हादचरित्रम 
हे नृत्यनाट्य होते. कारण ते नरसिहावर लिहिलेले आहे. नटेश 
अय्यरच्या हयातीत निदान दहा तरी नृत्यनाटचे होत असत. 
त्याच्या मृत्यूनंतर सतत वीस वर्षे भागवतमेळयाचे प्रयोग अजि- 
बात बंद होते. पण १९३० साली ती प्रथा पुन्हा सुरू करण्यात 
आली. मेलातुरच्या हल्लीच्या कलावंतांनी १९२८ सालापासून 
नाटके करायला सुरवात केली. त्यांनी पहिली चार वर्षे दर 
वर्षी प्रल्हादचरित्रम आणि मार्कंडेय ही दोनच नृत्यनाटये केली. 
१९४३ ते १९५१ या कालात त्यांनी रुकमांगद आणि उषार्परि- 
णयम ही आणखी दोन नाटके करायला सुरवात केली. तेव्हा- 
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पासुन मेलातुरमध्ये दर वर्षी चार नृत्यनाटचे होतात. सांप्रत 
भागवतमेळयाचे नेतृत्व बालसुब्रह्मण्यम शास्त्री यांच्याकडे आहे. 


हिरिण्यकऱ्यपुचा प्रवेश - भागवतमेळा 


ते तमिळ ब्राह्मण असून, साहित्य, संगीत आणि नृत्य या तीन्ही 
कलांत प्रवीण आहेत. बाळू भागवतर या नावाने ते ओळखले 
जातात. त्यांच्या संचातील सर्व कलावंत हुशार आणि आपा- 
पल्या कामात तरबेज आाहेत. त्यांचे उपजीविकेचे व्यवसाय निर- 
निराळे असून, ते दर वर्षी नरसिंहजयंतीच्या उत्सवाच्या वेळी 
मेलातुरला येतात आणि विनावेतन भागवतमेळयात काम कर- 
तात. भागवतमेळ्यात फक्त पुरुषच काम करतात. स्त्रीभूमि- 
काही पुरुषांकडेच असतात. यातले गायक व.वादक कला- 
कारही स्थानिक असतात. व 

पुर्वी या नाटकाच्या . प्रयोगासाठी रंगमंच नसे. प्रयोगाच्या 
वेळी जिथे खेळ व्हायचा, त्याच्या दोन्ही बाजूंना केळोंच्या खांवा- 
वर मातीच्या मोठ्या पणत्या पेटवून ठेवलेल्या असत. त्या 
काळी पडदेही नसत. पात्र रंगभूमीवर प्रवेश करताना दोन 
भाणते त्याच्या समोर एक पडदा धरीत. 

सांप्रत या नाटकांना रंगमंच 
प्रकाशासाठी .शक्य तिथे. विजेचे 


नट्टुवनार किवा सुत्रधार आणि इतर गायक-वादक प्रवेश कर- 
तात. ते सर्वजणं तोडयमंगलम गातात. मग गणपती येतो. गायक 
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त्याच्या स्तुतिपर गीते गातात. तोही थोडे नृत्य करतो. त्याच्या 
नंतर कट्टियकारन प्रवेश करतो. गीत आणि अभिनय यांच्या 
साहाय्याने तो नाटकाच्या कथानकाची आणि पात्रांची ओळख 
करून देतो. त्यानंतर नाटकाला सुरवात होते. 

गायक नृत्यनाटकातील पद्य गातात आणि पात्रे अभिनयाच्या 
द्वारे त्याचा अर्थ व्यक्त करतात. अशाच रीतीने कथानक पुढ॑ 
चाढू राहूते. प्रत्येक पात्र आपला परिचय दारू नामक कथेतील 
गीताने करून देते. प्रत्येक पात्र आपले काम झाले, की रंग- 
मंचावरून निघून जाते किंवा रंगमंचावरच एका बाजूला ची 
आपले काम येईपर्यंत बसून राहते. या नाटकातील नृत्यवअ 
भरतनाट्यमूच्या तंत्रानुसार असतो. तो मूळ पद्याला अनुसरून 
असतो. पण काही वेळा त्यात गद्य संवाद किंवा स्वगत असते. 
तसेच संविवचने किवा ग्रांथिकाने म्हणायच्या ह्विपद्याही गद्यात 
असतात. ी 

भागवतमेळानाटकाचे संगीत हे कर्नाटकी संगीत असते. त्याला 
मृदंग, सारंगी व बासरी यांची साथ असते. ह, 
_ नाटकाची नायिका रंगमंचावर प्रवेश करते, तेव्हा शिव्या 
समोर एक साडी पसरून धरतात. ती त्या पडद्याआड अला 
रिप्पु नृत्य करते आणि मग साडी दूर करतात. वळ 

भागवतमेळानाटकातील सध्याची वेषभूषा जुन्या व न 
वेषभूषचे मिश्रण आहे. 
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| | । 


1 


टू शभ 


उषापरिणयममधील एक प्रसंग 


काही स्त्रीपात्रे नर्तकीचा वेष करतात. पुरुष पात्रे पायजमा 
आणि संल लांब कोट किवा जाकीट घाळनात. त्यांना दाढी व 
मिह्याही लावतात. गणपती, नरसिंह, ब्रह्मा, राक्षस, इ. पात्रांना 
मुखवटे घालतात. प्रल्हादचरितम या नाटकातील नरसिहाचा 


खंड सहावा 


मुखवटा फार पवित्र मानतात. मेलातुर येथील वरदराजाच्या 
मंदिरात एका पेटीत तो ठेवलेला असतो. हा मुखवटा घातलेला 
नरसिहाचे काम करणारा नट शेवटी रागाच्या भरात वेंभान 
होऊन मृच्छित पडतो. तो शुद्धीवर आल्यावर त्याला मिरव- 
णुकीने वरदराजाच्या मंदिरात नेतात व तिथे त्याचा मुखवटा 
काढून तो समारंभपूर्वक तिथल्या पेटीत ठेवतात. एवढे झाल्या- 
वर मगच लोक आपापल्या घरी जातात. 

सांप्रत भागवतमेळानाटक हे फक्त मेलातुर या गावीच तग 
धरून आहे. काही वर्षांपूर्वी ई. कृष्ण अय्यर यांनी या प्रकारा- 
विषयी लेखन करून, व्याख्याने देऊन आणि त्याचे नीटनेटके प्रयोग 
करून लोकांना त्याचा परिचय करून दिला आणि आता त्याला 
थोडी ऊजितावस्था प्राप्त झाली आहे. [ श्री. मोहन खोकर- 
भागवतमेळा अँड कुचिपुडी, मार्ग, सप्टे. १९५७; दि मेलातुर 
भागवतमेला, इलस्‌. वीकली, फेब्रु. १९६७] 


भागवताचार्य (इ. स. चे १६ वे शतक) एक हिंदी भक्‍त- 

कवी. हा बंगालचा रहिवासी होता. रघुनाथ 
हे यांचे मूळचे नाव होय.. हा भागवत पुराणाचे पारायण अतिशय 
रसाळ पद्धतीने करीत असे. नीलाचलाला जाताना चैतन्य महाप्रभू 
एक दिवस याच्या घरी मुक्कामास होते. या वेळी रघुनाथाचे 
भागवतपारायण ऐकून ते फार प्रसन्न झाले आणि त्यांनी याला 
भागवताचार्य ही उपाधी दिली. चैतन्यभागवतात या घटनेचा 
उल्लेख आहे. हा चैतन्याचा अनुयायी असून, गदाधर पंडिताचा 


शिष्य होता. याचा कृष्णप्रेमतरंगिणी नामक ग्रंथ प्रसिद्ध आहे. 
[हि. वं. वै. क. ] 


भागुरी री (१) शुभाशुभ शकूनांचा लेखक. हा सर्वांत जुना 
जु संमजला जातो. यांचा बृहत्संहितेत उल्लेख आहे. 


(२) एक सामंग आचार्य. या नांवाचा एक गोत्रकारही आहे. 
ती वैयाकरणी होता, असे दिसते, [ हिं. घॅ.; तर्पण ] 


चाक्षष मन्वंतरातील एक देवगण. या गणात विजय, 
त य सुपरी आणि अर्थपती हे 
सुजय, मन, उद्यान, सुमती सुपरी आ 


देव होते. [ पु. इं. ] 


,. एक काम्य ब्रत. पूर्वाफल्गुनीला भाग्य 
भाग्यक्रक्ष ह्ादशी अस्ते म्हणतात. कारण भग ही या नंक्ष- 
त्राची देवता आहे. हे पुरुषांचे व्रत आहे. या ब्रतात पूर्वाफल्गुनी 
नक्षत्र असलेल्या हवादशीला हरिहरांची पूजा करतात. फल - पुत्र 
व राज्य यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


ड२९ भाजे 


- पुणे जिल्ह्यात, लोणावळ्याच्या पूर्वेला सुमारे पाच 
भाज मंलांवर विसापूर गडाच्या पायथ्याशी हे गाव वसलेले 
आहे. तिथून जवळच एका डोंगराच्या कड्यामध्ये प्राचीन बौद्ध 
लेणी खोदलेली आहेत. ही लेगी सन-पूर्व दुसऱ्या व पहिल्या 
शतकांत निर्माण झालेली असावी. उत्तरेकडील पहिले लेणे म्हणजे 
एक नैसर्गिक गुहा असून, तिची लांबी ३० फूट आहे. त्यानंतर 
दहा साध्या खोल्या लागतात. बारावे लेणे हे एक चेत्यगृहू असून, 
त्याची लांबी ५९ फूट व रुंदी २९ फूट आहे. चेत्यमंडपात २७ 
अष्टकोणी सावे खांब असून, त्यांच्यामुळे दोन्ही बाजूंना २-५ फूट 
रुंदीच्या पडव्या तयार झाल्या आहेत. त्या खांबांवर बौद्ध प्रतीके 
कोरलेली दिसतात. 

चैत्याची मागची वाजू अर्धवर्तुळाकार असून, तिथे घुमटाकृती 
छत आहे आणि त्याच्या खाली ६ फूट उंचीचा स्तूप आहे. त्या 
स्तूपाच्या माथ्यावर एक पेटी आहे. चैत्याचे संपूर्ण छत्त कमानी- 
सारखे असून, दर्शनी भागातली कमान कोंडाणे येथील कमानी- 
पेक्षा जास्त डौलदार आहे. मात्र ती कार्ले येथील चैत्याच्या 
कमानीपेक्षा पसरट व बोजड वाटते. कोंडाण्याच्या लेण्यातील 
स्तंभांग्रमाणेच इथले स्तंभही कलते असून, वास्तूच्या मानाने ते 
दुबळे वाटतात. ही लेणी वापरात होती तेव्हा ऊन व पाऊस यां- 
पासून अंतर्भागांचे संरक्षण करण्यासाठी त्यांच्या तोंडावर लाकडी 
फळ्यांच्या जवनिका (जाळीदार पडदे) बसवलेल्या असाव्या. 
भाजे येथील लेण्याच्या कमानीच्या कपाळपट्टीवर १७० खोबणी 


चैत्यगृहाची दर्शनी कमान - भाजे 


हारीने खोदलेल्या आहेत. लाकडी मेखा ठोकून पाठभितीत जव- 
निका' पक्की करण्यासाठी त्या खोदलेल्या असाव्या, असा संशो- 


न 


भाज 


धकांचा अंदाज आहे. मात्र सांप्रत तिथे जवनिका किवा आगाथी 
नसल्यामुळे तो चेत्य भकास दिसतो. चेत्यगृहाच्या उजव्या अंगाला 
डुसरा मजला या स्वरूपात एक मोठा विहार खोदलेला आहे 
त्यात शांभर माणसे संहज वसू शकतील. चेत्यगृहाच्या दारातूनच 
वर चढण्यासाठी पायऱ्या केलेल्या आहेत. 

या चेत्यलेण्याच्या दक्षिणेला आणखी पाच-सहा गुंफा असून, 
त्यांतील शेवटची, घबधव्याजवळची, सुर्यगुंफा म्हणून प्रसिद्ध आहे. 
या गुहेत एक सभामंडप, दोन खोल्या व पुढे एक पडवी आहे. 
पडवीतील स्तंभांवर कमलाकृती कोरलेल्या असून, एका जागी 
स्त्रीचे मुख व पशूचे शरीर अद्ली आकृती आढळते. तिथल्या 
भितीवर जे कोरीव शिल्पकाम आहे, त्यात एकां बाजूला पुष्प- 
माला धारण करणारा एक पुरुष हत्तीवर आरूढ झालेला दिसतो. 
त्याच्या हातात अंकुश आहे व हाती पताका घेतलेला सेवक मागे 
वसलेला आहे. हत्तीने एक वृक्ष उपटून सोंडेत धर लेला आहे. 
ऐरावतारूढ इंद्राची ही प्रतिमा आहे, असे म्हणतात. दुसर्‍या 
बाजूला चार घोडे जोडलेला दुचाकी रथ असून, त्यावर एक राज- 
उस्थ व त्याच्या दोन्ही वाजूंना दोन स्त्रिया छत्र व चवरी घेऊन 
उभ्या आहेत. रथाचे घोडे एका राक्षसीला तुडवीत आहेत. रथा- 
तील प्रतिमा सूर्याची आहे, असे म्हणतात. जॉनस्टन याच्या मते 
रथावर इंद्र असुन, हत्तीवर बुद्धाचा शत्रू मार आहे. पण या शिल्प- 
कामाचा वोद्धांशी काहीही संबंध नाही, असे फर्ग्युसन म्हणतो. हे 
लेणे सातवाहनांच्या काळात निर्माण झालेले असून, सातवाहन 
राजे सूर्याचे उपासक व वैदिक धर्माचे अनुयायी होते. अर्थात त्या 
प्रतिमा इंद्र व सूर्य यांच्याच असल्या पाहिजेत, असे जोगळेकरांचे 
मत आहे. श्री पं. वि. रानडे यांचे यांसंबंधी मत असे- 

भाजे येथील विहारातील या दोन्ही प्रतिमा पौराणिक किवा 
बौद्ध जातकांतील प्रसंगांचे चित्रण करणार्‍या नसून, ही लेणी 
निर्माण करणाऱ्या सातवाहन राजपुरुषांच्या आहेत. हे चत्य 
आणि विहार सातवाहन वंशातील आद्य राजांच्या काळी निर्माण 
झालेले आहेत. त्यावरून या प्रतिमा पहिला सातकर्णी व त्याचा 
पुत्र कुमार सातवाहन यांच्या असाव्या. 

श्री. जगदीशचंद्र यांच्या मते भाजे येथील विहारातील शिल्प- 
काम भरहुत व सांची येथील शिल्पकामाशी थोडेसे मिळते जुळते 
आहे.तीन्ही ठिकाणी तत्कालीन लोककळेचे दर्शन घडते. [ म. 
था. ती. १; पूना गॅजञे; सह्याद्रि; पै. सा. रा.; क. प्रा. बृ.] 


भाट राजस्थानातील. एक जात. संस्कृत भट्ट या शब्दावरून 

सांग्रतचा भाट हा शब्द बनलेला आहे, असे सांगतात. 
भाट शब्दाचाच बारहट असा एक अपभ्रंश रूढ आहे. वैदिक 
काळचे. गाथागायक, महाभारतकाळचे सूत, तसेच. नंतरच्या 


नक... 


४२३० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


काळातील मागध, बंदी व ब्रह्मराव यांचे वंशज म्हणजेच आजचे 
भाट होत, असे संशोधकांचे मत आहे. भाटांच्या मते त्यांची 
उत्पत्ती कवी नामक एका क्ररषीपासून झाली. ते स्वतःला ब्राह्मण 
समजून यज्ञोपवीत धारण करतात व स्वतःची वेदश्याखाही सांग- 
तात. काही समाजशास्त्रज्ञ त्यांना ब्राह्मण मानीत नाहीत, तर्‌ 
काही मानतात; पण क्षत्रियांकडे दीर्घ काळ राहिल्यामुळे भाट 
आपल्या ब्राह्मणी आचारापासून भ्रष्ट झाल्याचेही सांगता 
यांच्या उत्पत्तीविषयी एक लोककथा प्रसिद्ध आहे, ती अशी - 
दिव आणि पावती कैलासावर राहणारी; पण द्वि सदा 
समाधिमग्न. त्यामुळे पार्वतीला करमेना. म्हणून क्िवाने तिच्या 
रंजनासाठी आपल्या निढळाच्या घामातून एक पुरुष डकर, 
केला. परंतु तो पुरुष सदा श्िवालाच प्रसन्न राखू क्या 
त्याचेच स्तवन करू लागला. त्यामुळे पार्वती रागावली. ति" 
शिवाला त्या पुरुषाला क्लासन करण्यास सांगितले. मग शिवात 
त्याला भूलोकावर ढकळून दिले. तोच भाटांचा मूळ पुरुष वदा 
भाट आणि चारण हे दोन्ही एकच, अश्ली समजूत अ 
परंतु जातीने आणि वृत्तीनेही ते एक नाहीत. धन्याच्या वर र 
वळी ठेवणे व त्यांची स्तुती करणे, हा भाटांचा प्रधान व्यव 


साय. तो पिढीजात 
चालतो. स्पष्टवक्‍ते क 
पणा हा 


रजवाडेही त्यंना 


च द 
करून वी 
मागत. यज 


न्या घरच्या न ये आणि 
नाच्या घरच्या लग्नकार्यात त्यांना इनाम मिळत असे अ 
अजूनही मिळते. 


भाट- वेषभूषा 


प्रत्येक राजपूत ठाकोराचा एकेक कुळभाटही असतो. 


खंड सहावा 


हातात उंच दांड्याचा भाळा अथवा तलवार, कमरेला 
कट्यार, छातीवर रुळणारी दाढी, मिद्यांचे कल्ले, अंगात लांब 
अंगरखा आणि डोक्याला फेटा, असा भाटांचा वेष असतो. 
केव्हाही आणि कु_ही आत्मत्याग करण्याची त्यांची तयारी 
असते. स्वत: प्राणत्याग करून, अगर प्राणत्यागाचा धाक दाख- 
वून दुसर्‍यांना कुकर्मापासून वाचविणे, हा त्यांचा स्वभाव, अशी 
त्यांची कीर्ती सांगितली जाते. भाटांच्या अशा आत्मबलिदानाचे 
अनेक प्रसंग राजस्थानाच्या आणि सोराष्ट्राच्या इतिहासात 
नमूद आहेत. त्यांनी जिथे जिथे प्राण पाखडले, तिथे तिथे वीर- 
शिळा उभारलेल्या दिसतात. त्यांना पाळिये अशी संत्ञा आहे. 
त्या शिळांवर त्या त्या भाटाच्या नावगावासह त्या प्रसंगाचा 
इतिहास खोदलेला असतो. 

इ. स. च्या एकोणिसाव्या शतकाच्या प्रारंभापर्यंत राजस्थान 
आणि सौराष्ट्र या प्रदेशांत प्रत्येक महत्त्वाच्या दस्तंवजाव र 
भाटांची सही-साक्ष घेत. हं 

यांच्यांत बरेचसे पोटभेद आहेत. त्यांतले ब्रह्मभाट है श्रेष्ठ 
समजले जातात. राणीमंगा पोटजातीचे लोक जुन्या काळी राज- 
महिषींच्या वंशावळी ठेवून त्यांच्याकडून इनामे पटकावीत असत. 

मळ ज्ञ तो वर्षा- 
तून एकदा यजमानाच्या घरी येतो, त्यांची कुळकथा त्याला 
ऐकवतो, त्या वर्षातली त्या घरात झालेली जन्म-मरणे नोदून 
घेतो आणि बिदागी घेऊन निवून जातो. वाटी, चंद्रीसा, वूना, 
शासनी, बोरवा, तूरी व केदारी असे यांचे आणखी पोटभेद आहेत. 
बरेचसे भाट भीक मागण्याचाही धंदा करतात. ते दिवसभर 
गावात हिंडतात, गाणी म्हणतात, गोष्टी सांगतात आणि निर्वाह 
चालवतात. भाटांपैकी बरेचसे शाक्त आहेत; काही कबीर पंथाचे, 
तर काही रामान॒ज पंथाचेही आहेत. गौरीपती, वड तीर जाणि 
शारदा या त्यांच्या उपास्य देवता. आहेत. [ राजस्थान ] 


भारिळ एक कालसंज्ञा. जेसलमीरच्या राजांचा भट्टौ किवा 

ट्क भाटी या नावाचा एक पूर्वेज होऊन गेला. त्यांच्या 
नावावरून ही कालसंज्ञा प्रचलित झाली असावी, असा समज 
आहे. या कालाचे केवळ दोनच उल्लेख आणि तेही जेसलमीर 
या गावी अनक्रमे वैष्णव व दैव मंदिरांत मिळाले आहेत. एका 
मंदिरात विक्रम संवत १४९४ च्या जोडीने ८१२ भाटिक आणि 
दुसऱ्या मंदिरात १६७३ या विक्रम संवतावरोबर ९९३ भाटिक 
आणि १५३८ शक असे दोन काल दिले आहेत. यांवरून भाटिक 
वर्षात ६८० किवा ६८१ मिळविल्याने विक्रमकाल येतो व 
५४५ मिळवल्याने शककाल मिळतो; ६२३ किवा ६२४ मिळ- 
विळे तर इसवी सन येतो. [ सं. मि.; म. ज्ञा. को.] 
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भाटिया 


व एक व्यापारी जात. या लोकांची वस्ती मुख्यत्वे 
भाट्या कच्छ, सौराष्ट्र, सिंध व मुंबई या भागांत आहे. 
याशिवाय, पंजाब, राजस्थान, उत्तर प्रदेश व टेहरी विभाग 
यांतही यांची थोडीफार वस्ती आहे. यांना भाटी, यादव, क्षत्रिय, 
यदुवंशी, कृष्णवंशी, वृष्णिवंश्ी, चंद्रवंशी व ठक्कर अश्षीही नावे 
आहेत. भाटिया स्वतःला यदुवंशातील भाटी राजपुत असे 
म्हणवतात. राजस्थानातील जेसल्मीर येथे भाटियांनी काही 
काळ राज्य केले होते. भट म्हणजे योद्धा या संस्कृत शब्दावरून 
भाटिया हे नाव निघाले, असे कनिगहँम म्हणतो. 

पंजावमधील लाहोर आणि मुलतान हे जिल्हे हे भाटियांचे 
मळ ठिकाण असावे. पंजाबी भाटिया हे आपले प्राचीन ठिकाण 
गजनीपूर होते, असे सांगतात. हे गजनीपूर रावळपिडीजवळ 
होते, असे कनिंगहॅमचे मत आहे. ं 

स्वतः भाटिया लोकांनी आपल्या कुलवृत्तांतात आपण मुळात 
इंद्रप्रस्थाहुन निघून सुरपूर, मथुरा, प्रयाग, द्वारका, बहर, गजनी 
व सालपूर या मार्गे जेसलमीरला आलो, असे लिहिले आहे. 

भाटिया लोक उंच, भरदार व चपळ असतात. त्यांच्या स्त्रिया 
सर्वसाधारणपणे गोरवर्णी व सुंदर असतात. त्यांचा पोशाख व 
दागिने बनिया स्त्रियांसारवे असतात. 

हे लोक ज्या प्रदेशात राहतात, तिथली भाषा बोलतात. 
कच्छमधील भाटिया कच्छी, गुजरातमधील गुजराती व सिंघ- 
मधील भाटिया सिंधी इत्यादी. 

पूर्वी भाटिया लोकांत दसा, दिवानी, पंचविसा, सिंधी व 
त्रागडी असे पोटभेद होते. त्यांच्यांत परस्परांत लग्ने होत 
नसत. सांप्रत त्यांच्यांत कच्छी हालाई व सिंधी असे दोन मुख्य 
भेद राहिले असून, त्यांच्यांत परस्पर रोटीबेटीव्यवहार होत 
नाही. यांच्यांत चौऱ्यायंशी नुख (कुळे) आहेत. काहींच्या मते 
हे नुख भारद्वाजादी सात गोत्रांत विभागलेले आहेत. 

उद्योगधंदे - बरेचसे भाटिया दुकानदार, व्यापारी, बँकर व 
ब्रोकर आहेत. व्यवसायानिमित्त पुष्कळसे भाटिया मुंबईत 
स्थायिक झाले आहेत. इराणचे आखात व तांबडा समुद्र यांतील 
बंदरे आणि झांझिबार, जावा, चीन, जपान, इ. देशांतही ते 
स्थायिक झाले आहेत. हे लोक अत्यंत सधन आहेत. 

बिवाहप्रथा - पुर्वी यांच्यांत विसा भाटिया मुलाने आपल्याच 
गावातील विसा भाटिया मुलीशी लग्न केले पाहिजे, असा नियम 
होता. पण गावात उपवर मुली नेहमी मिळू न शकल्याने ते अन्य 
प्रदेशातील भाटिया मुलींशी लग्न करू लागले. पण त्यासाठी 
वरपित्याने वधूपित्याला आठ ते दहा हजार रुपये देज द्यावे 
लागत असे. ज्यांना ही देजाची रक्‍कम परवडण्यासारखी नव्हती, 
ते भाटिया ह्रद्दार आणि टेहरी भागांतील यदुवंशी क्षत्रियांच्या 


भाटिया 


मुळी करू लागले. त्याबद्दल त्यांना सुरुवातीच्या काळात जाति- 
वहिष्कृतही व्हावे लागले 

सवसाघारणपणे मुलाकडीळ लोक मलीला मागणी घालतात 
लर्नायूवा साखरपुडा होतो व त्याची नोंद जातीच्या नोंदवहीत 
होते. वरपिता या वेळी काही रक्‍कम जातिनिघील्ा देतो. साखर- 
पुड्यानंतर सात दिवस वधूचे आईवडील वरगृही रोज मिठाई 
पाठवतात. साखरपुड्यानंतर एकविसाव्या दिवशी वाडनिशचय 
होतो. लग्नाच्या आदल्या दिवशी दुवलक्ष्मी नामक एक विधी 
होतो. त्या वेळी वरपक्षाकडील सुवासिनी वघ॒गही जाऊन, वघला 
उंची वस्त्रे व दागिने देतात. नंतर वध वरगृही जाते आणि वर- 
पित्याच्या अंगावर पानाने सात वेळा दध शिपडते. त्यानंतर 
नवरामुल्गा घोड्यावरून मिरवत वधूगृही जातो. तिथे दारात 
वधूची माता त्याला खेळातील नांगर, वाण व रवीया वस्तू देऊन 
त्याचे नाक ओढते. मग नवरामल्गा घरात जातो व ज्या भितीवर 


भाटी राजपूत 


कुलदेवतेची प्रतिमा रेखाटली असेल 


शेजारी बसतात. त्या दोघांच्या मधे एक 
दोघांनी 


त्या खोलीत वध-वर 


रंगीत कापड धरतात 
कुलदेवतेची पूजा केल्यावर ती दोघे एकमेकांना ज्वारीची 
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भारतीय संस्कृतिकोरा 


कणसे देतात. मग वधूच्या नातेवाईक स्त्रिया तिच्या कपाळावर 
सूतपुतळ्या टाकतात आणि नवरामुलगा त्या बाजूला करतो. 
त्यानंतर वरपक्षातील स्त्रिया त्याच सूतपुतळ्या वराच्या मांडीवर 
टाकतात आणि ववू त्या वाजूला करते. नंतर वधू-वरांना मांडवात 
बोहल्यावर बसवतात. तिथे होम होतो. वधू-वर अग्नीभोवती 
चार प्रदक्षिणा घालतात आणि एकमेकांना मिठाईचे घास देतात. 
त्यानंतर वधू-वर वर-गृही येतात. तिथे ती दोघे एकमेकांना 
मूठभर ताळ देतात. नंतर वधू आपल्या सासू-सासर्‍यांनाही मूठभर 
तोळ देत. चांदीचे एक नाणे त्यांत ठेवून सासुसासरे वधूला ते तीळ 
परत देतात. पोकर्ण ब्राह्मण यांच्या ळग्नात पौरोहित्य करतात 

प्रसुतिप्रथा -या लोकांत मूल जन्मल्यावर सहाव्या दिवशी 
सठाबरोवर घोड्याचीही पूजा करतात. जननाशोच चाळीस त 
पंचेचाळीस दिवस पाळतात. 

देवधर्म - भाटिया लोक शंकर, पार्वती, राम, सीता, हनुमान, 
कृष्ण, राधा, इ. देवदेवतांना भजतात. पुष्कळसे भाटिया वल्लभ 
सप्रदायी वेष्णव असून, ते बालकृष्णाला भजतात. काही भाटिया 


-आर्यसमाजी, तर काही ब्राह्मसमाजीही झाले आहेत 


मतिकप्रथा - एखादा माणूस आसन्नमरण झाला, की शेणाने 


-सारवलेल्या जमिनीवर दर्भ व जव अंथरून त्यावर त्याला झोप 


वतात. त्याच्या गळयातळे जने जानवे काढन त्याऐवजी नव 
घालतात. हे लोक प्रेते जाळतात. एखादा माणस वुडन मेला, तर 
त्याची प्रतिमा करून जाळतात. मताशौच वारा दिवस पाळतात 
अकराव्या दिवशी मृताला पिड देतात आणि ते नदीत टाकतात 
बाराव्या दिवशी श्राद्ध करतात. तेराव्या दिवशी ज्ञातिभोजन 
घालतात. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं; रा. जा.; ट्रा. का. बा. ] 


-_. जैसलमीर येथे राज्य करणारा एक वंश. हा 
भाटी राजवंश वंश म्हणजे चंद्रवंशी यादवांची एक शाखा 
होती, असे म्हणतात. इ. स. च्या ७ व्या शतकात होऊन गेलेल्या 
भाटी राजावरून या वंशाला ठे नाव मिळाले. पंजाबात यडढु की 
डाग नावाचे एक स्थान आहे, त्याच्या आसमंतात या लोकांची 

वसाहत होती. इ. स. च्या ६ व्या शतकातील रज नामक राजा 
पासून या वंशाचा इतिहास सुरू होतो. खुरासानचा बादशहा 


'फरीदश्याहा याने भारतावर स्वारी केली, तेव्हा याने त्याचा 


पराभव केला; पण हा स्वत: य॒द्धात मरण पावला. त्याचा पुत 
गज याचे राज्य फ्शावरच्या आसपास होते. त्याने गजनीपूर 
नामक नगर वसवले. कर्नल टॉडच्या मते अफगणिस्तानातटे 
गजनी ते हेच होय. पण कनिंगहेंमच्या मते-गज राजाने वसव" 
वदले नगर म्हणजे रावळपिडीजवळचे गाजीपुर होय. खुरा 
शानच्या बादशाहाने पुन्हा स्वारी केली, तेव्हा तो व॒ गज राजा 


>> 


खंड सहावा 


दोघेही रणांगणावर मारळे गेळे व गजनीपूर मुसलमानांच्या 
ताब्यात गेले. गजाचा पुत्र शालिवाहन पंजाबच्या दक्षिण 
भागात आला व तिथे लाहोरजवळ त्याने शालभानपूर हे नगर 
वसवले. तेच सियालकोट होय असे कनिंगहॅम म्हणतो. हळूहळू 
शालिवाहन राजाने पंजाबवर सत्ता स्थापली व गाजीपूर परत 
जिकून घेतले. 
शालिवाहनाचा पुत्र बलंद व त्याचा पुत्र भाटी यांनी त्यानंतर 
पंजाबवर राज्य केले. भाटी इ. स. ६२३ च्या सुमारास गादीवर 
बसला. त्याने आपल्या नावाने भट्टिक संवत सुरू केला. त्यानेच 
पंजाबातील प्रसिद्ध नगर भटनेर वसवले व तिथे एक गडही 
बांधला, असे म्हणतात. सांप्रत त्याला हतुमानगड म्हणतात. 
त्यानंतर मुसलमानांच्या आक्रमणामुळे या वंशाचे राज्य नष्ट 
झाले व तिथले बरेच लोक राजस्थानात पळून गेले. तिथे त्यांनी 
काही ठिकाणी नवी राज्ये स्थापली. त्यांतील तन्नू नामक राजा 
विशेष प्रसिद्ध होता. जेसलमीरपासून ७५ मैलांवर तच्चोट 
नामक किल्ला आहे, तो त्याच्या बापाने बांधला. तन्नूजीने विज- 
नोरचा किल्ला बांधला व राजस्थानात भाटींची सत्ता प्रस्था- 
पित केळी. त्याच्या मागून भाटी वंशाची सत्ता नष्टप्राय झाली 
होती. ती देवराज याने पुन्हा प्रस्थापित केली. तो इ. स. ७५० 
घ्या सुमारास राज्य करीत होता. त्याने स्वतःला महारावळ ही 
घेतली. ती नंतरच्या सर्वे राजांनी चालू ठेवली. त्याचा 
नातू वत्सराज याने राजस्थान व पंजाब यांच्या सीमेवर बरेच 
राज्य निर्माण केले. वत्सराजाचा नातू जेसल याने जेसल- 
मौरचा किल्ला बांधला व तिथे राजधानी नेली. त्याने राज्याचा 
विस्तार केला. त्या काळी भाटी वंशाची गणना शूर 
खजपुतांत होऊ लागली. इ. स. १२७६ साली जैतसी नामक 
गादीवर बसला. तो, त्याचा पुत्र मूलराज, नातू देवराज 
ने पणतु हमीर या पराक्रमी वीरांनी बराच राज्यविस्तार केला 
ह अलाउहीन खिलजीचा खजिनाही लुटला. त्यामुळ त्यान 
भसलूमीरवर स्वारी केली. पण मूलराज व हंमीर यांनी गनिमी 
काव्याचा आश्रय करून शत्रुला खूप सतावल्यामुळे किल्ला जिका- 
" त्याला ८-१० वर्षे लागली. शेवटी किल्यावरील दाणावरण 
् >> संपत आल्यामुळे भाटींनी जोहार केला, तेव्हा किल्ला 
'छाउहिनाला मिळाला. या धुमदचक्रीत जैतसीचे दोन नातू 
होते. त्यांनी आपले राज्य पुन्हा मिळवले. ते राज्य 
' से. च्या १६ व्या शतकाच्या मध्यापर्यंत स्वतंत्र होते व भाटी 
व्यय मुल्तानपर्यंतचा प्रदेश जिंकला होता. त्यानंतर भाटी 
जे मोगलांचे मांडलिक बनले. १९ व्या शतकाच्या आरंभा- 
पर्यंत हे राज्य कसेतरी चाळू होते व त्यानंतर ते इंग्रजांच्या 
ोब्यात गेले. [रा. रा. उ. र्‍हा; रा. इ.] 
भा. सं. को, ,..२८ 


ड्‌ 
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भाँत 


संस्कृत साहित्यातील दश रूपकांपैकी एक. यात धूर्त, 
भाण फसवे, शृंगारी, इ. व्यक्तींचे चरित्र असते. विट हा याचा 
नायक असतो आणि तो स्वत:च्या किवा दुसर्‍याच्या साहसी कृत्यांचे 
वर्णन करतो. यात एक अंक व दोन संधी असतात. रंगभूमीवर 
एकच पात्र असते व ते इतर काल्पनिक पात्रांशी बोलत असते. 
म्हणजे भाणाचे कथानक आकाशभाषित उत्तरप्रत्युत्तराने पुढे 
जात असते. शृंगार आणि वीर हे भाणाचे दोन रस मानलेले 
आहेत. यातील वीर रस साहसात्मक असतो. चतुर्भाणी नामक 
ग्रंथात चार भाणांचा संग्रह केलेला आहे, त्यांची नावे अशी- 
वररुचिकृत उभयाभिसारिका, शूद्रककृत पद्मप्राभूतक, ईरवरदत्त- 
कुत धू्तविटसंवाद आणि श्यामिलककृत पादताडितक. याशिवाय, 
वामनभट्टाचा शृंगारभूषण, काशीपती कविराजाचा मुकुंदानंद, 
कांचीच्या वरदाचार्याचा वसंततिलक, रामचंद्र दीक्षिताचा शुंगार- 
तिलक, केरळच्या युवराजाचा रससदन, इ. भाण प्रसिद्ध आहेत. 
भाणात सर्वसाधारणपणे प्रातःकाळचे वर्णन, एखाद्या त्रट्धतूचे 
वर्णन तसेच बदमाष, गणिका, नागरक इत्यादींचे वर्णन, त्याच- 
प्रमाणे मेंढे व कोंबडे यांची झुंज, कुस्ती, जुगार, जादू, इ. विषय 
येतात. त्यात कधी कधी पौराणिक, ज्योतिषी व भागवत यांची 
टवाळीही केलेली असते. यातला शृंगार पुष्कळदा अश्‍लील बनतो. 
भाणांतीलं वणेने ठरीव व साचेबंद असतात. त्यामुळेच भाण हा 
प्रकार पुढे जनमानसातून उतरला. पुर्वी स्थानिक देवदेवतांच्या 
जत्रांच्या वेळी भाणांचे प्रयोग होत असत. 
चतुर्भाणीचा उद्देश, तत्कालीन समाजातील लब्वप्रतिष्ठित 
लोकांच्या कामुकतेचे दर्शन घडवून त्यांची टिंगल टवाळी करणे, 
हा आहे, असे दिसते. [ सं. ना. सों.; सं. सा. इ.; शुंगारहाट ] 


(१६९८-१७५५ इ. स.) गुजरात प्रदेशातील एक 
भाणदास संतकवी. हा लोककवी म्हणूनही प्रसिद्ध होता. 
लोहाणा जातीत याचा जन्म झाला. हा कबीरपंथी होता, असे 
म्हणतात. याने सौराष्ट्र व गुजरात या भागात संचार करून धर्म- 
जागृती करण्याचा खूप प्रयत्न केला. याने शंकराचार्यहस्तामलूक- 
संवाद, प्रल्हाद-आख्यान, अजगर-अवधूतसंवाद, नृसिहजीनी 
हमची, हनुमानजीनी हमची, बारह्मासा, इ. काव्ये व गंरवब्याची 
अनेक पदे रचली आहेत. हा विशेषेकरून गरबी कवी म्हणूनच 
प्रसिद्ध होता. वेदान्ती कवी म्हणूनही लोक त्याला ओळखीत. 
याने जीवत्समाधी घेतली. [ वि. मु. रा. प.; गु. सा. इ. ] 


र एक लोककला. प्राचीन काळापासून आजतागायत ही 
कला प्रचलित आहे. लहानपणीच मुली घरातल्या मोठ्या 
स्त्रियांकडून तिचे शिक्षण घेत असतात. या कलेचे स्वरूप असे- 


भात ११३३ सट?” पढे देव दांडा, 
ब्ररलीधर चर, णकर क 

एखादी औंकृती मनात कल्पून त्या आक्ुतीप्रमाणे कापड चिम- 
टीत पकडून ते दोरीने वांघतात. नंतर स्व कापड रंगात वुड- 
वतात. वाळल्यावर बांधळेला दोरा सोडतात. बांधलेली जागा 
रंगाने रंगत नाही आणि त्या ठिकाणी आकृती तयार होते. या 
आक्वतीला प्राचीन संस्कृत शब्द भक्‍ती असा होता. त्यावरूनच 
हिंदीत भाँत हा शब्द आला आहे. निरनिराळ्या आकृत्या अस- 
लेल्या चुनडीला जयपूर भागात भाँतभतूल्या आणि मेरठच्या 
बोलीत भाँंतभतीली म्हणतात. या आक्वतींना अनेक नावे आहेत. 
उदा०- हात पसरणाऱ्या स्त्रियांच्या आकृतीला मैत्रिणींची 
भांत व निरनिराळ्या पक्ष्यांच्या आकृतीला चिडीचुडकले की 
भाँत अशी नावे आहेत. अक्षा प्रकारे जुन्या काळी इंद्रधनुष्य, 
मोर, कमळ, बुट्टे, पानेफुले, इ. अनेक आकृत्या वांधणी पद्धतीन 
कपड्यांवर तयार करीत. काही वेळा कापड एकामागून एक 
असे अनेक रंगांत वुडवीत आणि दुसर्‍या वेळी रंगात बुडव- 
ताना पहिल्या आकृतीपेक्षा वेगळ्या ठिकाणी कापड बांधून 
नवीन भाँत तयार करीत. निरनिराळ्या क्ररतूंत व निरनिराळया 
प्रसंगी वापरायच्या वस्त्रांवर विशिष्ट आक्रत्या काढीत. या परं- 
परागत आक्ृत्यांचा स्त्रिया अम्यास करीत. बाणाने हर्षचरितात 
अझ्या आक्कत्या जाणणाऱ्या व त्याप्रमाणे कापडाला गाठी मार- 
णाऱ्या वृद्ध स्त्रियांचा उल्लेख केला आहे. [ ह. च. सां. अ. ] 


भात भारतातील एक प्रमुख धान्य. हे भारताच्या सर्व 
भागांत पिकते. पाहा - अक्षता; ओदन; चरू; तांदूळ. 


च त्यात १८६०-१९३६इ. स. 
भातखड, प. वष्णू नारायण वा संगीताचे न 
गीण संशोधन करून त्याला अध्ययनपरिपाटी लावणारे एक पंडित 
व संगीतशास्त्रज्ञ. संगीत हे आपल्या राष्ट्रीय संस्कृतीचे एक 
बहुमोल अंग आहे! हे ओळखून यांनी त्या कलेचा शास्त्रशुद्ध 
अभ्यास कसा करता येईल, त्याला श्रेष्ठ दर्जा कसा लाभेल 
आणि कलाकारांना ऊजितावस्था कशी प्राप्त होईल यांविषयी 
अहनिश व शास्त्रीय दृष्टीने परिश्रम केले. 
यांचा जन्म मुंबईत झाला. त्यांचे वडील नारायणराव ह 
मुंबईतील एका इस्टेटीचे वहिवाटदार व हिशेबतपासनीस 
होते. विष्णुपंतांना संगीताचे ज्ञान व गोडी लहानपणापासूनच 
होती. आपला अभ्यास सांभाळून ते संगीताचाही अभ्यास करीत. 
इ. स. १८८० साली एल्फिन्स्टन हायस्कूलमधून मॅट्रिकची 
परीक्षा उत्तीर्ण झाल्यावर पुढच्या शिक्षणासाठी ते कॉलेजात गेळे 
३० स... १८८५ साली बी. ए. व॑ १८८७ साली एल. 
एल्‌. बी. परीक्षा दिल्यावर काही काळपर्यंत त्यांनी वकिलीही 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


केली. पण जन्मजात ओढा संगीतक्ास्त्राकडे असल्याने त्यांनी 
पुढे त्या शास्त्राचे सांगोपांग ज्ञान मिळविण्यासाठी प्रयत्न सुरू 
केळे. संगीताचा शास्त्रीय अभ्यास पद्धतशीर व्हावा यासाठी 
त्यांनी संस्कृत, मराठी, गुजराती व हिंदी भाषांतील संगीत 
विषयक उपलब्ध साहित्याचे खूप परिशीलन केले. ते वीन १ 
सतार ही वाद्ये चांगली वाजवीत. त्यांच्या वडिलांचे मत क. 
या संगीताच्या छंदाबद्दल प्रथम प्रतिकूलच होते; पण ज 
जशी विष्णुपंतांची त्या कलेत प्रगती होऊ लागली, तसतसे | 
त्यांचे मतही बदलले. ते मग मुलाचे कौतुक करू लागले. विष्ट 
पंत संगीताच्या मैफलींना नेहमी उपस्थित राहत. ी 
मंडळीचे सभासद झाल्याने त्यांना तानरसखां, इनायतहुसेनखा, 
नथ्थनखां, अल्हिसेनखां, यांच्यासारख्या कलावंतांचे होरी 
ऐकण्याची संधी मिळाली. या काळात त्यांनी ध्र्पदे, अ 
ख्याल, तराणे, ठुमर्‍या वगैरे चिजांचा खूप संग्रह केला. पुळकळच 
प्रकारे हिंदुस्तानी संगीताच्या परंपरेचे ज्ञान त्यांनी प्या 
मिळवले. मग त्यांना त्या शास्त्रात परिवर्तन घडवून आ टका 
आव्यकता तीव्रपणे भासू लागली. केवळ भरताचे नाटय. 
किंवा संगीतरत्नाकर या ग्रंथांचा अभ्यास करून हे काम 
णारे नव्हते. त्यासाठी संगीशास्त्रात पारंगत अशी जी १. ह्या 
घराणी होती, त्यांतल्या नामवंत गायकांना भेदून कर्थात हे 
घराण्यांची वैशिष्ट्ये समजून घेणेही आवश्यक होते. _ ,ह् 
कार्ये तितकेच कठीणही होते. कारण आपली ह. ध्या 
राखण्याकडेच अश्या घराणेवाल्या गायकांचा कटाक्ष ह्यांी 
श्री. भातखंडे त्यासाठी बद्धपरिकर होऊन कामाला लागले- गाठी” 
भारतभर भ्रमण करून हिंदुस्तानी संगीतकलाकारांच्या . ब 
भेटी घेतल्या, त्यांचा अनुनय केला, त्यांचे मन 


महत्प्रयासाने त्यांच्याकडून संगीताविषयी बारीकसारीक कर्त 
मिळवली. आशकअल्ळी नावाच्या एका गायक कला तालाच्या 
त्यांनी २५० ख्याल शिकून घेतले वते स्वरलिपीत शर्त्ति 


चिन्हांसहित मांडले. मग ते हळूहळू सगळ्याच 
बद्ध मांडणी करण्याच्या कामाला लागले. भागातीर् 

दक्षिण भारतात सवे ठिकाणी हिंडून विष्णुपंत त्या तिकडी 
गायक कलाकारांना व संगीतशास्त्रज्ञांनाही भेट€" नात्या 
संगीतक्षास्त्रावरच्या ग्रंथांचाही त्यांनी अभ्यास केला. ., राग 
पंडिताचा स्वरमेलकलानिघी, तुळजेंद्राचा संगीतसारागृ( > याती 
लक्षण हे ग्रंथ दक्षिणेत प्रमाण मानले जातात. भातख वै 
त्यांच्या नकला करून घेतल्या. मग विद्यार्थ्यांना संगीतशार% 
शास्त्रशुद्ध शिक्षण मिळावे, यासाठी त्यांनी बडोदे व “व्र 
येथील नरेश्ांच्या साहाय्याने बडोद्याला बडोदे संगीत कणी संगीर्ध 
ग्वाल्हेरास माधव म्यूझिक कॉलेज स्थापन केले. € 


खंड सहावा 


शिकविण्यासाठी हिंदुस्तानी संगीताची क्रमिक पुस्तकमालिकाही 
तयार केली. या पुस्तकांत बहुतेक सर्व प्रमुख रागांची शास्त्रीय 
लक्षणे, चीजा, स्वरलिपी वगेरे सर्व काही आहे. 

पुढे त्यांनी संगीत परिषदा भरवून संगीत शास्त्रासंबंधी चर्चा 
घडवून आणल्या व त्या शास्त्राला एक सुबद्ध असे स्वरूप 
देण्याचा उपक्रम केला. त्याचे पर्यवसान लखनौ येथे मॉरिस कॉलेज 
ऑफ्‌ हिंदुस्थानी म्युझिक या संस्थेची स्थापना होण्यात झाले. या 
कॉलेजमध्ये आखून दिलेली संगीतशिक्षणपद्धती सांप्रत सवे संगीत 
विद्याल्यांतून प्रचलित झाली आहे. 

पं. भातखंडे यांनी संगीतक्नास्त्रावर पुढील पुस्तके लिहिली- 

(१) हिंदुस्थानी संगीतपद्धती-भाग ४. 

(२) श्रीमल्लक्ष्यसंगीतम्‌ (३) अभिनव रागमंजरी 

(४) हिंदुस्थानी संगीतपद्धती क्रमिक पुस्तकमालिका 

(५) गीतमालिका (६) पारिजातप्रवेशिका व 

(७) राग-विबोध-प्रवेशिका. क 

याशिवाय त्यांनी इंग्रजी, हिदी, इ. भाषांत संगीतविषयक 
पुष्कळ लेख लिहिले व कित्येक प्राचीन संगीत ग्रंथ छातुन 
प्रकाशितही केळे आहेत. 

तानसेन घराण्यातील अनेक दुमिळ चिजा प्रसिद्ध करण्याची 


पं. विष्णु नारायण भातखंडं 


त्यांची इच्छा होती; पण ती पुरी होऊ शकली नाही. आयुष्यात 
त्यांना संसारसौख्य फारसे लाभले नाही. पण त्याबद्दल हळहळत 
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महाराष्ट्र ग्रथोसेजक सस्था 


११३३ खंदाशिब पढ, गह्े वाडा, 
खुल्या ब्रलीधर चोक, पुणे-४११ ० ऐ७ 
न बसता त्यांनी आपले सवे जीवन संगीतशास्त्राचे अध्ययन, 
अध्यापन व ग्रंथलेखन यांत सार्थकी लावले. त्यांनी आपल्या 
दीर्घोद्योगाने १८१ राग व १८७५ चिजा यांचे स्वरलिपीसह 
संकलन करून संगीतक्षेत्रात महान कार्य केले. मात्र त्यांनी शिष्य- 
वर्ग असा फारसा तयार केला नाही. त्यांनी खास तयार केलेले 
दोन-तीनच शिष्य असून, त्यांत श्री. रातंजनकर (प्रि. मॉरिस 
म्यु. कॉ. लखनौ) व पं. राजाभय्या पृंछवाले (प्रि. माधव म्यु. 
कॉलेज, ग्वाल्हेर) यांची प्रामुख्याने गणना होते. [ सात स्वरश्री.; 
वि. ना. भातखंडे - श्री. रातंजनकर; हि. वि. को. ] 


भादोसाय 


बाण ठेवण्याचे साधन. भस्रा - कातड्याची पिशवी, 
भाता द्या संस्कृत शब्दावरून भाता शब्द बनला आहे. भाते 
कातड्याचे बनवीत. क्र्ग्वेदात (६.७५.५) व अथवंवेदात (२. 
३३.२; ४.१०.६) इषुधी या शब्दाने भात्याचा उल्लेख येतो. 
जांभई देते वेळी जसा तोंडाचा आकार होतो, तसा भात्याच्या 
तोंडाचा आकार असे, म्हणून त्यास जंभ असेही म्हणत. प्राचीन 
काळी बैल किवा इतर प्राणी यांच्या शिंगांचे किवा धातूंचे भाते 
करीत व त्यांवर सोन्याची नक्षी काढीत. धनुर्धारी वीरासाठी भाता 
ही अत्यावश्यक वस्तू असे. भात्यांचे प्रकारही निरनिराळे असत. 
रथात ठेवण्याचे भाते फार मोठे असत, त्याला तुणीर असे म्हणत. 
एका तूणीरात दोनशे बाण बसत. कोदंडमंडन नामक ग्रंथात 
म्हटले आहे, की एका रथ्याजवळ चारणे साघे बाण असावे व 
ते दोन भात्यांत ठेवलेले असावे. बाणांची टोके खराब होऊ 
नयेत म्हणून भात्यात चंदनाचा बारीक भुसा भरीत. भाता 
उजव्या खांद्याला पाठीमागे बांधीत. 

ज्यांतले बाण कधीही संपत नाहीत अश्या भात्याला' अक्षय्य 
भाता म्हणत. अर्जुनाला अग्नीने दोन अक्षय्य भाते दिल्याची 
कथा महाभारतात आहे. [क्र. द.; व्या. ज्ञा. को.; वे. इं.] 


पूर्वास्पृश्यांचा एक उत्सव. भाद्रपद मासात हा 
भादीमाय उत्सव येतो. याचे स्वरूप महालक्ष्मीच्या सणा- 
सारखे असते. त्यांच्या वस्तीत एका ओट्यावर दोन-चार दगड 
मांडून त्यांना शेंदूर फासलेला असतो. हे आकारहीन तांदळे 
म्हणजेच भादीमाय होय. उत्सवाच्या प्रारंभी हे लोक ' भादी- 
माय, भादीमाय ' असे ओरडत रस्त्याने हिंडतात. पहिल्या 
दिवशी भादीमायचे आगमन होते. दुसर्‍या दिवशी त्या जेवतात 
आणि तिसऱ्या दिवशी त्यांचे विसर्जन होते. या देवीच्या पुजे- 
साठी निरनिराळ्या कुटुंबांतून यथाशक्ति कणीक, गूळ, तेल हे 
पदार्थ ते लोक मागून आणतात. कणीक उकडून तिचे देव बन- 
वितात. त्यांतील एक देव मोठा व चार लहान असतात. या 


शि. 


भादीमाय 

देवांच्या माथ्यावर थोंडा खळगा ठेवतात. या खळग्यात तेल 
घाळून त्यात वात लावतात. या पाच देवांत मोठ्या देवाला 
बोवा आणि लहान देवांना वऱ्हाडी असे म्हणतात. हे सर्व देव 
भादीमायच्या पुढे ठेवतात. त्यांच्या नेवेद्यासाठी कानवले करतात. 
निरनिराळ्या घरची माणसे त्या नेवेद्याचा प्रसाद घेण्यासाठी 
एकमेकांच्या घरी जातात. या प्रसादभक्षणाने आपल्याला चांगले 
दिवस येतील, अशी त्यांची समजूत असते. तिसर्‍या दिवशी 
भादीमायचे विसर्जन करतात. विसर्जनानंतर ते कणकीचे गोळे 
गूळ-तेलाबरोवर खातात. प्रथम वोवाच्या उजव्या बाजूचा, मग 
मागचा व नंतर पुढचा, असा ते खाण्याचा क्रम असतो. 


0. बंगाल प्रदेशातील एक लौकिक व्रत. हे स्त्रीब्रत 
भाढुठा आहे. समुद्रपूुजेचाच तो एक प्रकार आहे. भाद्रपद 
मासाच्या पहिल्या दिवशी या व्रताला प्रारंभ करतात. सवंध 
महिनाभर हे व्रत चालते. व्रतासाठी लागणाऱ्या पूजासाहित्यात 
प्रामुख्याने एक पेला पावसाचे पाणी, एक पेला नदीचे पाणी 
आणि केळीच्या सोपटापासून वनविळेळी एक नाव असते. या- 
शिवाय केळी, तांदूळ व इतर लरिघासामग्रीही असते. व्रतकर्ती 
स्त्री पुर्वेला अथवा उत्तरेला तोंड करून वसते. प्रथम समुद्राचे 
प्रतीक म्हणून एक खड्डा खणते. या समुद्रात पूर्वेकडे भादुली 
देवीची स्थापना करते. देवीपुढे निरनिराळया रांगोळ्या काढते. 
मग ती नदीचे थोडे पाणी त्या खड्यात ओतते आणि सोपटा- 
पासून तयार केलेली नाव त्यात सोडते. [ इं. फो. लो. ] 


च (इ. स. चे ९ वे शतकं) चोर्‍यायंशी सिद्धांपैकी एक. 
भाढ्पा तिबेटी परंपरेनुसार हा श्रावस्तीचा रहिवासी असून, 
एका ब्राह्मण कुळात जन्मला होता. हा चित्रकार जातीचा होता, 
अशीही जनश्रुती आहे. याचे मल्हार रागातील एक पद उपलब्ध 
आहे. याने कण्हपाचे शिष्यत्व पत्करले होते. [ ना. सं.; हि. का. 
धा.;पु. त. नि.; हि. सा. बि. ] 


चेत्रादिगणनेतलळा सहावा मास. या महिन्यातील 
भाड पद पौणिमेस किवा तिच्या आगेमागे पूर्वाभाद्रपदा नक्षत्र 
येते, म्हणून याला हे नाव मिळाले आहे. याचे दुसरे नाव नभस्य 
असे आहे. या मासातली ब्रतादी कृत्ये अशी-- 
शुद्ध तृतीयेस स्त्रिया हरितालिका व्रत करतात. त्या व्रतात 
सखीसह पार्वतीची पूजा करून फलाहारावर राहायचे असते. या 
दिवशी बायका अग्नीवर शिजवलेला कोणताही पदार्थ खात 
नाहीत. या तिथीला मधुश्रावणिका असेही नाव आहे. 
शद्ध चतुर्थीला वरदचतुर्थी म्हणतात. या दिवशी मृण्मय 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


गणपती घरात आणून त्याची पूजा करावी, असे सांगितले आहे' 
महाराष्ट्रात चतुर्थीपासून अनंतचतुर्दश्ीपर्यंत दहा दिवस गणपतीचे 
सार्वजनिक उत्सव होत असतात. पंचमीला त्रत्रषिपंचमी म्हणतात. 
या दिवशी स्त्रिया सप्तर्षींची पुजा करतात व बैलाने नांगरलेल्या 
भूमीतळे श्याकादी पदार्थ खात नाहीत. षष्ठीला सूर्यपुजन करावे 
व कातिकस्वामीचेही दर्शन घ्यावे, असे सांगितले आहे. सप्त- 


"हौ शो ँ 


भाद्रपद मासाचे सांकेतिक चित्र 


मीला मुक्‍ताभरणब्रत करतात. अष्टमीला दुर्वाष्टमी पाता 
त्या दिवशी दूर्वेचे पुजन करतात. या व्रतात अग्निपक्व १ क्क 
खात नाहीत. याच दिवशी ज्येष्ठा देवीची पूजा करतात. कित 
वेष्णव देवस्थानांतून याच दिवशी भागवतपुराणाच्या स म 
प्रारंभ होत असतो. एकादशीला परिवतिनी एकादशी म्हणतात” 
त्या दिवशी विष्णूचा परिवर्तनोत्सव करतात. हादशीला , 
नाची पूजा करतात. या द्वादशीला पयोत्रताचा संकल्प की 
महिना संपेपर्यंत दूध वर्ज्ये करतात. चतुदेशीला अनत 
करतात. जी 
याच मासात अगस्त्याचा उदय होतो. तो झाल्यावर 
दिवसपर्यंत रोज अगस्त्याला अर्घ्य देतात. पौणिमेस प्रौ ना 
म्हणतात. या दिवशी प्रपितामहाच्या पूर्वीच्या तीन पुरुष 
उद्देशून श्राद्ध करावे, असे सांगितले आहे. व्या 
प्रस्तुत मासाचा कृष्ण पक्ष हा पितृपक्ष समजला जातो. 
पक्षात पित्याच्या मृत्युतिथीच्या दिवक्षी समस्त पितरांना ड्दव 


खंड सहावा 


शून महाल्यश्राद्ध करतात. कृष्ण पष्ठीला चंद्रपप्ठी म्हणून त्या 
* दिवशी उपोषण व चंद्रपूजा करतात. अष्टमीला महालक्ष्मीब्रत 
. क नवमीला अन्वष्टका श्राद्ध करतात. या नवमीला अविधवा- 
नवमी असेही म्हणतात. या दिवशी, घरातली एखादी सुवासिनी 
मृत झाली असल्यास, तिचे श्राद्ध करतात. त्रयोदशीला पितृश्राद्ध 
करतात; मात्र ते पुत्रवान गृहस्थाने करू नये, असे सांगितले 
आहे. चतुदेशीला अपघाती मृत्यू आलेल्या आप्तांसाठी श्राद्ध 
करतात. अमावास्येला गजच्छायापर्वे आले असल्यास त्याही 
दिवशी श्राद्ध विहित आहे. 
श्रीविष्णूच्या संतोषासाठी या महिन्यात मध व तूप थाढूंन 
खीर, मीठ व गळभात यांचे दान करावे, असे वामन पुराणात 
म्हटले आहे. याच मासात एकभुक्त राहिल्यास ऐश्वर्य प्राप्ती 
होते, असेही म्हटले आहे. [ नि. सि.; पु. चिं. ] 
(इ. स. १४४८-१५१३ ) महाराष्ट्रातील एक 
भालुदास प्रसिद्ध संत व कवी. हा एकनाथांचा पणजोबा 
होय. भानुदासाचा व्रतबंध झाल्यावर एके दिवशी त्याच्या वडि- 
लांनी त्याची उनाडक्यांबद्दल कानउघाडणी केली.. ती गोष्ट 
भानुदासाळा लागली आणि तो घरातून निघून पैठणच्या बाहेर 
असलेल्या एका पडक्या देवळात गेला. या मंदिरात सात द्विस 
त्याने सूर्याची उपासना केली. भानुदासाच्या भक्तीमुळे सूय" 
नारायण प्रसन्न झाला आणि त्याने भानुदासाला दध पाजले, 
अशी आख्यायिका आहे. 
मग भानुदासाच्या माता-पित्यांनी त्याचा शोध करून त्य़ाला 
घरी. नेले. जगरूढीप्रमाणे काही दिवसांनी त्यांचा विवाहही 
झाला व त्याचा संसार फुली-फळी बहरून आला. त्यातच त्यान 


कापडाचा व्यापार करून खूप द्रव्य मिळविले. श्रीमंत होऊनही 


त्याचे चित्त परमार्थावरून ढळले नव्हते. तो नियमाने आषाढी- 


कातिकीला पंढरपुरची वारी करी. कडक 
त्या वेळी विजयनगर येथे कृष्णराय नावाचा राजा राज्य क त 


होता. तो एकदा पंढरपुरी आला असता, त्याला तिथली विठ्‌ठ- 


शाची मूर्ती आवडली व ती त्याने उचलून हंपीला नेली. वार- 
मूर्ती नाही. 


करी वारीच्या वेळी पंढरीला जातात, तो मंदिरात 
त्यामुळे सर्वांचा जीव कासावीस झाला. भानुदासाला ते. पाह 
वळे नाही. तो तसाच पंढरीहून निघाला व हंपीला पोचला. 


त्याचा देव तिथे त्याळा भेटला. त्याला तिथून उचडून परत 


आणण्याच्या प्रयत्नात भानुदासावर सुळी चढण्याचा प्रसंग 


आला; पण विठ्ठलाच्या कृपेमुळे तो टळला. 
भानुदासाने विठठलाची मूर्ती परत पंढरीला आण 
घटना अत्यंत महत्त्वाची समजली जाते. 


ली, ही 
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भामटा 


कृष्णरायाने जिथे मूर्ती नेऊन ठेवली ते मंदिर आजही 
हंपीत पाहायला मिळते. या देवळालाच विजय विठ्ठलाचे 
मंदिर म्हणतात. या देवळात विठ्ठलाची मूर्ती नाही. काही 
वर्षांपूर्वी या मंदिराच्या परिसरात, जिच्या डाव्या कडेवर रुक्मि- 
णीची सूक्ष्म आकृती आहे, अशी एक विठ्ठलमूर्ती भग्नावस्थेत 
पडलेली आपण पाहिली आहे, असे डॉ. सी. नारायण राव यांनी 
म्हटले आहे. या संदर्भात डॉ. शं. गो. तुळपुळे यांचे मत असे, 
की ही विठ्ठलमूर्ती मूळची पंढरपूरची असून, तिची एक प्रति- 
कृती रुक्मिणीविरहित तयार करून ती कृष्णरायाने भानुदासाला' 
दिली असावी. 

भानुदासाने बरेच अभंग रचे आहेत. या अभंगांची भाषा 
सोपी आहे. [म. सा.; म. वा. इ.; वि. स्मा. ग्रं; प्रा. म. सं. क.] 


कर (इ. स. चे १२ वे शतक) एक संस्कृत साहित्य- 
भालुासश्र जञास्त्रज्ञ आणि पंडित. हा विहार प्रदेशाच्या दर- 
भंगा जिल्ह्यातील इसहपुर या गावचा रहिवासी होता. याने 
रसमंजरी, . अलंकार-तिलक, श्रृंगारदीपिका, रसतरंगिणी, रस- 
कल्पतरू, मुहृतेसार, इ. ग्रंथ रचले आहेत. यांतील बहुतेक सर्वे 
ग्रंथ प्रकाशित झाले आहेत. [ बि. ज. स्मा. ग्र. ] 


एक काम्य व्रत. कोणत्याही महिन्याच्या सप्तमीला 
भानुत्रत आ्राचा प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वर्ष. व्रताची 
देवता सूर्य. या व्रतात एकभुक्त करायचे असते. उद्यापनाच्या वेळी 
एक गाय व सुवणे दान देतात. फल - सूर्येळोकप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


एक गुन्हेगार जात. या लोकांची वस्ती प्राघान्याने 

भामटा महाराष्ट्र, म्हैसूर, मध्य प्रदेश, इ. राज्यांत आढळते 
यांना उचले, वडारी, कलवडरू, तुडुगवडरू, कामाठी, घंटीचोर, 
खिसेकातरू, टकारी, पाथरवट, गाठचोर, इ. नावे आहेत. या 
जातीचे बरेच लोक तेलगू भाषा बोलतात. त्यावरून हे मूळचे 
तेलंगणातील असावे. क 

भामटे लोक खुजट, टणक व चपळ असतात. यांचा वर्ण 
काळा. किवा निमगोरा असतो. यांच्या स्त्रिया देखण्या असतात. 
त्या कपडालत्ता चांगला वापरतात. भामटिणी नथ घालतात. 
त्या उजव्या हातापेक्षा डाव्या हातावर अधिक गोंदवून घेतात. या- 
शिवाय त्या तोंडावरही गोंदवून घेतात. त्यांचा पोशाख मराठा 
किवा ब्राह्मण स्त्रीप्रमाणे असतो. 

हे लोक मुसल्मानांनादेखील आपल्या जातीत घेतात. जातीत 
घेतल्या जाणाऱ्या माणसाबरोबर एका थाळीत भोजन केले, की 
तो भामटा बनतो. इतर जातीच्या मुलांना हे लहानपणीच 


भामटा 


आपल्या जातीत घेतात किंवा दत्तक घेतात. अद्य मुलांना 
कोन्नड अगर गोल्यड आणि मुलींना कोन्नडी म्हणतात. कित्येक 
भामटे व्यभिचारिणी गर्भवतीला आसरा देऊन ती प्रसूत झाल्या- 
वर तिचे मूल ठेवून घेतात आणि तिची रवानगी करतात. 
जाताना तिला लुगडे-चोळी व एक रुपया देतात. 

विवाहप्रथा - यांची दोन कुळे आहेत. समान कुळांत विवाह 
होत नाहीत. हे मुलींची लग्ने बालवयातच करतात. चोरीत 
निष्णात ठरल्याशिवाय भामट्याला बायको मिळत नाही. क॑ंकाडी 
लोकांशी यांचा लग्नसंबंध होतो. यांना व सोड- 
चिठ्ठी मान्य आहे. विधवेच्या लग्नात तिच्या वडिलांना काही 
रक्कम द्यावी लागते. पंचायतीच्या परवानगीने पुनविवाहही 
होतात. धर्मविधी जातीतले जाणते करतात. 

बहिरोबा, भवानी, यल्लम्म, इ. देवतांना हे भजतात. काही 
ठिकाणी पश्युबलीचीही प्रथा आहे. अक्कलकोटजवळील कोनाळ 
गावी यांची देवी आहे. तिथे हे यात्रेसाठी जमतात. 

चोरी, उचलेगिरी, घरफोडी, खिसे कापणे असल्या कामांत 
हे पटाईत असतात. या व्यवसायासाठी लोहमागे हे त्यांचे प्रमुख 
क्षेत्र असते. काही वेळा व्यवसायासाठी ते लांबलांबचे पल्ले 
गाठतात. त्यांच्या स्त्रिया त्यांना व्यवसायात मदत करतात; पण 
त्या फार दुर जात नाहीत. हे लोक धंद्यासाठी वेषांतरही कर- 
तात. त्यामुळे त्यांना बर्‍याच प्रसंगी प्रतिष्ठेने मिरवता येते. 

भामटे लोक लहानपणीच मुलांना चोरीचे शिक्षण देतात. 
यांची मुले ल्हान मुलांच्या अंगावरील दागिने पळविण्यात तरबेज 


असतात. गुन्ह्यांसाठी हे चाकू, सुऱ्या, वाघनखे, आकडे, इ. 


म्हणतात. लुटीच्या मिळकतीत याचा वाटा मोठा असतो. घरात 
शिरून माल बाहेर काढणे हे त्याचे प्रमुख काम असते. रंगरेड 


मारा करून त्याची सुटका करतात. 


दारी, सावकारी, इ. व्यवसायही 
बहुधा पाटलाकडे लावून देतात. 


. भामटे लोक गाईचे व डुकराचे मांस खात नाहीत. हे दारू 
पितात व मासे खातात. 


यांची एक सांकेतिक 


तिक खुणाही आहेत. 
त्यांच्या प्रत्येक वस्तीत सर्वांत वडील भामटा 
नाईक असतो. त्याला पाटील, ताल्मड, तालदरू अगरं 


व. 


भाषा आहे. त्याचप्रमाणे काही सांके- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


मनी म्हणतात. जातीचे तंटेवखेडे तो मिटवितो. प्रसंगी तो निर- ह 
परावित्वासाठी भामट्यांना निरनिराळ्या प्रकारची दिव्यच "१ 
करायला लावतो. क», र 
मतिकप्रथा -हे मृतांना जाळतात अगर पुरतात; महाल 
करतात व त्या वेळी ज्ञातिभोजन घालतात. [गु. जा. ] 


(इ. स. च्या ६व्या शतकाचा मध्य ) एक काव्यशास्त्रज्ञ 
भामह अलंकार संप्रदायाचा प्रवर्तक. हा कारमीरचा रहिवासी 
होता. याच्या पित्याचे नाव रक्रिलगोमी असे होते. हे नाव हील. 
वळणाचे वाटल्यावरून काही पंडितांनी भामहाला बौद्ध ठरव 
आहे; पण या मताला काही प्रमाण आढळत नाही. ी 

भामहाने काव्यालंकार नावाचा एक ग्रंथ लिहिला आहे. ह” 
मध्ये सहा परिच्छेद असून, त्यांत काव्याचे साधन, लक्षण, की ी 
अलंकार, दोष, इ. गोष्टींचे विवेचन आहे. ४०० नानक. 
या ग्रंथात भामहाने अलंकारशास्त्राचा ऊहापोह ० 
मुद्देसूदपणे केला आहे. कि. 

भारतीय अलंकारास्त्रात भामहाचे स्थान महत्त्वपुण याव 
तयाच्या पुर्वी अलंकारशास्त्र हे भरतमुनीचा पालव धरून च्या 
होते. पण भामहाने अलंकार या विषयाला नाटयक्षास्त्र 
पारतंत्र्यातान मुक्‍त करून स्वतंत्र शास्त्र या शोगाल चला 
स्थापना केली. भामहाने विवेचिलेल्या अलंकारांची वता 
३८ आहे. अलंकारांना काव्यात प्राधान्य देताना तो र्क. 
' ज्याप्रमाणे सुंदर स्त्रीची शोभा साजेशा वस्त्र-भूषणांवाचू 
चांगल्याप्रकारे उठून दिसत नाही, त्याप्रमाणे नही 
रमणीची शोभाही अलंकारांवाचून प्रस्फुटित होत गा 
कार हेच काव्यशोभेचे उत्पादक आहेत '. भामहाची सन्त 
कल्पना इतकी व्यापक आहे, की तो क्षृंगारादी रसांचा 
र्भावही * रसवत्‌ ' नावाच्या अलंकारातच करतो. ड्‌ 

अलंकाराचे विवेचन करीत असताना तो कोर्या त 
रही अनेक गोष्टी सांगतो. त्याने काव्याचे लक्षण जोडीने 
केले आहे. ' शब्दाथी सहितौ काव्यम्‌ ' -- शब्द व अर्थ प्त 
असणें याला काव्य म्हणावे (२१.१६). अलंकारांचे सा 
स्वरूप सांगताना त्याने वक्रोक्तीला प्राधान्य दिळे आहे. ज्यात तो 
वक्रोक्ती नाही त्याला तो अलंकारच म्हणायला तयार नाही 
म्हणतो. * झळाळणारी रत्ने, फळभाराने वाकलेली झाडे कटा 
फुललेली फुले यांची काव्यात भरपुर पेरणी केली, की क॑ "ष्टी 
अलंकृत होते, अशी काहींची समजूत आहे. पण या ग 
अनुक्रमे दागिने, बागा आणि माळा अलंकृत होतात; काव्य न०€* 
काव्याचा अलंकार वक्रोक्ती हा होय ' (५.६४-६६). भद 

भामहाने काव्याचे गुण सांगितले आहेत. पण गौडी, वैदर्भी. 


खंड सहावा 


इ. रीतींचे वंड त्याला मान्य नाही. तो म्हणतो, ' वैदर्भी रीतीचे 
काव्य हे कितीही सुबोध आणि श्रवणमधुर असले, तरी ते अपु- 
ष्टाथे आणि वक्रोकक्‍्तिरहित असेल, तर त्याज्यच होय; उलट 
अलंकारयुक्‍त, अर्थपुष्ट आणि निर्दोष असेल, तर गौडी रीतीचे 
काव्यही श्रेष्ठ ठरेल. केवळ ध्वनिमाधुर्याने श्रेष्ठ ठरायला काव्य 
हे काही संगीत नव्हे '(१.३१-३६) . भामहाने माधुर्य, ओज 
व प्रसाद हे तीनच काव्यगुण मानले आहेत. काव्यदोषांचे विवे- 
चन त्याने बर्‍याच विस्ताराने केले आहे. काव्यमीमांसेत दोष- 

विवेचनाला भामहाने जे महत्त्व दिले, ते प्रायः सर्वे उत्तरकालीन 
काव्यमीमांसाग्रंथांत अबाधित राहिले आहे. तो म्हणतो- 

सवेथा पदमप्येकं न निगाद्यमवद्यवत्‌ । 

विलक्ष्मणा हि काव्येन दुःसुतेनेव निन्द्यते ।। 

अर्थ -सर्वथा निद्य असे एकही पद काव्यामध्ये वापरू नये. 
उेपुत्र जन्माला घातल्यामुळे जशी बापाची निदा होते, तशीच 
अवचिन्ह काव्यामुळे कवीची होते. वया 
प्रसंगानुसार भामहाने काव्यश्शास्त्रातल्या इतरही रं 

परामशे केला असून, आपली कुशाग्र बुद्धी प्रकट केली आहे. 
वेयाकरणांचा स्फोटवाद आणि बौद्धांचा अपोहवाद यांची त्याने 
मनसोक्त टवाळी केली आहे. [ काव्यप्रकाश - प्रा. अर्जुनवाडकर 
वे मंगरूळकर; भा. का. ज्या. प.; सं. सा. इ.; भा. सा. शा. ] 


एक जमात. या लोकांची वस्ती बंगाल, विहार, छोटा 
नागपुर व उत्तर प्रदेशातील यमुनाकाठचा प्रदेश या 
ठिकाणी आढळते. वंश्षशास्त्रज्ञांच्या मते ही द्रविड जमात आहे. 
शेती किवा शेतमजुरी हा यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. औध 
भदेशातली बरीचशी जमीन यांनीच लागवडीखाली आणली 
आहे. हे जंगले साफ करून तिथली जमीन लागवडीस आण- 
तात आणि नंतर ती जमीन दुसर्‍याच्या हवाली करून आप 
रुसरीकडे जातात. यावरून ही भटकी जमात असावी, असे 
वाटते. विहारमधले भार आपल्याला बंगालमधील भाराहून 


वेगळे 


गळे समजतात. भार लोक एकाकाळी राज्यकते होते, असे 
क्त म्हणणे आहे. यांच्यांत विधवाविवाह व घटस्फोट प्रच- 
*त नव्हता. हे मृतांना जाळतात. [ से. इं. १९५१) रे. क. इं. ] 


रत देश. याला भरतखंड व हिंदुस्थान अशीही नावे 
आहेत. हा एक खंडप्राय देश असून, ते एक द्वीपकल्प 
आहे. इ. स. १९४७ साली या देशांची फाळणी झाली, तो- 


पथेत या देशाला हिंदुस्थान अर्थात हिंदू लोकांचा देश असे नाव 


होते. त्यातून पाकिस्तान निराळे निघाल्यामुळे सांप्रत उर- 


लेल्या भागाला भारत हे नाव दिले गेळे आहे. हा देश विषुव- 
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वृत्ताच्या उत्तरेस सुमारे ८” ते ३७” अक्षांण आणि ६८" ते ९७०? 
पूर्व रेखांश यांच्या दरम्यान पसरला आहे. दक्षिण आशियाच्या 
तीन द्वीपकल्पांमध्ये याचे स्थान मध्यवर्ती आहे. जगातला हा 
सातव्या क्रमांकाचा विशाळ देश ठरतो. याचे क्षेत्रफळ 
१२,६२,२७५ चौरस मैल किवा ३२,६८,६९२ चौरस किलो- 
मीटर एवढे आहे. १९६१ च्या जनगणनेप्रमाणे सिक्किमसह्‌ व 
पाकिस्तानव्याप्त कारमीरचा भाग सोडून याची लोकसंख्या 
४३,९२,३५,०८२ एवढी आहे. त्यानंतर आजपावेतो ती आणखी 
वाढली आहे. याहून अधिक जनसंख्या केवळ चीनमध्येच आढ- 
ळते. याची उत्तर-दक्षिण लांबी २००० मैल व पुर्व-पर्चिम रुंदी 
१८५० मल आहे. भारताच्या उत्तरेस हिमाल्याच्या परवेतश्रेणी 
आणि दक्षिणेस हिंदी महासागर आहे. काश्मीरच्या उत्तर सीमे- 
वर काराकोरम हा पहाड व पामीरचे पठार आहे. पूर्वेस ब्रह्म- 
देश व पूर्व पाकिस्तान हे देश आहेत, पण पूर्वे पाकिस्तानच्या 
पूर्वेसही आसाम, नाग भूमी व त्रिपुरा हे भारतीय क्षेत्र आहे. 
याच्या वायव्य सीमेवर परिचिम पाकिस्तान व त्यापुढे अफ- 
गाणिस्तान आहे. बंगालच्या उपसागरात अंदमान व निकोबार 
या नावाचा द्वीपसमूह आहे. हिमालयाच्या पूर्वे भागात भूतान 
आहे. तो परराष्ट्रीय व्यवहारापुरता भारत सरकारच्या स्वाधीन 
असून, अन्य बाबतीत स्वतंत्र आहे. भूतानच्या परिचिमेस सिक्किम 
प्रदेश असून, तो भारतसरकारच्या संरक्षणाखाली आहे. 
नामकरण- या देशाला भारतवर्षे हे नाव पडण्यापूर्वी 
आणखी काही नावे होती. त्यांपैकी पहिळे नाव अजनाभवर्ष हे 
आहे (भाग. पु. ५.७.३) . श्री. बलदेव उपाध्याय यांनी अजनाभ 
शब्दाचा व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ सांगितला आहे, तो असा- अज 
अजन्मा (भगवान विष्णू) त्याच्या नाभिकमलावर हा देश स्थित 
असल्याचे मानलेले आहे. या'चे तात्पर्य असे, की ब्रह्मदेवाने भग- 
वंताच्या नाभिकमलात निवास करून प्रथम ज्या लोकाची निर्मिती 
केळी तो लोक म्हणजे अजनाभ होय. भागवताच्या मते अज- 
नाभवर्षे हेच मानवाच्या उत्पत्तीचे पहिले स्थान आहे. याला वायू 
पुराणात हैमवतवर्षे असे नाव दिले आहे (३५.५२). त्याचा हेतू 
हा, की या वर्षाचे सीमा विभाजन करणारा हिमालय पर्वत हाच 
प्रधान घटक आहे. आणि तो वर्षपर्वत आहे. तिसरे नाव कार्मुक- 
संस्थान असे आहे. कार्मुक म्हणजे धनुष्य होय. हे नाव देण्याचे 
कारण असे, की समग्र भारतवर्षाची भौगोलिक स्थिती धनुष्या- 
कार आहे. याचे वर्णन डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल करतात ते 
असे- याचा समुद्राच्या आत घुसलेला दक्षिण दिशेचा भाग 
म्हणजे धनुष्याचा वाकलेला दंड असून हिमालय हो त्याच्या- 
वरची खेचलेली प्रत्यंचा आहे. कूर्मसंस्थान हे चौथे नाव होय. 
मार्कंडेय पुराणात भारताची कूर्माकृती कल्पून त्याचे नऊ भाग 


भारत 


विस्ताराने सांगितले आहेत (अ. ५८). कूर्म म्हणजे कासव 
होय. या देशरूपी कासवाचे मुख पुर्वेला असून, वाकीचे अवयव 
त्याला अनुसरून कल्पिलेळे आहेत. कूर्मसंस्थानावर आघारलेली 
जनपदसुची वराहमिहिराच्या वृहत्संहितेत (अ. १४), नरपति- 
जयचर्या या ग्रंथात व पराशरादी मुनींनी निमिलेल्या ज्योतिष- 
ग्रंथांत आढळते. 
पुढे पुराणांतली वरील सर्वे नावे मागे पडून या खंडप्राय 
देशाला भारत किंवा भारतवर्ष असे नाव पडले आणि तेच सर्व- 
तोमुखी ज्ञाळे. भरतावरून भारत असे ते नाव आहे. स्वायंभुव 
मनूला प्रियब्रत नावाचा पुत्र होता. त्याचा पुत्र नाभी व नाभीचा 
नेध्षभ. त्या क्ररषभाला १०० पुत्र झाले. त्यांतल्या जेष्ठ पुत्राचे 
नाव भरत होते. मोठा असल्यामुळे पित्याचे सिंहासन त्याला 
प्राप्त झाले. हा भरत महाभागवत व महापराक्रमी होता. या- 
विषयी वायू पुराणात दोन इलळोक दिले आहेत, ते असे- 
नह्षभात्‌ भरतो जज्ञे वीरः पुत्रश्रताग्रज: । 
सो$मिषिच्याथ भरतं पुत्रं प्रात्राज्यमास्थित: 1॥। 
हिमाहव दक्षिण।ं वषं भरताय न्यवेदयत्‌ । 
तस्मात्तद्‌ भारतं वर्षं तस्य नाम्ना विडुबुंधा: ॥। 
(वायू. पु. २३.५१-५२) 
अर्थ - त्ररषभाला भरत नावाचा पुत्र झाला. तो शंभर 
पुत्रांत मोठा व वीर होता. क्रषभाने त्याला राज्याभिषेक 
करून स्वत: संन्यास घेतला. त्याने हैमवत नावाचे दक्षिणवर्ष 
भस्ताहा राज्यकारभारासाठी दिले. पुढे ते हेमवतवषे भरताच्या 
नावावरून भारत म्हणून ओळखले जाऊ लागले. 
भागवत (५.७.३) व मार्कंडेय पुराण (५३.३९.४०) 
यांतही वरील निरुक्‍तीला पुष्टी दिलेली आहे. 
पण दुष्यंतपुत्र भरत याच्यावरून या देशाला भारत हे नाव 
मिळाले, अशी निरुक्‍्ती महाभारतात दिली आहे. याविषयीचा 
इलळोक (आदि. ६९.४९) असा - 
भरताद्‌ भारतोः कोतियनेंदं भारतं कुलम्‌ । 
अपरे ये च पुर्वे च भारता इति विश्वृता: ॥। 
अर्थ -भरतामुळे भारतातल्या प्रजेची कीर्ती झाली. त्याच्या 
छुलाला भारतकुल म्हणू लागले आणि त्याच्या नंतरचे या देशा- 
तले सर्व लोक भारत म्हणून प्रसिद्धी पावले. 
दुष्यतांचा पुत्र भरत हा एक प्रतापी सावभौम सम्राट होता. 
त्याने या देश्याच्या चारही दिशांच्या अंतापर्यंतची भमी जिकन 
या देश्यात आपले सार्वभौम राज्य प्रस्थापित केळे आणि शंभ- 
राच्या वर्‌ अइवमेघ यज्ञ केले, असे ऐतरेय ब्राह्मणात म्हटले आहे 
(८.२३). त्यांपैकी ७८ यज्ञ यमुनेच्या तीरावर व ५५ यज्ञ 
“शाच्या तटावर त्याने पार पाडले, असा त्यांचा तपशील शतपथ 
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ब्राह्मणात (१३.५.४.११) सांगितलेला आहे. 
त्या काळी यज्ञ हे संस्कृतीच्या प्रसाराचे महान साधन होते. 
पराक्रमी राजे राज्यविस्तारासाठीही अवमेध यज्ञ करीत 
असत. कारण अइवमेधात दिग्विजयाची कल्पना अभिप्रेत आहे. 
भरताच्या चतुरंग शासनात या भूमीला राजनैतिक एकता क, 
झाली आणि त्यामुळेच भरताचे नाव या भूमीच्या नावा 
जोडले गेले, असे म्हणता येते. 
भारत या नावाची सांस्कृतिक निरुक्ती डॉ. वासुदेवशरण 
अग्रवाल सांगतात, ती अश्ी- कडी. 
क्रग्वेदकाळात आर्यांची भरत या नावाची एक प यी 
शाखा होती. त्यांनी विपाशा व शुतुद्री या नद्या पार णी 
ज्या प्रदेशात आगमन केले आणि जिथे आपली वस्ती स्थ झोक: 
केली, तिला भरत जनपद असे नाव मिळाले. मोठा प्र 
$रू जनपदाचाच हा एक झासकीय प्रदेश होता. ब्राह्मणकालात कळ, 
भरतजनांचा अंतर्भाव कुरु-पांचालांच्या क्षत्रियांत झाला अ 
तरी पाणिनीच्या कालापर्यंत भरत जनपदाची स्मृती क्क 
होती. या भरत जनपदाचे राजकीय प्रभुत्व वैदिक काळात प्र नी 
पित झाले होते. या जनपदातल्या प्रजेला भारतीय प्रजा म्हण 
या भरत जनांच्या आधारावर देशाचा एक विशिष्ट भूभाग नत- 
म्हटला जाऊ लागला. पुढे या भरतजनांनी गंगायमुत 
वेंदीपर्यंत आपली सत्ता वाढवली. त्यामुळे भारत है समस्त 
सगळ्या व्याप्त प्रदेशाला लागू झाले आणि तेच पुढ 
देशाचे वाचक बनले. यांनी 
भारत नावाची आणखीही एक निरुक्‍्ती डॉ. क हे. 
सुचविली आहे. क्ग्वेदात यज्ञाग्नीला भारत असे म्ह म्हणून या 
भरतजनांनी या भूमीवर तो प्रथम प्रज्वलित केला, नीही 
देशाला भारत हे नाव प्राप्त झाले (क्र. ४.२५.४). अ युतत 
अग्नीचे हे नाव उचलून धरळे आणि त्याची वेगळी य. 
दिली, ती अश्ी-' अग्निर्वे भरत: स वै देवेभ्यो हव्यं द्वेवांच्या 
"5 अग्नीला भरत असे म्हणतात, कारण तो देवांना ( ब्रा 
घरी) यजमानाने दिलेले हविद्रेव्य नेऊन भरतो ांगितली' (कौषील हू 
३.२). शतपथ ब्राह्मणातही अश्यीच निरुक्‍्ती च चालन- 
(१.४.२.२) . ' अग्नी भरत आहे; कारण तो प्रजांचे अः जिथे 
पोषण) करतो, ' असे महाभारतातही म्हटले आहे. देश 
जिथे यज्ञीय अग्नी गेला, तिथे तिथे प्रजांनी त्याचे अनुगरमर त 
करून तो तो प्रदेश वसाहतींनी भरून टाकला. पुढील रल 
हाच भाव आहे- र 
एवं त्वजनयद्‌ घिष्ण्यान्‌ वेदोक्‍तान्‌ विविधान्‌ बहून्‌ 
विचरन्‌ विविधान्‌ देज्ञान्‌ अ्रममाणस्तु तत्र वँ व । उदोर्वत 
अर्थ - अशा प्रकारे आपल्यासाठी विविध देशांत 


खंड सहावा 


विधीने यज्ञवेदी उभारीत उभारीत भरत अग्नी लोकात पसरला. 
अश्या प्रकारे राज्य, जन व संस्कृती या तीन धारांचा संगम 
होऊन देशाचे भारत हे नाव रूढ झाले. 
बौद्ध ग्रंथांत कुठे कुठे भारताला जंबुद्दीप हे नाव दिलेले 
आढळते; पण जंबुद्धीप हा मोठा भूभाग असून, भारत हा त्याचा 
एक अवयव आहे. पुराणात भारताला कुमारीद्दीप असेही नाव 
आढळते. हे नाव भारताच्या दक्षिण टोकावरच्या कन्याकुमारी 
या देवीवरून पडलेले आहे. बृहत्तर भारतातले लोक मूळ भार 
ताला कुमारीद्वीप या नावाने ओळखीत असावे, असे वाटते. 
हिंदुस्थान हाही भारतवाचक शब्द आहे. हे नाव सिंधू नदा- 
वरून पडले आहे. सिंधूच्या अलिकडे राहणाऱ्या लोकांना इराणी 
लोक हिंदू म्हणत. इराणी भाषेत € स 'च्या जागी ' ह ' येऊन 
सिवूचा हिंदू बनतो. पहल्वी भाषेत सस्सानी राजांचा एक 
शिलालेख पैकुली नामक ठिकाणी मिळाला आहे. त्यातही भारत- 
वर्षाला हिंदू म्हटले आहे. कालकाचार्य पारसदेशात गेला आणि 
त्याने तिथल्या साही राजांना हिंदुग देशाला येण्याची विनंती 
केली, असे जेनांच्या निशीथचर्णीत म्ह्टले आहे. प्राचीन ग्रीक 
भूगोल्लेखकांनी सनपूर्व ४ थ्या व ५ व्या शतकांत या देशाला 
सिघु-हिदुसमीकरणात्मक चालू प्रयोगाच्या आधारावर इंडोस 
असे म्हटले आहे. यातला शेवटचा “ स 'कार हा प्रथमेच्या एक 
वचनाचा प्रत्यय आहे. इंडिया व इंडिका ही नावे इंडोसवरूनच 
प्रचलित झाली. चिनी साहित्यात चिन्‌तू (देवांचा देश) या 
नावाने भारताचा उल्लेख मिळतो. शिन्‌त्‌ हे सिंधूचे चिनी रूप 
आहे. या बाबतीत एक गोष्ट दिसून येते ती ही, की या दैशा- 
तेल्या लोकांनी भरत शब्दाची परंपरा व विदेशी 
केलकांनी सिंधू शब्दावरून बनलेल्या नावांचा उपयोग केला. 
चतुःसोमा - विष्ण पुराणात ( विष्णू पु. २'३* १ ) भारताच्या 
चेतु:सीमा सांगणारा इलोक दिला आहे, तो असा- 
उत्तरं यत्समद्रस्य हिमाद्रेचेव दक्षिणम्‌ । 
वर्षं तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्ततिः ।। 
अर्थ -समुद्राच्या उत्तरेस आणि हिंमाच 
असलेले वर्ष ते भारतवर्ष होय. इथल्या प्रजेला 
असे म्हणतात. 
वायू पुराणातही (४५-८१ 
विशेष सांगितले आहेत, ते असे- री 
आयतो ह्ाकुमारिक्यादागडप्रभा वाच्च क ॥. 
अर्थ -कन्याकुमारीपासून गंगेच्या उगमस्रोतापर्यंत पसर- 
ठेला देश तो भारत होय. | ी 
गंगेच्या उगमत्नोतांतला सर्वांत उंच लोत जस्कर पवत- 
श्रेणीत आहे. म्हणजे भारताची उत्तरसीमा तिथवर जाते. 


दक्षिणेस 
भारती प्रजा 


1 'यो" मतॉलॉ' माच्यतरा देऊन 


डवर 


भारत 


पुराणांच्या दृष्टीने भारत हा जंवुद्धीपाचा एक विभाग 
आहे व तो नवखंडांत विभागला आहे. ही नवखंडे अशी- (१) 
इंद्रद्वीप (अंदमान द्वीपसमूह) (२) कसेरू (मल्यद्वीप) (३) 
ताम्रपर्ण (लंका) (४) गभस्तिमान (?) (५) नागद्वीप 
(निकोबार द्वीप) (६) सौम्य (?) (७) गंबर्व (?) (८) 
वारुण (बोनिओ हीपे) व (९) कुमारी ड्रीप (भारत) 

गुप्तकालात पुराणांची वाढ झाली त्या काळात हे नवखंडा- 
त्मक विभाजन झाले आहे. गुप्तकाळात भारतीय संस्कृती, भाषा 
साहित्य, धर्म व दशन यांचा पूर्वेच्या द्वीपपुंजात आइचर्येजनक 
विस्तार झाला होता. पूर्वेची ही सगळी बेटे भारताच्या भौगो- 
लिक क्षेत्राच्या अंतगेत समजली जात होती. 

भूमिपरिचय - देशात राहणार्‍या लोकांचा परिचय होणे आणि 
त्या सर्वांनी त्या भूमीवर समान रूपाने प्रेम करणे, हा देशाच्या 
मौलिक एकतेचा सबल आधार होय. सुरुवातीला पृथक पृथक 
प्रदेशात वसलेल्या मानवांना केवळ आपल्या सीमेच्या अंतर्गत 
असेल तेवढ्याच भूमीचा परिचय होतो व ते तेवढ्याच भूमीला 
मातृभूमी मानून तिला आपली श्रद्धा अर्पण करतात; पण माण- 
सांचा हा संकुचित दृष्टिकोण इतिहासाच्या वाटचालीत विस्तृत 
होतो. भारतवर्षातही हजारो वर्षांच्या ऐतिहासिक घडामोडींतून 
भारतीय मनुष्याला या संपुर्ण भूमीचा परिचय घडला आणि त्याचे 
फल म्हणून भारतीय माणसांचे मनोभाव प्रांतीय सीमा-रेषा 
मोडून समस्त भूमीशी एकजीव झाले. 

प्रारंभी आये जातीला या समस्त देशाचा परिचय एकदस 
झाला नाही; पण प्रारंभापासूनच या भूमीला मातृभूमी या 
भावनेने त्यांनी पाहिले. गंगेपासून सिंधूपर्यंतचा प्रदेश क्र॒ग्वेद- 
कालीन भारतवर्षात अंतर्भूत होता. वेदोत्तर कालात आर्यांना 
त्या पुढच्या भूप्रदेशाचा परिचय झाला. शतपथ ब्राह्मणात या 
विषयी एक प्राचीन अनुश्रती दिली आहे- तावत्कालपर्यंत 
विदेहमाधवाने गंगेच्या पलिकडे पूर्वे दिशेला सदानौीरेपर्यंत 
आपले क्षेत्र वाढवले. ही सदानीरा नदी कोसल वविदेह् या 
दोन जनपदांच्या मधून वाहत होती. अशा प्रकारे देशविस्ताराच्या 
उत्तरोत्तर श्रेणी असाव्या. मन्‌स्मृतीत त्यांची झलक मिळते. 
प्रारंभी सरस्वती व दृषद्दती या दोन नद्यांच्या मधल्या भूभा- 
गालाच ब्रह्मावर्त म्हणत (मनु.२.१७). पुढे ब्रह्मावर्ताचा विस्तार 
ब्रह्मर्षी देशाच्या रूपात झाला. त्यात कुरुक्षेत्र, मत्स्य (जयपूर, 
अलवार, इ. प्रदेश), शूरसेन (मथुरा, आग्रा, अलीगड, इ. प्रदेश) 
व पंचाल (कनौज, फरुखावाद, बरेली, इ.) हे जनपद सम्मीलित 
झाले. मर्नूच्या कालात मध्यदेश या नावाने हा प्रदेश अधिक 
विस्तृत झाला. उत्तरेस हिमालय, दक्षिणेस विध्य, पश्‍चिमेस 
विनशन ( उ. राजस्थान ) व पूर्वेस प्रयाग या मध्यदेशाच्या 


भारत 


सीमा होत्या. अशा प्रकारे पूर्व-पश्‍चिम या दोन्ही दिश्यांना 
जेव्हा आर्यांचे उपनिवेश्य वाढू लागले, तेव्हा ते पूर्वेच्या अंगाने 
गंगेचा पालव धरून पूर्वसमुद्रापर्यंत पसरले आणि पडचिमेच्या 
अंगाने सौवीर (सिंघ) व आनत (गुजरात, काठेवाड) इथ- 
पर्यंत वाढले. पाणिनीच्या काली वर उल्लेखलेल्या सर्व प्रदे- 
शाला आर्यावर्त असे म्हणत. महाभारताच्या भीष्म पर्वात 
कौरवपांडवांच्या युद्धप्रसंगी धृतराष्ट्राने संजयाला विचारले, की 
कोणकोणत्या देशातून राजे-महाराजे या युद्धात भाग घेण्यासाठी 
आले आहेत ? त्यावर संजयाने भारतवर्षाच्या भूगोलाचे विस्तार- 
पूर्वक वर्णन धृतराष्ट्राला ऐकवले. त्यात मुख्यत: पर्वत, नद्या 
व जनपदे यांच्या नावांची सूची आहे. त्या तिहींचेही अध्ययन 
केल्यावर दिसून येते, की त्या काळापर्यंत हिमाल्यापासून 
दक्षिणमहासागरापर्यंतच्या सगळ्या भूप्रदेशाला हे नाव प्राप्त 
झाले होते व त्यांची वायव्यसीमा अफगाणिस्थान व मध्य 
आलियापर्यंत होती. 

प्राचीन भौगोलिक परिभाषेनुसार पर्वत दोन प्रकारचे मान- 
ठेले आहेत -(१) वर्षपर्वत आणि (२) कुल्पर्वत. पहिले पर्वत 
एका वर्षाला अर्थात फार मोठ्या भूखंडाला दुसर्‍या वर्षापासून 
अलग करतात. हिमवान, हेमकूट, निषध, मेरू, चेत्र, कर्णी व 
शृंगवान हे वर्षपर्वत होत. या सर्वांची ओळख आजमितीस 
पटत नाही. पण हेमकूट म्हणजे कैलास व मेरू म्हणजे पामीर हे 
बव्हंशी निश्चित झालेले आहे. हिमवान आणि मेरू हे भारताची 
उत्तर सीमा बनवतात आणि आशियाला दुसर्‍या प्रदेश्ापासून 
विलग करतात. यावरून एक सत्य प्रतीत होते ते हे, की प्राचीन 
भारतवाती केलास व पामीर या प्रदेशांना भारताच्या भौगो- 
लिक सीमांच्या अंतर्गत मानीत होते. वंक्ष्‌ नदी ही अफगाणि- 
स्तानची उत्तर सीमा आहे. ती चंद्रगुप्ताच्या काळापासून औरंग- 
जेबाच्या कालापर्यंत भारताची राजनैतिक सीमा बनून राहिली 
होती. अफगाणिस्तानच्या आसपासच्या प्रदेशाला कंबोज प्रदेश 
स्हेगत असत. पुराणातल्या भुवनकोशाच्या सूचीत ही दोन्ही 
नावे आली आहेत. 

ज्यांच्या वरून देशांतर्गत प्रदेशाच्या सीमा निडचित होतात, 
अशा परवतांना कुलपर्वेत म्हणतात. हेदेखील सात आहेत. महेंद्र, 
मल्य, सह्य, शुक्तिमान, क्टक्ष, विध्य व पारियात्र अशी त्यांची 
नावे आहेत (म. भा. भीष्म.९.११) *ओडिसापासून सुरू होणार्‍या 
हव घाटातल्या पर्वतश्रेणीला पुराणकाळी महेंद्र म्हणत. दक्षिण 
भारतातल्या पर्वतांना मल्य हे नाव होते. या मलयात नल्लमल क 
लामले ही कावेरीच्या दक्षिण भारतातली पवंत- 
लित होती. सह्याद्री हा भारताच्या पद्चिम भागात 


उत्तर दक्षिण पसरलेला पर्वत होय. सह्याद्रीच्या उत्तर टोकाच्या 


त, 


४४२ 


भारतीय संस्कृतिकोद 


अलिकडे जी पूर्वेच्या वाजूने पर्वतांची रांग पसरली आहे, तिचे 
नाव शुक्तिमान होय. तापी नदीच्या उजव्या किनार्‍यावर 
सातपुड्यापासूत महादेव प्वतापर्यंत जी एक पर्वतशृंखला पस- 
रली आहे, तिला क्रक्ष पर्वत असे म्हणत. विध्य प्रसिद्धच आहे. 
अरवली पर्वतश्रेणीला पारियात्र नाव होते. 

भारतात निरनिराळ्या पर्वतांतून उगम पावलेल्या १६० 
नद्यांची सूची महाभारतात दिली आहे. तिच्यावरून ् 
को कंदाहारमधील सुवास्तु नदी, आसामातील लौहित्य ६: 
ओडिसामधील क्र्षिकूल्या, दक्षिणेची तुंगभद्रा आणि परिचमेची 
बनास नदी या नद्यांच्या परिघधातला समस्त भूखंड माड 
भूगोलाचे अभिन्न अंग समजला जात होता. महाभारतात द 
नद्यांना विश्‍वमाता असे म्हटले आहे. राजाच्या पत्येक 
या नद्यांचे पाणी आणले जात होते. या राज्याभिषेकाला प्रत ह 
नदीच्या परिसरात वास्तव्य करणार्‍या जनपदांची संमती आर्ट, 
असा त्याचा अथ होई. जनपदांच्या 

भारतभूमीचा उत्तम परिचय तिच्यावर वसलेल्या जनपद त्मात 
रूपात होऊ शकतो. जनपद म्हणजे प्राचीन काळी स त्या 
संस्कृतीच्या लोकांनी स्थापलेल्या वसाहती होत. आजही र 
जनपदांची बरीचशी नावे अपभ्रष्ट स्वरूपात विद्यमान आहेत ह 
प्राचीन भुवनकोशवणनात जनपदांचा प्रपंच कंबोज बौ 
पासून सुरू होतो. त्याची राजधानी द्वारका होती, असे द्वारका 
ग्रंथात म्हटले आहे. सांप्रत तिळा दरवाज म्हणतात. द 
म्हणजे मध्य आशियातून वंक्ष्‌ नदी पार करून भारतात ह 
करण्याचा दरवाजाच होता. यास्काने आपल्या निज 
पतंजलीने आपल्या महाभाष्यात कंबोजाचा उल्लेख केला चि 
त्या प्रदेशाची भाषा आर्यकुलातली होती. वंक्षू नदीच्या 
वळणाजवळ मुंजानी नावाचे कबिले वसले होते. त्यांना त्यांचा 
काळी मौंजायन म्हणत. पाणिनीनेही आपल्या गणपाठात € लीत 
समावेश केला आहे. वैदिक कालात प्रसिद्ध असलेला द वं 
प्रदेश तो हाच होय (अथर्व. ५.२२-५). हिंदुकुश 
यांच्या मधला प्रदेश बाल्हीक जनपद या नावानं बदर 
जाई. सांप्रत त्याला बल्ख म्हणतात. मृंजानीच्या उत्तरेस 
खूशां हा प्रदेश आहे, त्याला पूर्वी दुव्यक्ष म्हणत. बाल्ही वि 
एक मार्गे दक्षिणेस बाणियां पर्वतश्रेणीत उतरत होता. न्ह्ण 
यांच्या पुढे कपिश जनपद होते. त्याला सांप्रत काफिरिस्तान 
तात. कपिशाला लागून गंधार होता. तो कुनड नदीपासून च््रि 
शिलेपर्यंत पसरला होता. कूनडच्या उत्तर भागात प्रदेश 
प्रदेश होता. चित्राल व पंजकोश या दोन नद्यांमधला न 
द्वारावतीक म्हणून ओळखला जात होता. सांप्रत ता ह 
म्हणतात. दीरच्या दक्षिणेस व कावुल नदीच्या उत्तरेस 


>“ 
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मद नामक कवीले वास्तव्य पाणिनीने त्याला 

हि वना क्व स्तव्य करतात. पाणिनीने त्याला मधुमत ( काबुल), वरा (वारा) व सिंधू या तीन नद्यांच्या च्य 
व अण्टा __4 मोहुंमदांच्या नट यां ह. नच ः 

हटले आहे (अष्टा ४.३.९३) . च्या शेजारी आफ्रिदी हा प्रदेश येतो, म्हणून त्याला त्रिरावतीक म्हणत. काइमीरच्या 


दि 


22272६ 1. >-4* 


० प्गात समद्र जक. 
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वायव्येस असलेला ददिस्तान हा प्रदेश पूर्वी दरद नावाने ओळ" 


छोक ँ 
होते. त्यांचे प्राचीन संस्कृत नाव आप्रीत होते. त्यांच्या 
खला जात असे. या जनपदात पैशाची बोली बोलली जात 


प्रदेश रि 
ला तीरा म्हणतात. त्यांचे संस्कृत नाव त्ररावतिक. कुभा 
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होती. गुणाढ्याची वृहत्कथा याच वोलीत लिहिली होती. 
काश्मीर हा स्वतःच एक जनपद होता. सिंधच्या पर्व किनाऱ्या- 
पासून सतल्जपर्यंतच्या प्रदेशाला पुर्वी वाहीक म्हणत. सिंध व 
जेहल्म यांच्यामध्ये सिंधू वसले होते. सांप्रत ज्याला सिंध 
म्हणतात त्याचे पुर्वीचे नाव सौवीर होते. जेहल्म व चिनाव या 
दोन नद्यांच्या मध्ये केकय जनपद होते. उत्तर पंजाबात मद्र 
जनपद असून, त्याची राजघानी शाकल ( स्यालकोट) होती. 
मद्राचे पुर्वमद्र व अपरमद्र असे दोन भाग होते. रावी आणि 
चिनाव यांच्या मधल्या भागात उद्यीनर जनपद होते. रावीच्या 
पुर्वेस हिमाल्यापर्यंत त्रिगर्तदेश पसरला होता. पाणिनीने त्रिग- 
ताच्या सहा गणराज्यांचा उल्लेख केला आहे. पुवे पंजाबात 
सर्वात मोठे कुरू जनपद होते. सरस्वतीपासून गंगेपर्यंतचा प्रदेश 
कुरू जनपदात समाविष्ट होता. हस्तिनापूर ही याची राजघानी 
होती. भारतीय इतिहासात या कुरू जनपदाचा सांस्कृतिक व 
राजनेतिक प्रभाव दीर्घ कालपर्यंत सर्वोपरी होता. 
पंचाल (वरेळीपासुन कनौजपर्यंत गंगेच्या दोन्ही तीरांचा 
प्रदेश), शूरसेन (मथुरा) , शाल्व (अल्वारपासून बीकानेरपर्यंतचा 
उत्तर राजस्थानचा भाग), मत्स्य (जयपुरे धरून आजूबाजूचा 
प्रदेश, किरात (संभवत: नेपाळ ) , काशी-कोसल (उत्तर प्रदेशाच्या 
मध्य व पुर्व भागातील अधिकांश प्रदेश ) ही मध्य देशातली मुख्य 
जनपदे होती. प्राच्य जनपदात अंग, विदेह, मगध, पृंडवर्धन (उत्तर 
बंगाल), व मलद ( माल्यह) ही जनपदे प्रमुख होती. 
त्यानंतर गंगेच्या दक्षिणेसही आर्यांच्या वसाहती मांडल्या 
जाऊ लागल्या. या नव्या वसाहतींचे नाव त्यांनी वर्धमान ठेवले. 
वर्धेमानच्या दक्षिणेस सोम जनपद होते.गंगा-सागरसंगमाचा भाग 
समतट या नावाने ओळखला जात असे. त्याच्या पुर्वेस जिथे 
गंगा व ब्रह्मपुत्रा यांचे प्रवाह समुद्राला मिळतात, त्याच्या पदचि- 
मेस वारिषेण (वारिसाल ) व पुर्वेस सूरमस ही जनपदे होती. 
सुरमसचा उल्लेख पाणिनीने केला आहे (अष्टा. ४.७.१७० ). 
त्यावरून असे कळते, की सनपूर्वे ५०० वर्षांच्या आधी सुरमा 
नदीचे खोरे व पहाडी प्रदेश यांमध्ये आर्यांचा प्रवेश होऊन 
चुकला होता आणि आसामपासून पंजावबप्थयंतचा आडवा पट्टा 
भारतीय संस्कृतीचे एक अभिन्न अंग बनला होता. 
भारताचा मधला विस्तृत भूप्रदेश विध्य पर्वताच्या भूगोलाशी 
संबंधित आहे. ही भूमी मेखलेसारखी (कमरपट्टा) असल्या- 
कारणाने संभवत: विध्यपर्वतातील नर्मदा व शोण या नद्यांच्या 
उगमस्थानाच्या भागाला मेकल असे नाव पडले असावे. अवंती 
(माळवा) ,चेदी ( जवल्प्रपासून ओंकारमांधातापर्यंतचा प्रदेश 10 
कोसल (छत्तीसगढ), त्याच्या पूर्वेचा उत्कळ ही महाजनपदे 
होती. या जनपदांनी भारतीय इतिहास घडविण्यात महत्त्वाची 


डडड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


भूमिका वजावली आहे. मध्य भागातील छोट्या ननपरवातर १ 
(बघेल्खंड) , द्ार्ण (विदिद्या व तिच्या आसपासचा लर 
निषध (नरवर किवा नळपूर) भोज (चंबळ व वतास यांचे 
व अनूप (माहिष्मती) यांची गणना होती. वच्छ मोह 
शर्पारक (सोपारा), नासिक्य, भूगुकच्छ, त: 
(मही नदीचा तीरप्रदेश), सुराष्ट्र (काठियावाड), जय 
(पाटनजवळचा सरस्वतीचा किनारा), आनर्ते (उत्तर गु 
व अर्बुद (अवूचा पहाड) ही पर्चिमेची जनपदे होत. 
भारताचा एक मोठा भूभाग दक्षिणापथ या नमल, 
आहे. भारतीय जनपदांचा क्रमश: विस्तार होता होता, ; 
दक्षिण टोकास असलेल्या कन्याकुमारीपर्यंतचा समस्त पी 
भारतीय संस्कृती व भूगोल यांचे अभिन्न अंग वनला. ह. 
राच्या तीराने अगस्त्य व परिचिम सागराच्या तीराने दोघांनी 
हे दोन महापुरुष दक्षिणेत टोकापर्यंत गेळे आणि त्यात 
दक्षिणापथात वैदिक संस्कृतीचा विस्तार केला. पुढ सहकार्य 
रामाच्या कालात रामाने दक्षिणेतील जातीजमातींचे 
मिळवून लंकेवर चढाई केली आणि रावणाचा वध म ्ाभिपेक 
परत आणले. अयोध्येत परत गेल्यावर रामाला रार क्षिणा- 
झाला आणि तो “ आसमुद्रक्षितीश ' वनला. रामकली 
पथाचे उत्तरापथाश्ी राजकीय व सांस्कृतिक ला... 
झाले आणि पुढच्या काळात ते कधीही खंडित झाले 


दि 
गोदावरी, कृष्णा, तुंगभद्रा, कावेरी व ताड वरांची 
णेतल्या मुख्य नद्या आणि त्यांच्या साहाय्यक न धी 


ण 
प्राय: संस्कृतातूनच निघाली आहेत. ही नावे चो गोद 
बरोबरच सांस्कृतिक एकतेविषयीही संकेत करतात. बनवासी) 
वर्णनानुसार पांड्य, केरल, चोल, वनवासक (हावरीची 
महाराष्ट्र, माहिषक (हेद्रावादचा प्रदेश), शबर कक रोटे संभ” 
साहाय्यक नदी शबरी हिच्या काठचा प्रदेश), आट ( बानदेर)” 
वत: बस्तर), मूलक (औरंगाबादचा प्रदेश), अशमक (८. 
विदर्भ, कुंतल आणि आंश्र ही दक्षिणेतली मुख्य विर्मित 

भारतीय देश - जनपदांच्या काळानंतर पयताड युर्वि” 
भूभाग वेगवेगळे देश या स्वरूपात ओळखले जाऊ . नकुल 
ष्ठिराच्या राजसूय यज्ञाच्या निमित्ताने भीम, अर्जुन, करेला. यी 
सहदेव या चार पांडवांनी चारही दिश्ांना मि महाभार्र 
दिग्विजयात त्यांनी जे देश जिंकले, त्यांची नामावरळ अंत” 
ताच्या सभापर्वात दिलेली आहे. तिच्यावरून भारतातल्य र. रट, 
गेत देशांची नावे कळून येतात, ती अशी- पुलिंद, कुदूर्क, 
आनतं, शाकल्द्वीप, आंतरगिरी, वहिर्‌गिरी, झप ॥ 
पंचगण, काइमीर, लोहित, त्रिगर्त, दावे, कीकनद, कुर त्रटरषिवी, 
चोल, बाल्हिक, कांबोज, दरद, लोह, परमकांबोज, 
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किपुरुष, थाटक, कुरू, पांचाळ, विदेह, द्शार्ण, चेदी, कोसल, 
गोपाल्यक्ष, उत्तरकोसल, मल्लराष्ट्र, फल्लाट, सुपाक्ष्वे, मत्स्य, 
महावली, मलद, अनघ, अभय, नेपाळ, मल्ल, शर्मक, वर्मक, 
शक, बेर, सुंह, कसुंह, मगध, डंडूक, वंग, करवट, लोहित्य, 
शूरसेन, निषाद, गोक्यंग, नरराष्ट्र, सेक, अपरसेक, कुलिंद, 
पांड्य, सुराष्ट्र, केरल, वनवासी, करहाटक, द्रविड, उंड, आंध, 
तालवन, कलिंग, उष्ट्रकणिक, रमणीय, आखीपुरी, रोहीतक, 
मरुभूमी, शैरीषक, महोत्थ, शिवी, अंबठ, मालव, पंचकर्पट, 
माध्यमिक, वाटधाण, पंचनद, रामठ, खार, हूण, मद्र, म्लेंछ, 
पल्ह्व, किरात, यवन, शक, इत्यादी. 

_ भारतीय नकाशावर दृष्टी टाकल्याने त्याच्या दक्षिणेस पस- 
रलेल्या भारतीय महासागराकडे ध्यान आक्रृष्ट होते. भारताचे 
दक्षिण टोक जणू महासागराच्या अंगात घुसले आहे. भारताच्या 

म अंगाला जो समद्र आहे, त्याचे प्राचीन नाव रत्नाकर 
होते. कालिदासाने या नावाचा उल्लेख केला आहे (रघु. 
१३.१), पुर्वेच्या बंगालच्या उपसागराला महोदधी असे म्हणत. 
धनुष्कोटीच्या तीर्थावर जेव्हा यात्रेकरू स्नानसंकल्प करतात, 
तेव्हा € मी रत्नाकर व महोदधी यांच्या संगमावर स्नान करीत 
आहे' असे म्हणतात. या दोन्ही समुद्रांच्या हजारो मेळ पस 
शेल्या तीरावर प्राचीन कालापासून अनेक जलपत्तने (बंदरांची 
) होती. शूर्पारक, भरुकच्छ (भडोच) ही रत्नाकरावरची 
गीन मोठी बंदरे होत. कावेरीपत्तन (कावेरीच्या मुखाजव- 
पुहार नगर), मसुलीपत्तन, विशाखापत्तन, कलिंगपत्तर, 
ही महोदधीवर'ची प्राचीन बंदर नगरे होत. इथून 

भारताचा व्यापार देशोदेशी चालत होता. 
एकंदरीत भारतीय भगोलाचा चारही दिशांनी विचार केला 
काही सत्ये प्रचीतीस येतात, ती अशी-7 पुराणांतील 
१ त्याच्याही पुर्वीच्या भूगोलवर्णनाप्रमाणे उत्तरेस बाल्हिक व 
केबोज (वल्ख व मध्य आशिया) इथवर भारतभूमीचा विस्तार 
जात होता. त्या वेळची भौगोलिक सीमा वंक्ष्‌ नदी ही 
होती. ही सोमा पक्चिमेच्या हारहूरक (अरगंदाब) ला धरून 
र जोर चिस्तानच्या पारदप्रदेशा (हिंगुलाज) मकी गेली होती. ह तुक 

त गंगेची सर्वात उत्तरेची उगमधारा जंस्कर पवतात होती व 
भारताची उत्तर सीमा होती. आजही जवळजवळ तीच उत्त 
सोमा आहे. केलास व मानस सरोवर ही प्राचीन काळापासुन 
रतीय भूगोलात अंतर्भूत आहेत. राजद्ेखराने म्हटले आहे-7 

झुमारीपुरात्‌ प्रभति बिन्डुसरोवधि चक्रवतिक्षेत्रम्‌ । 
य जु (काव्यमीमांसा अ. १७) 
थेन कन्याकुमारीपासून बिदुसरोवरापर्यंत (मानस सरोवर) 
चक्रवतिक्षेत्र अर्थात राष्ट्राचा विस्तार आहे. 


भ 


डड५ 


भातर 


पूर्वेस लोहित्य-प्रागुज्योतिपपर्यंत भारतीय सीमेचा विस्तार 
होता. त्याच्या पलिकडे ब्रह्मदेश, चीन व तिबेट या धनुष्याकार 
भागात किरातांची वस्ती होती, असे विष्णू पुराणात म्हटले आहे 
(२.३.८). दक्षिण दिशेस कन्याकुमारीपर्यंत भारतभूमीचा अखंड 
विस्तार होता. भारताच्या आग्नेयीचा द्वीपसमूहही भारतीय 
द्वीपसमूह या नावाने ओळखला जाई. एका काळी भारतभूमी- 
चाच तो भाग होता. 
लोक - श्री. रवींद्रनाथ ठाकूर यांनी भारताला महामानवेर 
सागर अर्यात मानवाचा महासागर असे म्हटले आहे. या सागरात 
कोणकोणत्या जातीजमाती एकत्र येऊन सागररूप बनल्या आहेत, 
त्याविषयी त्यांची एक कविता अशी- 
हे मोर चित्त, पुण्यतीर्थे जागो रे धोरे 
एई भारतेर महामानवेर सागर-तौरे । 
केह नाहि जाने, कार आव्हाने, कत सानुषेर धारा, 
दुर्वार स्रोते एलो कोथा हते, समुद्रे हलो हारा । 
हेथाय आयं, हेथाय अनायं, हेथाय द्राविड चीन, 
हाक-हूण-दल, पाठान-मोगल एक देहे हलो लोन । 
रणधारा वाहि, जयगान गाहि, उन्साद कलरवे, 
भेदि मरु-पथ, गिरि-पर्वत यारा एसेछिलो सबे । 
तारा मोर साझे सवाई विराजे केहो नहे नहे प्र, 
आसार शोणिते रयेछे ध्वनित तारि विचित्र स्र । 
भावार्थ- भारतदेश महामानवतेचा सागर आहे. हे माझ्या 
हृदया! या पवित्र तीर्थाकडे श्रद्धेचे डोळे उघडून पाहा. कोणा- 
लाही ठाऊक नाही, की कोणाच्या आव्हानामुळे मानवतेच्या 
इतक्या अनेक धारा वेगाने वाहत वाहत कुठून कुठून इथे आल्या 
आणि या महासागरात विलीन होऊन स्वत:चे नाव गमावून 
बसल्या. इथे आर्य आहेत, अनार्ये आहेत, द्रविड आहेत आणि 
चिनी वंशाचे लोकही आहेत. शक, हुण, पठाण, मोगल, इ. न 
जाणो किती जातींचे लोक या देशात आले आणि सवेच्या सर्वे 
एकाच शरीरात सामावून एक होऊन गेले. कधीकधी जे लोक 
रणधुमाळी करीत, उन्मादाचे व उत्साहाचे विजयगीत गात 
गात रेगिस्तान पार करून आणि पर्वत उल्लंघून या देशात आले, 
त्यांच्यांतल्या कोणाचेही वेगळे अस्तित्व सांप्रत जाणवत नाही. ते 
सवे माझ्या आत विराजमान आहेत. माझ्यापासुन कोणीही दूर 
नाही. माझ्या रक्‍तात सर्वांचा सूर ध्वनित होत आहे. 
या कवितेचे रहस्य समजावून सांगत असताना श्री. रामधारी- 
सिह दिनकर लिहितात- 
रवींद्रनाथांची ही महामानवतेची अनुभूती काल्पनिक लसून 
वास्तवपूर्ण आहे. जो देश अनेक जाती व अनेक वंश यांची 
मीलनभूमी बनला, त्यातला कोणीही माणूस असा दावा करू 


भारत 


शकणार नाही, की आपल्या देहात कोण्या अन्य जातीचे  रक्‍त- 
वाहत ताही. त्यावप्रमाणे आपण जो धर्म पाळतो, जी संस्कृती 
मानतो आणि ज्या विचारांना राष्ट्रीय विचार म्हणून अभि- 
मानाने जोपासतो, त्यांच्या उगमाचेही कोणते एक निकषचित स्थान 
नाही. हिदूंचा धर्म आणि त्यांची संस्कृती वेदांतून निघाली आहे, 
हा अभिनिवेशही व्यर्थ आहे. ज्या जाती सांप्रत वन्य समजल्या 
गेल्या आहेत आणि सवणं हिंदु समाज ज्यांना अजून हीन लेखतो, 
अक्षया या जातींकडून आपल्या पुर्वजांनी एखादा विचार, एखादा 
धरम, एखादे उपकरण उघार घेतले असण्याचीही हा नाड डच आहे. 
आर्यांचे या देशात आगमन होण्यापूर्वी भारताला धर्म व संस्कृती 
नावाच्या वस्तूच माहीत नव्हत्या; आर्यांनी त्यांचा उच्चार व 
प्रचार केला, हा अहंकारही मिथ्या आहे. तसे पाहिले, तर सभ्य- 
तेच्या बाबतीत द्रविड लोक आर्याँपेक्षा श्रेष्ठ होते. त्यांनी शारी- 
रिक ताकदीत आर्यांकडून हार खाल्ली; पण त्यांच्या कित्येक 
संस्कारांनी आणि धर्मकल्पनांनी आर्यांना प्रभावित केले होते, 
यात शंका नाही. 
आर्ये लोक या देशाचे अंतिम विजेते होत, असे म्हणणेही 
चूक आहे. बुद्धाच्या पूर्वी भारताच्या ईशान्य कोपऱ्यातून मंगोल 
लोकांचे आगमन सुरू झाले. संस्कृत साहित्यात त्या लोकांनाच 
किरात म्हटले आहे. मौर्य राजवंद्याच्या पतनानंतर भारताच्या 
वायव्य कोपऱ्यातून इतर लोकांचे आगमन भारतात सुरू झाले. 
पुढे याच मार्गाने युएची, शक व आभीर या लोकांच्या 
झुंडीच्या झुंडी भारतात आल्या आणि त्यांनी सिंध, पंजाब व 
मथुरा येथे आपली राज्येही स्थापली. गुप्त राजांच्या कारकिर्दीत 
आणि त्याच्याही पूर्वी काही काल इथे हूणांचे व त्यांच्या नंतर 
तुर्कांचे आक्रमण झाले. ते लोक त्यावे 


ळी मुसलमान नव्हते. आज 
या साऱ्यांचे वेगळे अस्तित्व कुठेच प्रतीत होत नाही. ते सारे 


इथल्या विशाल मानवसरोवरात विलीन झाले. 
या ज्या वेगवेगळ्या टोळ्या भारतात आल्या, त्यांपैकी प्रत्ये- 
कीची कोणती ना कोणती तर्र 


री भाषा होती; कोणता ना कोणता 
होता. त्यांच्या कोणत्या ना कोणत्या जाती, ख्ढी व 
सवयी असतील. त्यांचे काही कथागाथात्मक 


क मोखिक साहित्यही 
असेल. त्यांचे काही नृत्य-नाटकादी मनोविनोदनाचे प्रकारही 
असतील. पण यांपैकी कशाचे वेगळे 


ही आज वेगळे अस्तित्व नाही 
आगमनाच्या पुर्वी जे जे लोक इथे आले, तेते 
, भारतीय बनले. त्यामुळे भारतीय जनता ही 
द्रविड वंशाचीही नाही. ती 


मुसलमानांच्या आगमना 


व भिन्न मतावलंबी यां यांच्यामध्ये 


ढा 


शिडिग्ा संस्कृतिकोदा 


व्यापक प्रमाणात झालेली नाही. गोरा, सावळा, काळा आणि 
पिवळा हे जगातील मानवांचे वरण होत. या चारही रंगांचे भरपुर 
मिश्रण भारतीय जनतेत झालेले आहे. हू 
जगात ज्या ज्या म्हणून जाती अस्तित्वात आहेत, त्या सर्वांचा 
मूळ वंश कोणता हे भाषा व शरीरविज्ञान या साधनांच्या द्वारे 
ठरवण्याचा प्रयत्न मानववंशक्ास्त्रज्ञांनी केला आहे. सातव 1 
जाणण्याची पहिली कसोटी रंग ही आहे. शास्त्रज्ञांचे एक 
सामान्य मत असे, की गोर्‍या रंगाचे लोक आर्य वंशाचे आहेत व 
काळ्या रंगाचे लोक आर्येतर वंशाचे अथवा आर्य आणि आर्य 
तर जातींमध्ये विवाहामुळे जे रक्‍तमिश्रण झाले, त्यापासुन 1 
ठेले आहेत. डोक्याच्या कवटीची लांबी-हंदी पाहूनही वंश ठखव 
तात. त्याचवरोबर नाकाची उंची, रुंदी, त्याचा उभटपणा कक 
चपटेपणा या गोष्टींवरूनही वंशाविषयी अनुमान की, 
त्याचप्रमाणे माणसाचे शरीर, घडण, त्याची उंची, त्याचा ज की 
(ल्हान किवा मोठा) या गोष्टीही वंश ओळखण्याच्या 
उपयोगी पडतात. मानववंशक्रास्त्रज्ञांनी जगातल्या शिण 
मुख्यत: तीन वंशांत वाटल्या आहेत. पहिला वंश गोऱ्या ल 
यांना कॉकेशिअन म्हणून ओळखले जाते. दुसरा वर्ण होकांना. 
लोकांचा. यांना मंगोल म्हटले जाते. तिसरा काळ्या € _ ह 
या लोकांना इथोपियन वंशाचे समजतात. बाकीचे रंग की, 
तीन रंगांपैकी दोन रंगांच्या मिश्रणातून किवा हवासा" 
बदलातून निर्माण झाले आहेत, असे समजतात. भारतीय गाच्या | 


तेत या तीन्ही रंगांचे प्रतिनिधी विद्यमान आहेत. त्यामुळे जंव. 


दृष्टीनेही भारतीय मानवता ही विदववमानवतेचेच एक 
प्रतीक ठरते, असे श्री. रामधारीसिह म्हणतात. डि 

दुसर्‍या दृष्टीने विचार, केला तर भारतात पुढील चा 
रचे लोक आढळतात- कु 

(१) आकृती ठेंगणी, रंग काळा, नाक संद व र्- 
अशा वर्णनाचे लोक सामान्यपणे जंगलात राहतात. हे त 
व द्रविड यांच्याही पूर्वी या देशात येऊन वसले होते. वर नेक जग 
नाची शतकानुद्वतके सवय लागल्यामुळे आजही हे ल॑ 
लात राहणे सुखाचे मानतात. 


बरवे 
(२) शरीर ठेंगणे, रंग काळा, डोके लांबट, कपाळा र 
केस 
। 


(यी 


ढु द्वारी 
राठ, नाक उभट आणि फुललेले. हे लोक रंग व दाखव 
रचना या दृष्टींनी आदिवासी लोकांशी आपले सा. वाग 
तात. पण ते आदिवासींहन सर्वथा भिन्न आहेत. विंध्य 


पुर 

कांचे बैपु 

तळवटी आणि सार्‍या दक्षिण भारतात याच लो च्याही 
आहे. हे द्रविड 


वंशाचे लोक असून, यांचे पर्वणी आय 
आधी भारतात 


आले आणि त्यांनी पहिल्या प्रथम या 
नागरी संस्कृतीचा पाया घातला. 


देश 


खंड सहावा 


(३) शरीर उंच, वर्ण गव्हाळी किवा गोरा, दाढीमिशी 
दाट, मस्तक लांब व नाक पातळ आणि उंच टोकदार. हे लोक 
आर्य वंशाचे समजतात. वैदिक आर्यांचे जे रंगरूप क्र्‌ग्वेदादी 
साहित्यात आढळते, त्या वर्णनाशी हे लोक पुर्णपणे जुळत नाहीत. 
इथल्या उष्णतेमुळे त्यांच्या रंगात काळी झाक आली आहे 
आणि त्याचबरोबर द्रविड व आदिवासी या जातीशी त्यांचे जे 
विवाहसंबंध घडून आले, त्यामुळेही त्यांचा वर्ण बदलला आहे. 

(४) मस्तक रुंद, रंग पिवळसर काळा, शरीर चपटे, नाक 
पसरट आणि तोंडावर दाढी-मिद्यांची उगवण कमी. हे लोक 
मंगोल वंशाचे समजतात. आसाम, भूतान, नेपाळ, उत्तर प्रदेश, 
पंजाब, बंगाल आणि काइमीरचा उत्तर भाग या ठिकाणी हे 
लोक आढळतात. हे लोक आर्यांच्या नंतर तिबेट व चीन या 
देशांतून भारतात आले आणि वसले. 

अशा प्रकारे प्राचीन काळात आर्य, द्रविड, आदिवासी व 
मंगोल या मानववंश्ांनी या देशात येऊन भारतीय जनतेची 
रचना केली. आपण ज्यांना आदिवासी म्हणतो, त्यांच्यामध्य 
निग्रो व आग्नेय नावाच्या दोन वंद्यांचे लोक सामील आहेत. या 
दोन जातींच्या मिश्रणाने बनलेले लोक मुंड किवा शबर य़ा 
नावाने ओळखले जातात. वु 

भाषाविज्ञानाची कसोटी - भाषाविज्ञानाच्या दृष्टीने पाहि- 
ल्यास या देशात शे. ७६-४ आर्यभाषी, शे. २०६ द्राविडभाषी व 
शे. ३ शबर-किरातीभाषी आहेत, असे श्री. जयचंद्र विद्या- 
कार म्हणतात. मंगोलवंशाच्या लोकांची भाषा तिंबेटी-चिनी 

परिवाराची भाषा आहे. या देशात आल्यावर त्यांच्यावर आर्य- 
भाषांचाही बराच प्रभाव पडला. कन्नड, तेळुगू, तमिळ व मल- 
याळम या द्रविड परिवाराच्या भाषा होत. या भाषांचे क्षेत्र 
दक्षिणेपुरतेच मर्यादित आहे. या भाषांचे अनेक शब्द व प्रयोग 
आयंभाषांमध्ये मिसळन गेले आहेत" बिहारमधील उडव जसा 
जी भाषा बोलते, ती द्राविड वळणाची आहे. हिंदी, उदू, ब गाली, 
मराठी, गुजराती, उडिया, पंजाबी, असमिया, इ. भाषा या 
आर्यभाषा असून, त्या संस्कृत प्रवाहातून उगम पावल्या आहेत. 
भारताच्या बाहेर आर्यभाषांचा संबंध-इंडो जमंन भाषासमूहाशी 
आहे. इंडो-जर्मन परिवाराच्या भाषांमध्ये जी समानता आहे, 
तिच्यावरून असे अनमान केलेले आहे, की भारतीय आर्ये ज्या 
मूळ परिवारातले होते, त्याच परिवारातून समस्त युरोपीय लोक 
आहेत. भारतात वसलेल्या मानववंशाचे विवेचन 

केरीत असताना डॉ. सुनीतिकुमार चटर्जी म्हणतात - 
भारतीय जनतेचे विभाजन ऑस्ट्रिक अथवा कया क 
वे इंडो-जमन या तीन भाषासमूहांमध्ये करता येते. निग्नोंपासून 
प्रारंभ होऊन आर्यांपर्यंत जे कोणी लोक या देशात आले, त्यांच्या 


डॉड७ 


भारत 


भाषा वरील तीन भाषांमध्ये समाविष्ट आहेत. सामान्यपणे 
असे समजतात, की भारतात पहिले आगमन निग्नो मानवांचे 
झाले. ही जमात अरबस्तान व इराण यांच्या किनार्‍्या-किनार्‍याने 
भारतात आली. आफ्रिकेतुनही आली असण्याची शक्‍यता आहे. 
निग्नरोंची एक शाखा भारतातून निघून ऑस्ट्रेल्यामध्ये गेली 
आणि आजतागायत ती तिथे विद्यमान आहे. भारतात मात्र 
निग्नो मानववंदय जवळजवळ नामशेष झाला आहे. अनुमान 
असे आहे, की पाठीमागून आलेल्या आग्नेय लोकांनी त्यांचा 
संहार केला असेल किवा ते लोक आग्नेय मानवसमूहात मिस- 
ळून गेल्यामुळे त्यांचे पृथक अस्तित्व नष्ट झाले असेल. सांप्रत 
त्यांची थोडीशी निशाणी दक्षिण भारतातल्या आदिवासी आणि 
आसाममधल्या अंगामी नागा जमातीत शिल्लक उरली आहे. 
जेव्हा आर्य या देशात आले, त्या काळी निग्नो जमात भारतातून 
नष्ट झालेली होती. भारतीय जनसंख्येतला बराच मोठा भाग 
आग्नेय जमातीतून विस्तारलेला आहे. या वंश्याचे लोक विध्य 
पर्वेतश्रेणी घरून मादागास्कर व प्रशांत महासागरातील इस्तर 
द्वीपे इथवर पसरलेले आहेत. यांचे भारतात आगमन निग्नोंच्या 
नंतर झाले. भारतातले कोल व मुंड; ब्रह्मदेश व इंडोचीन 
यातील मोन्ख्मेर; निकोबारी, त्याचप्रमाणे इंडोनेशियन, मेल- 
नेशियन व पॉलिनेशियन हे गडद क्राळे लोक याच आग्नेय- 
वंशाची मिश्र संताने होत. आग्नेय जाती ही एखादी स्वतंत्र 
जाती होती किंवा ती द्रविडांच्याचा कोणत्यातरी शाखेतून 
निघाली याविषयी काही मतभेद आहेत. श्री. रत्नस्वामी म्हण- 
तात, की आग्नेय लोक द्रविडांचेच वंशज आहेत. 

आर्यांच्या आगमनप्रसंगी आग्नेय लोक सिंधू नदीच्या खोर्‍्या- 
तही वसले होते. आर्यांनी त्यांना निषाद म्हटले आहे. सन 
पूवे १५०० वर्षे या कालापूर्वीच पूव भारतातले बहुतेक लोक 
आर्यांच्या सांस्कृतिक चौकटीत दाखल झाले होते. आर्यांच्या 
आगमनकाली द्रविड व आग्नेय हे लोक शेजारधर्माने राहत होते. 

नेसगिक विभाग - भोगोलिक रचनेच्या आधारावर भार- 
ताचे तीन भाग स्पष्टपणे पडतात, ते असे - (१) द्वीपकल्पीय 
विभाग (२) उत्तरेची विस्तीर्ण पवेतमाला व (३) या दोहोंच्या 
मधले विश्याल मैदान. 

(१) ढीपकल्पीय विभाग - हा भारताचा प्राचीनतम भूखंड 
आहे. याची निर्मिती पृथ्वीच्या अन्य प्राचीनतम भूखंडा प्रमाणे 
आद्य महाकल्पात झाल्याचे सांगतात. तेव्हापासून हा भूभाग 
स्थलप्रदेश म्हणूनच राहिला असून, तो कधीही समुद्राच्या पाण्या- 
खाली गेला नाही. यामध्ये आढळणारे दगड मृख्यत्वे ग्रॅनाईट, 
नाइस व शिस्क आहेत. याचे दुसरे वैशिष्ट्य हे, की अति- 
प्राचीन काळापासून हा प्रदेश धरणीकंपापासून मुक्‍त आहे. या 


भारत 


भागात भूकपर्निमित पर्वत आढळत नाहीत. जे आहेत ते अव- 
शिष्ट किवा घषित वर्गातळे आहेत. अरवली पर्वेतही एक अव- 
शिष्ट पर्वतच आहे. याची निमिती अत्यंत प्राचीन काळी 
जाळी असुन, निर्माणसमयी त्याचा विस्तार हिमालयाच्या पर्वत- 
श्रेणीप्रमाणेच होता. पण सांप्रत त्याचा केवळ एक अंश शिल्लक 
उरला आहे. पूर्वेव व पद्चिमेचा घाट हेही अवशिष्ट 
हाडांपेकीच आहेत. अत्यंत प्राचीन कालापासून स्थिर व स्थल- 
भाग राहिल्यामुळे या पठाराच्या ठिकाणी अनावृत्तीकरण- 
शक्‍ती निरंतर काम करीत राहिल्या आहेत. त्याचा परिणाम 
म्हणून याचा वराचसा भाग घासला गेला आहे. पोटातले 
प्राचीन खडक जमिनीच्या पृष्ठभागावर आले आहेत आणि 
नद्या खालच्या तळापर्यंत खाली पोचल्या आहेत. 
हा भाग म्हणजे एक विस्तृत पठार आहे. हे पठार सर्वात जुन्या 
स्थल्खंडाचा अवशेष असुन, मुख्यत्वे कठीण व दाणेदार सूपां- 
तरित शिलाखंडांनी वनले आहे. हे तीन बाजूंनी पर्वतश्रेणींनी 
घेरलेळे आहे. याच्या उत्तरेस विध्य व सातपुडा हे पर्वत 
आहेत. नर्मदा नदी त्यातूनच पड्चिमेकडे वाहते. सातपुड्याच्या 
पर्वतश्रेगीने भारताचे उत्तर व दक्षिण असे दोन भाग वनले 
आहेत. पूर्वेच्या अंगाने महादेव व मैेकाल नामक पर्वतश्रेणी 
आहेत. पद्चिमेस पश्‍चिम घाट आहे. पूर्वेलाही असाच घाट असुन, 
तो पर्चिम घाटापेक्षा उंचीला कमी आहे. पुर्वेचा घाट केवळ 
कमी उंचीचा आहे; एवढेच नव्हे, तर बंगाळूच्या खाडीत आत्मा- 
पेण करणार्‍या महानदी, गोदावरी, कृष्णा व कावेरी या नद्यांनी 
कित्येक ठिकाणी तो उभाच्या उभा कापळेला आहे. हे दोन 
घाट नीलगिरीच्या पहाडात एकत्र मिळतात. त्या ठिकाणी 
दोडुबेट नामक ८७०६ फूट उंचीचे पर्वतशिखर आहे. नील- 
गिरीच्या दक्षिणेस अन्नमलई व वेलची हे पर्वत आहेत. वायव्येस 
विध्य व अरवली या पर्वतांच्या मध्ये माळव्याचे पठार असुन, 
ते लाव्हारसापासून निर्माण झालेले आहे. अरवली पर्वतश्रेणी ही 
दक्षिणेत गुजरातपासून उत्तरेस दिल्लीपर्यंत कित्येक पर्वतांच्या 
रूपाने आढळून येते. या पर्वतात अबूचा पहाड हा मुख्य आहे व 
तो ५६५० फूट उंच आहे. ईशान्येस छोटा नागपूरचे पठार 
आहे. इथली राजमहल ही टेकडी द्वीपकल्पीय पठाराची 
ईज्ञान्य सीमा बनते. पण आसामचे शिलाँग पठार हेही हीप- 
कल्पीय पठाराचाच भाग असून, ते गंगेच्या मैदानाने मुख्य 
भागापासून अलग केलेले आहे. दख्खनच्या पठाराची सर्वे- 
सामान्य उंची १५०० फूट ते ३००० फूट आहे. त्याचा उतार 
पडिचिमेकडून पुर्वेकडे आहे. पठाराच्या पुर्वे-पडचिम किनार्‍या- 


वर उपजाऊ मैदाने आहेत. पदचिम किनाऱ्याचे मैदान संकीणं 


असून, त्याच्या उत्तर भागाला कोकण व दक्षिण भागाला मल- 


डडट 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वार म्हणतात. पुर्वेकडचे मैदान याहून थोडे रुंद आहे द 
उत्तरेस ओडिसापासून दक्षिणेस कन्याकुमारीपर्यंत पसरले आहे. 
(२) हिमालयाच्या पर्वतश्नेणी - यांची भूगर्भीय का, 
द्वीपकल्पीय प्रदेश्ाहुन वेगळी आहे. जरी याच्या काही भागां 
प्राचीन शिलाखंड आढळत असले, तरी बहुतांशी हा ही. 
परतदार खडकांच्या द्वारे निमिलेला आहे. या परवंतश्रेणींचं 
निर्मिती भूकंपाच्या द्वारे झाली आहे. द्वीपकल्पीय भागात ज्या 
प्रमाणात अनावृत्तीकरणशक्‍्ती काम करतात आणि प 
घडवून आणतात, त्याप्रमाणे ते या पर्वतश्रेणीत झालेले ह. 
इथल्या नद्या अजून तरुण आहेत आणि त्या आपले पात्र क. 
रीत खोल खोल नेत चालल्या आहेत. त्यामुळे या कल. 
खोल, संकीर्ण व सुळक्‍्यांची दरीखोरी निर्माण झाली आ 
(३) उत्तरभारतीय मदान - भूवैज्ञानिक दृष्टीने हे स्‌व 
अलिकडचे आणि कमी महत्त्वाचे आहे. हिमालयपर्वतश्रेणीच्या 
निर्माणसमयी उत्तरेकडून धरणीकंपाची लाट आली .. 
तिच्या धक्क्याने द्वीपकल्पाचा उत्तर किनारा खाली घसरला 
गेला आणि त्यामुळे एक विश्ञाल खड्डा तयार झाला. दु 
हिमाल्यातून निघणार्‍या नद्यांनी हा खड्डा भरण्याचे काम कशी 
केळे आणि कालांतराने ते एक विज्लाल मैदान बनले. आणि 
प्रकारे हे मैदान मुख्यतः हिमाचलातल्या नद्यांतून आलेल्या ग्रां 
पसरलेल्या गाळाने वनळे आहे. यात वाळू आणि ल्य, 
थर आढळतात. हे विस्तृत मैदान जवळजवळ समतल मद 
उत्तर भारतातल्या गंगा, सिंधू व ब्रह्मपुत्रा या नद्या 
गतीने समुद्राला भेटायला जातात. जाऊ ब 
आथिक दृष्ट्या हा प्रदेश देशाचा सर्वांत अधिक उप: स 
विकसित भाग आहे. प्राचीन कालापासून हे मैदान क 9 
तीचे केंद्र होऊन राहिले आहे. इथे शेतीव्यतिरिक्‍त अनेक असन, 
घंद्यांचे जाळे पसरलेले आहे. या भागात शहरे पुष्कळ अर्ई 
देशाची जवळजवळ दोन तृतीयांश लोकसंख्या या 
वसलेली आहे. वर्षांच्या 
भूरचना - भरतखंडाची भूरचना लक्षावधी व भाग 
काळात, निरनिराळया वेळी झाली आहे. त्याचा कीक 
पृथ्वीचा पृष्ठभाग घट्ट झाला, त्या काळात बनलेला नक, र 
भूखंड पुर्वी एका महान खंडाचा भाग होता. त्या महात पाद 
गोंडवन असे नाव देण्यात आले आहे. ते खंड द. आफ्रि सह्ापर्वरव 
द. अमेरिकेपर्यंत पसरले होते. त्याच्या मध्यभागी स॑ नराच्या 
राजी उभी होती. उत्तरेला अरवलीपर्वतश्रेणी असून, 
पलीकडे मध्य युरोपपासून ब्रह्मदेशापर्यंत एक विशाल तील 
होता. त्याला पाथोधी असे म्हणतात. कालांतराने भूग 


७ मळे [ला 
प्रचड उल्थापालथीमु हिंदी महासागर निर्माण क्ष 


शी “प 


णि 


खंड सहावा 


भारत हे द्वीपकल्प वनून वेगळे झाले. हा वहुतेक भूभाग अग्नि- 
जन्य खडकांचा बनलेला असून, त्यात भूकंपामुळे फारशी मोड- 
तोड झालेली नाही. या भागातील अरवली, सह्य व पुवेघाट 
हे पर्वत अवशिष्ट किवा घ्षित वर्गातले आहेत. 

दीघे कालानंतर भूगर्भात पुन्हा प्रचंड उल्थापालथ होऊन 
पाथोधीचा तळ वर आला. मात्र त्याचा काही भाग खूपच वर 
येऊन हिमाल्यपर्वतश्रेणी निर्माण झाली. त्यात काढी खडक 
अत्यंत प्राचीन असले, तरी वहुतेक भाग थरयुक्‍त खडकांचा 
बनलेला आहे. हे थर प्रथम पाथोधी सागरात तयार झाले 


होते. भूकंपामुळे काही न्न स्स्स 
थरांत सुरकुत्या व व का 
घड्या पडल्या, तर क कट र 
काही थर एकमेकांवर शा 


चढले. म्हणून हिमा- 
ल्या लाघ ड्यां चा) 
पर्वेत म्हणतात. त्या 
पर्वेतराजीच्या दक्षि- 
ण्‌्ला उथळ समुद्र 
राहिला. हिमालयात 
उग्रम पावलेल्या 
अनेक नद्या त्या समु- 
प्रात पुषकळ गाळ 
आणून टाकू लागल्या 
आणि त्या गाळामुळे 
उ. भारताचे मैदान 
तयार झाले. त्यानंतर 
चीर कालाने भरत- 
खंडात मानवाची 
उत्पत्ती झाली. 
_ कै. क. वि. वझे, 
इंजिनीयर, यांनी ऱर 
पुराणांचा व आपु- 
निक शास्त्रांचा तौल- 9 
निक अभ्यास करून 
तीचा भी इतिहास लिहिला आहे, त्याचा सारांश 
शास्त्रकारांनी चार युगे मानली आहेत. (१ ) कृत - ज्यात 
शारल्या उलथापालथी होत असत, तो कालखंड. (२) आ 
त्र ज्वालामुखीचे पुष्कळ उद्रेक होत असत, असा कालखड. 


२ 


भा. सं. को....२९ 


(र 


णा 


॥ 


॥ 


(श्री. प 
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______...व्व्त्त्त्न्न्क्क््क्क्याकताञ >> ाम्प्स्न्न्ज्ञ्ञी 
>>>“ । 


[टणकर व श्री. देवधर यांच्या स्पेशल भूगोल या पुस्तकावरून) 


भारते 


(३) द्वापर ज्यात पुष्कळ गाळ टाकला गेला, तो कालखंड व 
(४) कली - ज्यात फारशा घडामोडी होत नाहीत, असा 
झोपेचा कालखंड. हिमाल्यापासुन विध्य पर्वतापर्यंतचा भूभाग 
द्वापर युगात निर्माण झालेला असुन, त्याला सात्त्विक, नागर 
किवा सौंम्य अशी नावे आहेत. विध्य पर्वतापासुन कृष्णा 
किंवा तृंगभद्रा नदीपर्यंतचा प्रदेश त्रेता युगात उत्पन्न झाला असून, 
त्याला द्राविड, राजस किवा आग्नेय म्हणतात. दक्षिणेकडील 
रामेश्‍वरापर्यंतचा भूभाग कृतयुगात ज्ञाला असून, त्याला तामस 
किंवा वेसर म्हणतात. त्या प्रत्येक युगात तीन चक्रे व प्रत्येक 
चक्रात तीन वरण 
किवा गुण होते. 
त्यामुळे भरत खंडाचे 
२७ भाग होतात. 
त्यांतील १६ भाग 
स्पष्ट व प्रमुख आहेत. 
पृथ्वी स्वत:च्या 
आसाभोवती फिरत 
असल्यामुळे, ती द्रव 
स्थितीत असताना 
विषुववृत्ताकडे जास्त 
द्रव जमा होऊन तो 
भाग प्रथम घट्ट झाला. 
या भागात वरचेवर 
फार उल्थापालथी 
झाल्यामुळेतिथले 
खडक वाकडे-तिकडे 
बनले, म्हणून त्यांना 
वेसर (- मेटॅमॉफिक 
-- मूळ रूपात बदल 
झालेळे ) म्हणतात. 
कृत युगात बनलेले 
म्हणून या खडकांना 
प्रारंभिक (प्रायमरी) 
असेही म्हणता त. 
नीलगिरी, मद्रास, 
विजयवाडा, ओडिसा व बुंदेलखंड या प्रदेशांत असले खडक 
आहेत. या कृत युगात तीन चक्रे झाली. रत्नचक्र, हेमचक्र व 
अश्मचक्र अशी त्यांची नावे आहेत. पहिल्या चक्रात जे खडक 
तयार झाले, त्यांत रत्ने विपुल सापडतात. लंका, गोवळकोंडा 
हे प्रदेश अशा प्रकारचे आहेत. हेमचक्रात पृष्ठभागाला चिरा 


भ्रारल 


8 प्र्वाभाविक रचना 


च लें 22००० 
3०००४ से ६,००० 
४००० ले ३००० 


भारतीय संस्कृतिकोश 
भारत 
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पडून त्यांत सुवर्ण, रजत, इ. घातूंचा रस थेऊन वसला. त्यांचा 


जो थर वनला त्याला घारवाड थर म्हणतात. धारवाड, 
कोलार, म्हैसूर, नेलोर, बालाघाट, नागपूर, जवलपूर, बिहार, 
ओडिसा, हजारीबाग, रेवा, अरवली व शिलाँग, या प्रदेशांत हे 
थर सापडतात. 
वेसर किवा तामस खडकांवर पाऊस पडून त्यांचा मऊ भाग 
पाण्याबरोबर वाहून गेला व कठीण टोले उरले. खडकांना सुर- 
कुत्या पडल्यामुळे ते टोले पुढे खोलगट भागात जाऊन वसले. 
ज्या काळात हे घडले त्याला अश्मचक्र म्हणतात. बल्लारी, 
रायचूर, कडाप्पा या भागात असले खडक आहेत. कृत युगातील 
खडकांची जाडी सुमारे २६,००० फूट असावी, असा अंदाज 
आहे. त्यानंतर पृथ्वी बरीच निवली व तिच्या पृष्ठभागावर नद्या 
निर्माण झाल्या. कावेरी व तापी अल्या नद्या आहेत. म्हणूनच 
पुराणांत त्यांना सुर्यकन्या म्हटले आहे. 
' त्रेता युगात शंखचक्र, मत्स्यचक्र व वृक्षचक्र हे तीन कालखंड 
झाले, या काल्खंडात सह्य व विध्य हे पवेत निर्माण झाले. 


ज्वालामुखीतून पाषाणरस बाहेर पडून त्याचे जे खडक बनले, 


त्यांना द्राविड किवा आग्नेय म्हणतात. या खडकांत लोखंड, 


मॅंगेनीज, तांबे, कथील हे धातु सापडतात. जबलपूर, मिदना- 
पूर ते जयपुर, रामगड ते बालाघाट या प्रदेशांत असळे खडक 
आहेत. त्रेता युगाच्या आरंभी ओडिसापासून अरवी समुद्रापर्यंत 
तापी नदी वाहत होती. तिच्या पाण्यात शंख असून, त्यांचे 
खडूचे खडक बनण्याचे काम चालू होते. त्या काळाला शंख- 
चक्र म्हणतात. त्यानंतर पाण्यात हळूहळू मासे उत्पन्न झाले. 
त्या काळाला मत्स्यचक्र म्हणतात. त्यानंतरच्या काळात दंड- 
कारण्य निर्माण झाले. त्याला वृक्षचक्र म्हणतात. 

ज्वालामुखीच्या स्फोटांमुळे सह्य पर्वत बनला. तेव्हा पृथ्वीला 
सुरकुती पडून रत्नाकर (पडचिम समुद्र) निर्माण झाला. त्या- 
नंतर गोदावरी व कृष्णा या नद्या उत्पन्न झाल्या. विध्य पवंत 
वर आल्यानंतर नर्मदा नदी निर्माण झाली. 

त्यानंतर द्वापर युगाच्या आरंभी हिमाल्य व विध्य यांमधील 
भूमी वर आली. या भूमीत गाळाचे थर सुमारे २७,००० फट 
आहेत. ते पाण्यात तयार झाले म्हणून त्यांना जलज किवा 
सोम्य म्हणतात. ही जमीन सपाट आहे, म्हणून तिला नागर 
(5 नगररचनेसाठी योग्य) असे नाव मिळाले. या भिन्न भिन्न 
थरांत भिन्न भिन्न प्राण्यांचे अवशेष सापडतात. द्वापर युगात 
प्रथम सर्वचक्र होते. त्या काळातील थरांत सरडे वगेरे प्राण्यांचे 
अवक्षेष आहेत. शृंगचक्रातील थरांत हरणे, बकरे, इ. पशूंचे 
अवशेष सापडतात. त्यानंतरच्या दंतयुगातील थरात गेंडा, हत्ती, 
जिराफ, उंट, घोडा, यांचे अवशेष आढळतात. याच युगात 


गंगा, यमुना वगैरे नद्या हिमालयात उगम पावून सखल प्रदेशा- 
तुन वाहू लागल्या. पुढे राजस्थानातील समुद्र आटला व तिथे 
रेताड प्रदेश निर्माण झाला. 

त्यानंतर कल्युंग सुरू झाले. या काळात सावरमती, मही, 
नर्मदा व तापी यांच्या गाळाने गुजरातची भूमी तयार झाली. 
(महाराष्ट्र साहित्य पत्रिक, वर्ष १ ले). 

कृत, त्रेता, द्वापर व कली या चार युगांची मिळून 
४३,२०,००० वर्षे मानलेली आहेत. त्यांत कृत युगाची 
१७,२८,००० वर्षे, त्रेता युगाची १२,९६,००० वर्षे व द्वापर 
युगाची ८,६४,००० वर्षे असल्यामुळे वरील विवेचनातील 
कालगणना भूगर्भशास्त्रातील काल्गणनेशी स्थूलमानाने जुळ 
णारी आहे. वि 

हवापाणी -- विस्तृत क्षेत्र आणि नैसगिक विभिन्नता तयी 
मुळे भारताच्या भिन्न भिन्न भागांतठे हवामान व पर्ल” द्वा 
भिन्न भिन्न आहे. पण मोसमी वाऱ्यांच्या प्रभावामुळे या ह्मा 
मानाच्या भिन्नतेतही एक समानता निर्माण झाली आहे. बडगा 
ल्याच्या अत्युच्च पर्वतश्रेणी आशियातून येणाऱ्या चव 
वाऱ्यांना अडवून भारताला सुरक्षित ठेवतात. भारत व १. > 
स्तान यांचा सम्मील्ित स्थलप्रदेश इतका विस्तृत भाव 
मध्य आशियापासुन वेगळी अशी एक स्वतंत्र मोसमी न्या न 
प्रणाली निर्माण करतो. तपमान व पर्जन्यमान ल्क 
प्रादेशिक विषमता असली, तरी सर्व ठिकाणी क्रहतूंचा पव 
क्रम आढळून येतो. काही मर्यादित क्षेत्र पहत आ होते" 
सववत्र तीन चतुर्थाशांहून अधिक वृष्टी ग्रीष्म क्र 
भारतात सामान्यपणे तीन क्रतू आढळून येतात. नहित्यांत 

(१) हिवाळा -हा क्रतू कातिक ते माघ या - 
सामान्यपणे असतो. या काळात सूर्य दक्षिण धौडात होत 
आणि त्याचे तपमान दक्षिणेकडून उत्तरेकडे कमी ल्नैनै 
जाते. हिवाळघात दक्षिण भारतापेक्षा उत्तर भारत नक 
अधिक थंड असतो. सर्वांत जास्त थंडी वायव्य भागात असतात 
वारे जमिनीवरून समुद्राकडे वाहतात, त्यामुळे तेणूष्क 
व वृष्टी करीत नाहीत. वायव्य भागात आणि आग्नेय कष्टी 
थोडीबहुत वृष्टी होते, ती अपवादात्मक होय. असलीं 
चक्री वादळामुळे होते आणि ती एक-दोन इंचच होत 
तरी रब्बी हंगामासाठी अत्यंत लाभदायक ठरते. 
मध्ये पौष-माघ या महिन्यांत थोडाबहुत पाऊस पडतो. करनार 
न्येचे मोसमी वारे बंगाल खाडीतुन वाफ घेतात आणि 
काच्या पूर्वे भागात वर्षाव करतात. चार 

(२) उन्हाळा - हा सामान्यतः फाल्गुन ते ज्येष्ठय़ा 
महिन्यांत असतो. चैत्र व वैद्याख या दोन महिन्यांत सूय 


ळनाई 
ईशा 
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ताच्या मध्य भागात, ककेवृत्ताजवळच्या प्रदेशात सरळ माथ्यावर 
तळपत असतो आणि उन्हाची तीव्रता वाढवतो. दक्षिण भारताचे 
पठार उंच असल्यामुळे तिथे उन्हाळा फारसा होत नाही, पण 
उत्तरेच्या मैदानात मात्र त्या दिवसांत, विशेषतः वैद्याख महि- 
न्यात तपमान ३४ सें. हुन अधिक असते. नेहमीच दक्षिण 
भारतापेक्षा उत्तर भारत थंडीत अधिक थंड व उन्हाळ्यात 
अधिक ऊष्ण राहतो. या क्र्तुत उ. भारतात प्रायः वादळ 
होतात आणि त्यामुळे वंगाळ व आसाम या प्रदेशांत पाऊस 
पडतो. या पावसामुळे छी 
आसामच्या चहाच्या 
मळ्यांना व अन्य 
भागांत आमरायांना 
विशेष लाभ होतो. 
(३) पावसाळा- 
हा आषाढापासून 
आश्विन महिन्यापर्यंत 
असतो. आषाढाच्या 
झुरवातीस उष्णता 
वाढत जाते. पण अर्ध्या 
आषाढात मोसम 
एकदम बदलतो. वारे 
नेक्लत्येकडून जोराने 
वाहू लागता तं. 
आकाश ढगाळ होते 
आणि भेघग्जनेसह 
"जन्यवृष्टी सुरू होते. 
दक्षिणी द्वीपकल्पामुळे 
या वाऱ्यांच्या दोन 
शाखा होतात. एक 
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पाऊस आसामच्या आराकान व खासी परवेतश्लेणींच्या मीलन- 
क्षेत्रात होतो. जगातला सर्वांत अधिक पाऊस या ठिकाणी पडतो. 
वायव्येच्या खालच्या अंगाचे दाबाचे क्षेत्र वाऱ्यांना आकषित 
करून घेते, पण हे वारे पाऊस मात्र आणीत नाहीत. कच्छच्या 
भागापर्यंत पोचता पोचता त्यांनी बंगालच्या उपसागरातून आण- 
लेली वाफ संपून जाते. परचिमी सागरातून निघणारे वारेही या 
प्रदेशात पाऊस आणीत नाहीत. त्यामुळे राजस्थान, दक्षिण व 
पठिचिम पंजाब या प्रदेशांत १० इंचांहुूनही कमीच पाऊस पडते. 
यद्यपि भारतातला 
पाऊस मुख्यतः 
नेक्रेत्येकड च्या 
मोसमी वाऱ्यापासून 
पडतो, तथापि त्यामुळे 
पर्जन्यमान अनिश्चित 
व पर्जन्यकाल अनि- 
यमित राहतो.एखाद्या 
वर्षी पाऊस जरुरीपेक्षा 
अधिक पडतो, तर 
एखाद्या वर्षी कमी 
पडतो. कधी तो 
उशिरा सुरू होतो; 
तर कधी लवकर 
संपून जातो. 
माती-भारतीय 
भूमीच्या मातीचे चार 
प्रधान वर्ग होतात- 
(१) जलोढ किंवा 
गाळाची माती -उत्त- 
रेच्या विस्तृत मेदा- 
नात त्याचप्रमाणे 


ह सागराची व र्क डा द्वीपकल्पीय प्रदेशाच्या 

स : बहा ७०” प» ट् का र 

डसरी बंगालच रव ओः बेवघर यांच्या स्पेशल भूगोल या पुस्तकावरून) तीरस्थ मेदानात ही 
राची. बंगा-  ( श्री. त्वा ट्या सापडते. ही माती 

डेच्या, उपसागरातून फार सुपीक असून, हिच्यावर भारताच्या अर्ध्याअधिक जन- 


उत्तर भारतात वष्टी होते; तर पदचिम सागरातून दक्षिण 
होतात वृष्टी होते. पड्चिम घाट भाणि पश्‍चिम किनारा या 
ठिकाणी पाऊस अधिक पडतो. दख्खनच्या पठाराचा बराच माग 
पा वृष्टिसंस्थानात येतो. उत्तर भारतात नाजोहो या द्क्ा 
देक्षिण-पुर्व असते. बंगाळच्या उपसागरातून गंगेच्या मैदानात 
रचमेकडे पाऊस कमी कमी होत जातो. हिंमालयाकडूंन दक्षिण 
छा जातानाही पाऊस कमी कमी होत जातो. सर्वांत अधिक 


संख्येची उपजीविका चालते. हिमालयातून निघालेल्या नद्या 
ही माती आणतात व खालच्या मैदानात पसरतात. 

(२) काळी माती- ही माती लाव्हा रस सुकून व त्यावर 
अनेक प्रक्रिया घडून बनलेली आहे. महाराष्ट्र व बराचसा गुज- 
रात, तसेच मध्य प्रदेशाचा पश्‍चिम भाग यांमध्ये ही माती आढ- 
ळते. ही मातीही फार सुपीक असून, कपाशीच्या उत्पन्नासाठी 
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फार उपयुक्‍त आहे. पाऊस कमी पडला, तरीही या मातीत पिके 
चांगली येतात. 

(३) लाल माती -या वर्गाच्या मातीत अनेक प्रकारच्या 
मृत्तिका आढळतात. त्या पठाराच्या प्राचीन रवेदार शिला- 
खंडांच्या घर्षणातून बनलेल्या आहेत. या मातीत उपजाऊ शक्‍ती 
कमी असते; पण ती खालाटीच्या ठिकाणात किंवा नद्यांच्या उभय 
तीरांवरच्या प्रदेशात अधिक उपजाऊ वनते. तीरस्थ मैदाने व 
काळ्या मातीचे क्षेत्र सोडल्यास द्वीपकल्पीय भागाच्या अधिकांश 
भागात सर्वत्र लाळ मातीच आढळते. 

(४) लॅटेराईट माती- ही माती याच नावाच्या शिला- 
खंडांच्या फुटीतुटीतुन बनलेली आहे. ही दिसायला लाल माती- 
सारखी खरी; पण सुपीकपणात तिच्याहून कमी भरते. उंच 
प्रदेशात ही प्रायः कंकरमिश्चित होते व शेतीला निरुपयोगी 
ठरते. मैदानी भागात मात्र तिच्यात शेती करतात. ही माती 
दख्खनचे पठार, राजमहल टेकड्या, छोटा नागपुरचे पठार आणि 
आसाम या भागात काही काही ठिकाणी आढळते. 

शेती - भारत हा कृपिप्रधान देश आहे. इथले ७० टक्‍के लोक 
शेतीवर जगतात. शेतीच्या ८० टक्‍के भागात अन्नधान्य पिकव- 
तात; पण तरीही देशात सुमारे १० टक्‍के अन्नधान्याची कम- 
तरता राहतेच. ही कमतरता परदेशातून धान्य आयात करून 
भरून काढावी लागते. एकरी उत्पादन, चांगळे बियाणे व खते 
यांचा वापर, सिंचनाची व्यवस्था, पशुपालन, इ. सर्वे दृष्टींनी 
भारताची शेती अन्य देशांपेक्षा मागसलेली आहे. देशाच्या मोठ्या 
भागात पाऊस गरजेपेक्षा कमी व अनिड्चित असल्यामुळे तिथे 
सिचनव्यवस्थेची गरज अधिक भासते. तिथे सुमारे ६००लाख 
एकर भूमी सिंचनव्यवस्थेखाली आहे; पण ती भारताच्या 
एकूण शेतीचा केवळ सहावा भागच आहे. 

कालवे, तलाव आणि विहिरी ही पाण्याखालील शेतीची 
तीन मुख्य साधने होत. स्वातंत्र्योत्तर काळात भारतात अनेक 
नद्यांना धरणे बांधून काळ्वे खोदलेले आहेत आणि ते दुरदुर- 
पर्यंत नेळेळे आहेत. पंजाब, उत्तर भारत आणि बिहार या 
प्रदेशांत या' कालव्यांखाली जमीन बरीच भिजते. आंब्र 
तमिळनाडू, म्हेसूर व छोटा नागपुर या भागांत मुख्यत्वे तला- 


२2 


वातून कालवे खोदून जमीन भिजविली जाते. सुमारे पावणेदोन 
लाख एकर भूर्म 


टक्केच सिचाईच्या कामासाठी उपयोगी पडते व बाकीचे ९१ 
टक्के वाहुन वाया जाते. नद्यांच्या पाण्याचा उपयोग सिंचाई व 
वीजर्नामिती अद्या दोन्ही कारणांसाठी होऊ शकतो. त्या दष्टीने 


ड्५्र 


भारतीय संस्कृतिकोश 


भारत सरकारने कित्येक योजना कार्यान्वित केल्या आहेत.त्या" 
पेकी दामोदर घाटी योजना (वंगाल-विहार), हिराकुंड धरण 
योजना (ओडिसा), कोसी योजना (बिहार), भाकडानंगल 
योजना (पंजाव-ह्रियाना), रिहंद धरण योजना (उ. प्रदेश), 
तृंगभद्रा योजना (आंब्र व म्हैसूर), कोयना धरण योजना 
(महाराष्ट्र) , नागार्जुनसागर योजना (आंग्र प्रदेश), चंबळ 
योजना (मध्य प्रदेश व राजस्थान), गंडक योजना ( बिहार), 
इ. योजना प्रमुख आहेत. बरी 
भारतात खरीप व र्ती अक्षी दोन पिक्रे आहेत. दिवाळीच्या 
पिकांची पेरणी पावसाळ्याच्या प्रारंभी केली जाते व दिवाळी€ 
आगेमागे तिची कापणी होते. या पिकांत तांदूळ ज्वारी, " 
सका, काघूस, ताग, भुईमूग व कडधान्ये पिकवली जातात. 
हंगाम पावसाळयाच्या शेवटी सुरू होतो व फाल्गुन महित्यात च... 
कापणी होते. रव्वी हंगामात मुख्यत्वे वाटाणा, हरभरा, 
जद, मसूर, सरसू, इ. पिके घेतली जातात. चहा, ऊस. 
भुईमूग, सरसू, मिरची व काळी मिरी या वस्तूंच्या उत्पादना गरामध्ये 
भारताचा जगामच्ये क्रमांक पहिला, तांदूळ व ताग य 
डसरा, तंवाखूच्या उत्पादनात तिसरा व कापसाच्या उत्पादनात त्याची 
चौथा लागतो. भारतात नाना प्रकारची फळे व भाजीपाल यांत 
जाती निर्माण होतात. बिहार, पड्चिम बंगाल व उत्तर हेला; ग 
आंब्याचे उत्पन्न एकूण उत्पादनाच्या सुमारे तीन चतुर्थांश र 
दक्षिण भारतात आंबा मुख्यत: समुद्रतीरावरच्या प्रदेशात दण टं 
तमिळनाडू, केरळ, महाराष्ट्र व म्हेसूर हे आंब्याच्या पते 
न्नाचे प्रदेश आहेत. नागपुर विभाग, दार्जिलिंग व क्फरपूर 
खोरे या ठिकाणी संत्री पिकतात. प्रयागला पेरू व मु तेक 
येथे लीची ही फळे चांगली येतात. हिमाचल प्रदेशात ी 
सर्वे फळें निर्माण होतात. काश्मीर व कुलूखोरेया ट्र 
उत्तम सफरचंदे पिकतात. उत्तर प्रदेश, परिचम बंगाल, 
पंजाब, महाराष्ट्रव म्हेसूर या प्रदेशांत वटाटा उत्तम रि 
खनिज संपत्ती- क्षेत्रफळाच्या दृष्टीने विचार केल्यास 
देश खनिज संपत्तीने समृद्ध आहे, असे म्हणता येणार क 
तरीही काही खनिजांच्या उत्पादनात व त्यांच्या साठ्यात लोखंड 
ताळा जगात महत्त्वपुर्ण स्थान आहे. कोळसा, मारन यत 
मँगनीज, अभ्रक, बॉक्साइट, इल्मेनाइट, टिटॅनियम, प्रमाणात 
कायनाइट व चुनखडी ही खनिजे भारतात विपुल ळी 
आढळतात. पण सोने, चादी, जस्त, तांबे, शिसे, निकेल, ग॑ 
पेट्रोलियम यांसारखी महत्त्वपुर्ण खनिजे भारतात अल्प प्र रल. 
मिळतात. भारतातील अधिकांश खनिजे द्वीपकल्पीय पठा! डत 
रूपांतरित शिलाखंडांत व गोंडवनयुगाच्या परतदार कजर. शि 
सापडतात. छोटा नागपुरचे पठार त्या दृष्टीने सर्वांत समृद्ध 
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शक्‍ती - दगडी कोळसा, पेट्रोल व पाणी ही शक्‍ती निर्माण 
करण्याची मख्य साधने होत. भारतात दगडी कोळसा विपुल 
प्रमाणात उपल्ब्ध आहे. त्यांचा उपयोग मुख्यतः कारखाने व 
आगगाड्या यांसाठी होतो. वीज-निमितीसाठीही पुष्कळ कोळसा 
वापरला जातो. इथे पेटरोळ्ची कमतरता आहे. ते मुख्यतः वाहूना- 
साठी उपयोगी पडते. अधिक उत्पादन झाले, तर कारखान्यांतही 
ते जास्त उपय॒क्‍त ठरेल. भारतात विजेचे उत्पादन ६०% 


कोळशापासून, ३५% पाण्यापासून व ५% पेट्रोलियमपासून होते 


भारतात जलशक्तीचे 
भांडार फार मोठे हिं 
आहे. भारतातली ! 
संभाव्य जलरक्‍्ती ४ । 
कोटी १० लक्ष किलो- 
वेट आहे. तिच्यामधून 
वळ ५% भाग 
सांप्रत विकसित होऊ 
शकला आहे. भारतात 
जलविद्युत्‌शक्‍तीच्या । 
विकासाची दोन 
«» ऐत्वपुर्ण क्षेत्रे आहेत, | 
ती अशी-- (१) ह्वीप- 
केल्पीयभारताचा ! 
पचिम व दक्षिण 
भाग. यात महाराष्ट्र, 


भारत. यात काश्मीर 
माचल प्रदेश 
"जाव व उत्तर प्रदेश 
राज्ये यंतात..महा- 
& हे जलविद्युत- 
म सवे राज्यांच्या अग्रभागी आहे 
धंदे- भारत प्राचीन कालापासून 
साठी प्रसिद्ध आरे. पार काळी भारतातून सुती व रेशमी 
पुं धातू, लाकूडसामान व हस्तिदंताच्या वस्तू जगातल्या 
हेरच्या देशांत निर्यात होत. या वस्तूंचे उत्पादन बहुतेक ल 
शेमाणात आणि कारागिरांच्या घरी होत असे इंग्रजी राज 
"तापना झाल्यावर हे घरगुती उद्योगधंदे हळूहळू र्‍हास पावू 


( श्री. पाटणकर व श्री. देवधर 


विविध उद्योगधंद्या 


४५२३ 


र॒ यांच्या स्पेशल भूगोल या पुस्तकावरून ) 


भारत 


लागले. इंग्लंडमघून यंत्रनिमित वस्तू भारतात येऊ लागल्या 
त्या स्वस्त असल्यामुळे त्यांचा खप वाढला आणि इथले कारा- 
गीर बेकार झाले. भारतात नव्या पद्धतीचे मोठमोठे उद्योग 
मुख्यत्वे मुंबई व कलकत्ता या ठिकाणी सुरू झाळे आणि उत्तरो- 
त्तर त्यांची भरभराट होऊ लागली. असे असुनही भारत अजून 
औद्योगिक क्षेत्रात जगाच्या वराच पाठीमागे आहे. सांप्रतही 
औद्योगिक क्षेत्रात जे लोक काम करतात, त्यांची संख्या अल्प 
आहे. भारत स्वतंत्र झाल्यावर दुसर्‍या व तिसर्‍या पंचवाषिक 
योजनांमध्ये भार- 


शी व | ताच्या औद्योगिक 
व्यवसायावर बराच 

भझारल , जोर दिला गेला 
रवनिज संपत्ति आणि त्यामुळे आता 
औद्योगिक विकासाचा 


वेग शीघ्यगतीने वाढत 
चालला आहहे. 
देशाच्या. औद्योगिक 
विकासाची नवी नीती 
इ. स. १९५६ साला- 
तल्या एका प्रस्तावानें 
निर्घारित केली गेली. 
त्या प्रस्तावामुळे 
ग लोखंड, पोलाद, 
, कोळसा, काही मह- 
त्वाची खनिज, पेट्रो- 
लियम, विमान- 
! वाहतूक, जहाजवाह- 
' तूक, वीज, यंत्रसामान' 
परमाणुशक्ती, रेल्वे, 
इ. सतरा उद्योग 
सरकारी क्षेत्रात आले. 
आणखी वारा उद्यो- 
गांची सूची प्रस्तावात 
दिलेली आहे. त्यांतल्या उद्योगांचे हळूहळू राष्ट्रीयीकरण व्हायचे 

आहे. पण त्या कामी खाजगी क्षेत्रातल्या उद्योगांचे सहकार्यही 
अपेक्षित आहे. काही कालापूर्वी आयुविमा व्यवसायाचे राष्ट्रीयी- 
करण झाले असून, काही महिन्यांपूर्वी भारतातल्या चोदा 
मोठ्या बँकांचे राष्ट्रीयीकरण करण्यात आले. या वँकराष्ट्रीमी- 
करणाचा फायदा भारतातल्या छोट्या छोट्या उद्योगांन 
आता मिळू लागला आहे. बँकांमधले संचित भांडवल समाज- 


भारत 


तातल्या खालच्या थरापर्यंत आणि व्यक्तीपर्यंत शेती, कारखान- 
दारी, इ. कारणांसाठी उपल्ध व्हावे, त्यामुळे देशातली वेकारी 
कमी होऊन देश सर्वांगी समृद्ध व्हावा, हा या राष्ट्रीयीकरणा- 
मागचा उद्देश आहे. 

सुती कापडाचा धंदा हा भारतातला एक महत्त्वपुर्ण उद्योग 
होय. महाराष्ट्र, गुजरात, तमिळनाडू, पदिचिम बंगाल, उत्तर 
प्रदेश व मध्य प्रदेश ही क्षेत्रे सुती कापडाच्या निर्मितीच्या 
बाबतीत अग्रेसर आहेत. या सर्व सुती कापडांच्या गिरण्यांतुन 
९ लाखांहून अधिक मजूर काम करतात. भारतातल्या शे. ४० 
गिरण्या महाराष्ट्र व गुजरात या दोन राज्यांत आहेत. तमिळ- 
नाडूमध्ये कोईमतूर, मदुरा, मद्रास व म्हेसूरमध्ये बेंगळूर ही 
शहरे सुती कापडाची निर्मिती मोठ्या प्रमाणावर करतात. 
कानपुर, दिल्ली, इंदोर, उज्जैन, ग्वाल्हेर, भोपाळ ही शहरेही 
सुती कापडाच्या उद्योगात पुढारलेली आहेत. लोकरी कापडाच्या 
निर्मितीचे मुख्य केंद्र पंजाव हे आहे. रेशमी कापड मुख्यत्वे 
म्हेसूर, पश्‍चिम बंगाल व काइमीर या प्रदेशांत बनते. तागाचा 
उद्योग मुख्यत्वे परचिम बंगालमध्ये चालतो. 

छोटा नागपूर, पचिम बंगाल, ओडिसा व मध्य प्रदेश या 
प्रदेशांत लोखंड व पोलाद यांचे मोठमोठे कारखाने आहेत. 
दुसर्‍या पंचवाषिक योजनेत रूरकेला, दुर्गापूर व भिलाई या 
ठिकाणी पोलाद-उत्पादनाचे मोठे कारखाने भारत सरकारने 
निर्माण केले आहेत. बिहारमधला बोकारो येथील पोलाद- 
कारखाना तर फार मोठा आहे. केरळ, प. बंगाल, बिहार, 
ओडिसा व उत्तर प्रदेश या प्रदेशांत अल्युमिनियमचे कारखाने 
आहेत. एंजिनीयरिग यंत्रसामानाचे उत्पादन कलकत्ता, जम- 
शेडपुर, रांची, झरिया व राणीगंज या ठिकाणी केंद्रित झाले 
आहे. देशाच्या अन्य भागांतही आता हळूहळू या व्यवसायाचा 


त्यांत उगवून वाढणारे 
व तिथे पडणारा पाऊस 
वनांचे सामान्यत: सहा 


(१) सदाबहार वन -- ही वने ८० इंचांहन अधिक पाऊस 


झाली आहेत. सह्याद्रीच्या पर्चिम 
येके आणि हिमालयाच्या ३ ५०० फूट 
उचीपर्यंतच्या उतारावर अज्ली वने आढळतात. ही वने घनदाट 


आहेत. पाऊस अधिक आणि उष्णताही अधिक; यामळे अशा 
वनांतले वृक्ष १२० री 


' लिथे म्हणजे मुख्यत: पश्‍चिम घाटाच 


डप 


भारतीय संस्कृतिकोद 


घाट, छोटा नागपूर, मध्य प्रदेशाचा पुर्वे भाग, ओडिसा व हिमा- 
ल्याची तराई या भागांत ही वने आढळतात. वसंत त्रट्तुत यातील 
वृक्षांची पानगळ होते म्हणून यांना वरील नाव मिळाले क. 
सागवान, साखू, चंदन, शिसवी, महुवा, वड, पिंपळ, 


हिरडा, वेहडा, इ. वृक्ष यांत आढळतात. आथिक दृष्ट्या महत्त्व- 
पुर्ण अशी ही वने आहेत. वडी 
(२) शुष्क वन - जिथे २० ते ४० इंच पाऊस पडत 
अशा प्रदेशांत म्हणजेच राजस्थान, मध्य प्रदेशाचा परिचिम आ 
आणि उ. प्रदेश, महाराष्ट्र, म्हेसूर, आंध्र व तमिळनाडू या हि> 
शांचा काही भाग या ठिकाणी अक्षी जंगळे आढळतात. नवि 
काटेदार झाडे-झुडपे व कमी उंचीची झाडी आढळते. य 
बाझूळ व तत्सम डिक देणारे वृक्ष यांचे वैपुल्य असते. 
(४) अर्वमरुत्‌स्थलीय वन - अशी वने २० इंचांहूनही क 
पाऊस पडतो, अद्या भागात आढळतात. या वनात 0. ८ 
सह्सा आढळत नाहीत. यांत बाभूळ, खजुरीची झाडं व शुड व 
आढळतात. अशी वने राजस्थानचा पश्‍चिम भाग, पंजा 
दख्खनच्या पठाराचा कोरडा भाग यांमध्ये आढळतात. अढळ 
(५) पर्वतीय वन -- हिमालयाच्या प्रदेशात ही वन अ 
तात. हिमाल्याची उंची जसजशी वाढते आणि रायी 
प्रमाणही जसजसे वाढते, तसत्या वेगवेगळया वृक्षांच्या न्ती 
अशा वनांतून आढळतात. हिमालयाच्या पुर्वभागात २० धावांच्या 
६००० फूट उंचीच्या भागात ओक, चेस्टनट, इ. रद प्र वानांवे 
वृक्षांचे जंगल आढळते. त्याखाली कोणधारी व रद भर्ज, € 
मिश्रण आढळते. त्याखालच्या उंचीवर फर, चीड, £ ! वि 
ईक्ष आढळतात. सर्वांत खालच्या भागात सारवू वृक्षांची नांवे वैपुल्य 
त्याही खाली ओक, कोणधारी देवदार, चीड, इ. वृ 
दिसते. | प्रदे” 
(६) तटस्थ वन - ही वने समुद्रकिनारी ळकर) || 
शांत आढळतात. यांच्या वाढीला दलदळू आणि खारे मत्तता यी 
दोहोंचीही आवश्यकता असते. अद्या वनाचे सर्वांत नित विडे 
म्हणजे गंगेचा त्रिभुज प्रदेश होय. तो सुंदरवन म्हणून वाढतार्व' 
आहे. कारण त्यात सुंदरी नावाचे वृक्ष सर्वांत अधिक बरकारची 
गोदावरी व कृष्णा या नद्यांच्या त्रिभुज प्रदेशांतही या शर 
जंगले आहेत. अस्ल्यार्ग 
भारतात अन्नधान्याच्या वृद्धीची मोहीम चाळू नेडन सर्प 
सांप्रत मेदाने व समतल भूमी यांवरची जंगळे कण ग्ठि 
केली गेली आहेत. केंवळ पर्वतीय प्रदेशातच भुकटी 
शिल्लक आहेत. या जंगलांचे क्षेत्रफळ अंदाजे २ ल इतकी 
मेल असून, हा वनप्रदेश देशाच्या भूमीचा शे. ९९ ग तर 
भरतो. भारतीय अरण्यांचा शे. ७ ९ टक्‍के एवढा भा 


खंड सहावा 


कारी नियंत्रणाखाली आहे. त्यामध्ये काही वने सुरक्षित असून, 
त्यात गुरे चारणे व लाकूड-फाटा तोडणे या गोष्टींना मनाई 
आहे. सांप्रत जंगळे वाढविण्याची मोहीमही सरकारने हाती 
घेतली आहे. प्रतिवर्षी होणारे वनमहोत्सव हे त्या उद्देशानेच 
केले जातात. त्यांतून लोकांना झाडे लावणे व ती वाढवणे 
यांची सक्रिय प्रेरणा दिली जाते. 
ब्रिटिश राज्य - भारताशी व्यापार करण्यासाठी इंग्लंडमध्ये 
इ. स. १६०० साली ईस्ट इंडिया कंपनीची स्थापना झाली. 
एलिझाबेथ राणीने त्या कंपनीला पुर्वेकडील देशांशी व्यापार 
करण्याचा पूण मकता दिला होता. इ. स. १६०८ मध्ये कॅप्टन 
हॉकिन्स हा पहिला इंग्रज गृहस्थ मोगल बादशाहा जहांगीर 
याच्या दरबारी व्यापाराची परवानगी मागायला आला. पण 
तिथे पोर्तुगीजांचे वर्चस्व असल्यामुळे हॉकिन्सला तशी परवा- 
नगी लगेच मिळाली नाही. पुढे पोर्तुगीजांनी दांडगाई सुरू केली 
वे मोगलांचे एक जहाज लुटले, तेव्हा बादशाहा फार संतापला. 
इ. स. १६१२ साली ब्रिटिश आरमाराने गावत वेद पचिम 
किनाऱ्याजवळ पोर्तुगीजांचा पराभव केल्यामुळे, पोत 
शहू देण्यासाठी इंग्रजांचा उपयोग होईल, असे बादह्याहाला वाढू 
छागले. इ. स. १६१५ मध्ये इंग्लंडचा राजा जेम्स याने सर 
टॉमस रो याला इंग्लंडचा वकील म्हणून नजराणा देऊन मोगल- 
देरबारी पाठवले. तेव्हा ई. इं. कंपनीला भारताच्या किनार्‍्या- 
वर व्यापार करण्याची परवानगी मिळाली. 
त्यानंतर पुढील शंभर वर्षांत कंपनीने भारताच्या किनार्‍या- 
वर ठिकठिकाणी वसाहती स्थापल्या आणि व्यापारी वखारी 
उघडल्या. इ. स. १६१२ साली सुरत येथील वसाहत कायम 
झाली. इ. स. १६४० मध्ये फ्रान्सिस डे याने पूर्वे किनार्‍यावर 
सेंट जां्ज नावाचा किल्ला बांधला. तिथेच पुढे मद्रास शहराचा 
रझाला. इ. स.१६५० साली बंगालमध्ये हुगळी येथे वखार 
स्थापण्यात आली. इ. स. १६६१ मध्ये पोर्तुगालच्या राजान 
इेग्ठंडचा राजा दुसरा चालस याला आपली मुलगी दिली, तेव्हा 
मुंबई बेट त्याला आंदण दिले. राजाने ते बेट इ. स. १६६७त 
दरसाल १० पौंड भाड्याने कंपनीला देऊन टाकले. इ. स. 
१६८७ साली इंग्रजांनी सुरतेचे ठाणे मुंबईला नेले. या काळात 
कॅपनीने व्यापाराखेरीज दुसरा उद्योग केला नाही. परछ फौज 


बाळगणे, नाणी पाडणे, न्यायनिवाडा करणे, असले प 
स्वरूपाचे काही हक्‍क तिने इंग्लंडच्या राजाकडून मिळ 


ण भारतात त्यांचा उपयोग स्वतःपुरता राजरोस सुरू केला. 
६३. स. १६८९ साली इंग्लंडमध्ये रक्‍तशून्य क्रांती झाली 
आणि राजाची सत्ता कमी होऊन लोकसभेचे वर्चस्व प्रस्थापित 
ज्ञा. पुढे कंपनीचा पूर्वेकडील मक्‍ता काढून घेऊन तो व्यापार 
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भारत 


सर्वांना खुला करण्यात आला. तेव्हा भारताशी व्यापार करण्या- 
साठी दुसरी एक कंपनी निघाली. पण आपसातील चढाओढी- 
मुळे दोन्ही कपन्यांचा तोटा होऊ लागला. म्हणून त्या 
इ. स. १७०७ साली एक झाल्या व त्या कंपनीला दि युना- 
यटेड ईस्ट इंडिया कंपनी हे नाव मिळाले. 

इ. स. १६६० साली फ्रेंच ईस्ट इंडिया कंपनीची स्थापना 
झाली. तिला प्रारंभापासूनच राजाश्रय असल्यामुळे तिची लव- 
कर भरभराट झाली. तिने सुरत, मच्छलीपट्टण वगैरे ठिकाणी 
वसाहती स्थापन केल्या. इ. स. १६७४ साली मद्रासच्या दक्षि- 
णेला पांडेचरी येथे स्थापन झालेले फ्रेंच ठाणे सर्वांत महत्त्वाचे 
होते. इ. स. १६९३ मध्ये बंगालमध्ये हुगळी नदीवर चंद्रनगर 
येथे फ्रेंच वखार सुरू झाली. 

दक्षिणेतील उलाढाली -इ. स. च्या १७ व्या शतकाच्या 
अखेरीस मोगल बादशाही दुर्बळ झाल्यानंतर इंग्रज व फ्रेंच 
व्यापाऱ्यांनी समुद्रकिनाऱ्यावर आपली सत्ता वाढवायला प्रारंभ 
केला. त्यांची ठाणी जवळ जवळ होती व व्यापारात मोठी चुरस 
होती. आपला पाय भारतात पक्का रोवला जावा म्हणून दोघेही 
राजकारणात पडू लागले. पाँडेचरीचा गव्हनेर डुप्ले हा फार 
हुशार व धोरणी होता. त्याने कर्नाटकाच्या नबाबाशी आगा- 
ऊच वळणे बांधून ठेवली होती. युरोपात इंग्रज-फरेंचांचे युद्ध सुरू 
झाले, तेव्हा फ्रेंच सरकारने लाबरडोने नामक सरदाराला इ. स. 
१७४६ साली मोठ्या तयारीनिशी हिंदुस्थानात पाठविले. त्याने 
झपाट्याने मद्रास काबीज केले व लौकरच इतर ठाणीही घेतली. 
पण इ. स. १७४८ मध्ये दोन्ही राष्ट्रांचा तह झाला व इथले 
युद्धही थांबले. मग डुप्लेने त्याहून मोठे राजकारण हाती घेतले. 
हैदराबादचा निजाम व अर्काटचा नबाब यांच्या वारसांत गादी- 
साठी भांडणे सुरू झाली होती. त्या भांडणात फ्रेंच सेन्याच्या 
मदतीने चंदासाहेब हा अर्काटचा नबाब व मुज्फरजंग हा निजाम 
झाला. इ. स. १७५१ त मुज्फरजंग मारला गेला. पण सला- 
बतजंग हा फ्रेंचाच्या मदतीने गादीवर बसला. त्याने फ़ेंच 
कंपनीला पाँडेचरीजवळची काही गावे इनाम दिली व स्वतःच्या 
संरक्षणासाठी ठेवलेल्या फ्रेंच सेन्याच्या खर्चासाठी उत्तर सर- 
कार प्रांत सोडून दिला. 

मग चंदासाहेबाचा प्रतिस्पर्धी महंमदअल्ली याची बाजू घेऊन 
इंग्रजांनी फ्रेंचांशी युद्ध सुरू केले. त्यात रॉबट क्लाइव्ह याने फ्रेंच 
सैन्याचा पराभव करून महंमदअल्लीला अर्काटचा नबाब केले. 

इ. स. १७५६ साली युरोपात इंग्लंड व फ्रान्स यांचे पुन्हा 
युद्ध सुरू झाले. फ्रेंच सरकारने काउंट लाली याला मोठ्या आर- 
मारासह भारतात पाठवले. त्याने फोटं सेंट डेव्हिड हा किल्ला 
घेतला व मद्रासवर हल्ला केला. पण ते शहर त्याला घेता 


भारत 


आले नाही. इ. स. १७६० मध्ये वांदिवॉशच्या लढाईत इंग्र- 
जांचा सेनापती कूट याने लालीचा पुर्ण पराभव केला. त्याचा 


* 


1) 
“> 


2// 


रॉबट क्लाइव्ह 
पाठलाग करीत कूटने पांडेचरीवर हल्ला करून ते ठिकाणही 
घेतले. पण इ. स. १७६३ च्या तहान्वये ते फ्रेंचांना परत मिळाले. 
बंगाल -तिकडे बंगालमध्ये इंग्रज आपल्या राज्याचा पाया 
घालीत होते. बंगाळूचा नबाब अलिवदिखान हा इ. स. 
१७५६ त मरण पावल्यावर त्याचा नातु सिराजउहोला गादी- 
वर बसला. त्याच्या प्रतिस्पर्ध्यांची कारस्थाने चालू होती. त्यांत 
इंग्रजांनी भाग घेतला व त्यांच्या साथीदारांना आश्रय दिला. 
त्यांनी आपल्या वखारीभोवती मजबूत तटबंदीही बांधली. त्या- 
मुळे चिडून सिराजउहोल्याने इंग्रजांच्या ठाण्यावर चाल केली. 
तेव्हा तिथले अधिकारी पळून गेले. जे लोक उरले होते, त्यांना 
सिराज'च्या अधिकाऱ्यांनी एका लहानश्या खोलीत रात्री कोंडून 
ठेवळे. सकाळपर्यंत त्यातले वरेच लोक मेळे. ही घटना “ कल- 
केत्याची अंधारकोठडी ! या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
या पराभवाचा वचपा काढण्यासाठी ब्रिटिश सरकारने 
केलाइव्हळा पाठवले. प्रथम त्याने परिचिम किनार्‍यावर तुळाजी 
आंग्रे याचे आरमार वुडविण्याच्या कामी नानासाहेब पेशव्यांना 
मदत केळी, मग त्याने कलकत्त्याचे ठाणे परत जिकून घेतले; 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


सिराजचा सेनापती मीर जाफर याला फितवळे आणि इ. प 
१७५७ साली प्लासी येथे सिराजचा पराभव केला. व, 
इंग्रजांच्या क्रपेने मीर जाफर हा वंगालचा नबाव झाला. प 
कंपनीच्या लोभी अधिकार्‍यांच्या वाढत्या मागण्या तो पुऱ्या की 
शकला नाही, म्हणून त्यांनी इ. स. १७६० मध्ये त्मॉ्या उ 
मीर कासीमला नबाव केले. त्याने धूर्तपणे वागून कोर 
पकडीतून वंगाळ्चे राज्य सोडवण्याचा खूप' प्रयत्न गवली 
दिल्लीचा वादश्याहा शहा अलम याचीही मदत त्याने मा नीं 
पण शेवटी इ. स. १७६४ साली वक्‍्सारच्या लढाईत इंग्र व 
त्याचा पूर्ण पराभव केला. त्यामुळे इंग्रज हे वंगालचे कया. 
बनले. क्लाइव्हने इ. स. १७६५ मध्ये शहा मकी 
नीच्या नावे विहार-ओडिसा-वंगाळूच्या दिवाणीचा अ पता 
मिळवला. कंपनीचे अधिकारी दुय्यम नवावाच्या हस्ते त 
वसुल गोळा करीत व त्यातील काही भाग न्न 
प्रांताचे संरक्षण कंपनीने करायचे; इतर कारभार डार या 
बाने करायचा, अशी दुहेरी राज्यव्यवस्था सुरू आ तेची 
व्यवस्थेमुळे कंपनीचा खूप फायदा झाला, पण जट जुडू 
दुदेंशा झाली. कंपनीचे नोकर वसूल गोळा करत 


वॉरन हेस्टिंग्ज 


रात 
-द्यापा 
शी रक्‍कम देत नसत. व्या 


करीत आणि नबावालां पुरे [तच ई. 
देशी उद्योग वंद झाले. त्य 


मक्‍तेदारी सुरू झाली री 


| 
| 


खंड सहावा 


१७६९ साली मोठा दुष्काळ पडला. कंपनी च्या व्यापारावरही 
त्याचा परिणाम होऊन, तिचे दिवाळे निघेल, असे वाटू लागले. 
इ. स. १७७२ साली वॉरन हेस्टिंग्ज याची बंगालचा गव्ह- 
नेर म्हणून नेमणूक झाली. त्याने दुहेरी राज्यव्यवस्था हळूहळू 
बंद करून, आपली एकतंत्री व्यवस्था सुरू केली. इ. स. १७७२३ 
साली ब्रिटिश सरकारने रेग्युलेटिंग अँक्ट पास करून, मुंबई, मद्रास 
व बंगाल येथील कारभारावर नियंत्रण ठेवण्यासाठी गव्हनर 
जनरळची जागा निर्माण केली. वॉरन हेस्टिंग्ज हाच पहिला 
ग. जनरल झाला. त्याला मदत करण्यासाठी चार जणांचे कार्य- 
कारी मंडळ नेमण्यात आले. त्या मंडळाला कायदे करण्याचा 
अधिकार होता. एका वरिष्ठ कोर्टाचीही स्थापना झाली. 
हेस्टिजच्या कामात अडचणी पुष्कळ आल्या. मुंबईच्या 
गव्हनेरने राघोबाचा पक्ष घेऊन मराठ्यांशी युद्ध ओढवून 
घेतले आणि मद्रासच्या गव्हर्नरने हैदरशी युद्ध पुर केले. 
त्यासाठी पैसा उभा करणे भाग होते. हेस्टिग्जने काशीचा 
राजा व अयोध्येच्या बेगमा यांच्याकडून कित्येक लक्ष र्पय 
उकळले. त्याचा इंग्लंडमध्ये फार गवगवा झाला आणि कप- 
नीच्या राजकीय कारभारावर नियंत्रण ठेवण्यासाठी बोड ऑफ 
कंट्रोल नेमण्यात आले. इ. स. १७८५ मध्ये हेस्टिंग्ज परत 
गेला. भारतात इंग्रजी सत्तेचा पाया घालण्याचे श्रेय हेस्टिग्ज- 
लाच दिले जाते. नंतर त्याच्या जागी लॉर्ड कॉनेवॉलीस आल” 
त्याने प्रांताचे विभाग (जिल्हे) पाडून त्यावर कलेक्टर नेमले. 
न्यायखाते मात्र त्याने वेगळे ठेवले. त्यानेच . 
जमीनदारी पद्धत सुरू केले. ती अशास्त्रीय व सदोष होती 
त्यामुळे तिचा फायदा कुळांना न मिळता जमीनदारांनाच 
ळाला. तिचे दूरगामी परिणाम जमीन कसणाऱर्‍या कुळांना 
भोगावे लागले. (बंगाल पाहा). 
कॉर्नेबॉलीसच्या कारकीदीत इंग्रजांचे म्हैसूरच्या टिपूशी पुड 
उद्भवले. इंग्रज, मराठे व निजाम यांची एकजूट झाल्यामुळ 
न्य युद्धात टिपूचा पराभव काला (इ. स. १७ ९०-९२). पुढं 
इंग्रजांनी केरळ प्रदेश जिंकला. य 
महाराष्ट्रात द पेशव्यांच्या वधानंतर जी अंदाधुंदी 
माजली होती, तिचा फायदा घेण्यासाठी इंग्रज टपलेलेच. होते. 
बादादाला बारभाईंनी बाजूला सारले, तेव्हा त्याने इंग्र- 
जांच मदत घेऊन सत्ता परत मिळवण्याचा प्रयत्न केला. ५ 
नाना फडणिसाने सर्व मराठे सरदारांची एकजूट कळा 
भांचा पराभव केला. नाता फडणीस होता तोपयंत इप्र 
मराठी रा यात उलाढाल करता आली नाही. ( पेशवाई पाहा) 
सासाज्य -- कॉर्नेवॉलीस इ. सः १७९३ साली परत गा व 
त्याच्या जागी सर जॉन शोअर आला. त्याच्या जागी इ. स. 
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१७९८ मध्ये लॉर्ड वेलस्ली आला. त्याने भारतातील ब्रिटिश 
साम्नाज्याची उभारणी केली. त्यासाठी त्याने तेनाती फोजेची 
पद्धत सुरू केली. त्या काळी भारतात सर्वत्र यादवी चाळू होती. 
प्रत्येक राजा व सरदार स्वतंत्रपणे सत्ता गाजवू पाहत होता, 
त्यासाठी त्याला इंग्रजांची मदत हवी होती. ती देऊन वेलस्लीने 
बहुतेकांवर आपले वर्चस्व स्थापले. त्याच्या अटी पुढीलप्रमाणे 
होत्या - (१) संस्थानिकांनी स्वसंरक्षणार्थ ब्रिटिश फौज पदरी 
ठेवावी. .(२) त्या फोजेच्या खर्चासाठी काही प्रदेश इंग्रजांना 


लॉर्ड वेलस्ली 


तोडून द्यावा. (२ ) ब्रिटिश रेसिडेंट त्यांच्या दस्बारी राहावा. 
(४) इंग्रजांच्या मध्यस्थीशिवाय कोणाशी युद्ध किवा तह॒ करू 
नये. (५) इतर परकीय लोकांना आश्रय देऊ नये. 

वेलस्लीने प्रथम निजामावर तेनाती फौज लादून, त्याला 
आपल्या वर्चस्वाखाली आणले. त्यानंतर लगेच त्याने टिपूजी 
युद्ध करून त्याचा पराभव केला (इ. स. १७९९). त्या युद्धात 
टिपू मारला गेला आणि म्हैसूरचे राज्य इंग्रजांना मिळाले. पण 
वेलस्लीने म्हैसूरच्या जुन्या राजवंशातील कृष्णराज याला वरील 
अटींवर राज्य देऊन त्याचा काही प्रदेश खालसा केला. त्याच 
सुमारास तमिळनाडू व आंध्र हे प्रदेशही इंग्रजांच्या ताब्यात 


भारत 


गेले. काही वर्षांनी त्यांनी नोडिसा प्रांतही जिंकून घेतला. 

लवकरच वेलस्लीला मराठी राज्यात हस्तक्षेप करण्याची 
संधी मिळाली. कारण दुसरा बाजीराव पेशवा वसईला इंग्रजांकडे 
मदत मागायला गेला. इंग्रजांनी त्याला तनाती तहाने वांधून 
घेतले व इ. स. १८०३ साली पुण्याला नेऊन पेशवाईच्या 
गादीवर पुन्हा वसवले. शिदे, होळकर, गोखले यांनी पुष्कळ वर्षे 
इंग्रजांशी झुंज केली. पण इंग्रजांनी सर्वांचा पराभव केला व 
इ. स. १८१७ मध्ये पेशवाई नष्ट केळी. इ. स. १८१६ साली 
इंग्रजांनी नेपाळचा पराभव केला व आपला रेसिडेंट नेपाळमध्ये 
ठेवला. त्यानंतर लवकरच अनेक लहान-मोठ्या संस्थानिकांनीही 
ब्रटिशांची सार्वभोम सत्ता मान्य केली व त्यांच्याशी मांडलिकी 
करार करून घेतले. 

इ. स. १८१८ ते १८५८ या कालखंडात इंग्रजांचे सरह्दी- 
वर आक्रमण चाळू होते, तसेच अंतर्गत संस्थाने खालसा 
करण्याचे कामही चालू होते. इ. स. १८२८ ते ३ ५ या अवधीत 
लॉड बेंटिक याने बंगालच्या पुर्वेकडील काचर व सिल्हट आणि 

म्हेसूरजवळचे कूर्ग ही राज्ये खाल्सा केली. १८४२-४४या 
काळात लॉड एलेनबरोने ग्वाल्हेरशी युद्ध करून शिद्यांना मांड- 
लिक बनवले. इ. स. १८४३ साली इंग्रजांनी सिंधवर आक्रमण 
करून तो प्रदेश ताब्यात घेतला. पुढे इ. स. १८४५ मध्ये पंजाव- 
मधील शिखांशी त्यांचे पहिले युद्ध झाले. इ. स. १८३९ त 
रणजितसिंग मरण पावल्यानंतर राज्यकारभारात ढिलाई उत्पन्न 
झाली. ब्रिटिश सैन्य पंजाबवर स्वारी करण्याची तयारी करीत 
होते. पण शीख सैन्यानेच त्यांच्यावर प्रथम चढाई केली. त्या 
युद्धात शिखांचा पराभव झाला आणि बियास व सतलज था 
नद्यांमधील प्रदेश इंग्रजांना मिळाला. मग त्यांनी आपला रेसि- 
डेंट लाहोर येथे ठेवला. इ. स. १८४८ त शिखांनी पुन्हा एकदा 
- उचल केली. पण इंग्रजांनी त्यांचा पराभव केला व पंजाब प्रांत 
खालसा केला. या घडामोडी चाळू असताना इ. स. १८४६ मध्ये 
काश्मीरचे राज्यही इंग्रजांचे मांडलिक संस्थान बनले. इ. स. 


१८४८ ते १८५६ या काळात लॉड डल्होसीने वऱ्हाड व अवध 
ही राज्ये खालसा केली. 


राज्य, झाशी, जेतपुर, 
त्या कारणामुळे ताब्यात घेतली. 

राज्यक ]रभार - एकोणिसाव्या शतकाच्या 

भारताचा अधिकाधिक प्रदेश आपल्या 


-_ » इंग्रज जिंकलेल्या प्रदेशात राज्यकारभाराची घडी 
भार्या नुसंवीत. होते. इ. स. १७७४ च्या रेग्युलेटिंग अँक्ट- 


चि... 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


मुळे सर्व कार्यकारी सत्ता गव्हर्नर जनरलच्या हाती आली 
होती. इ. स. १८३३ साली भारतात कायदे करण्याचा अधि- 


लॉड डलहौसी कावर्ईन 
(श्री. वि. द. घाटे यांच्या भारताची कहाणी या पुस्त 


) 


व 
कार ग. जनरलच्या कार्यकारी मंडळाकडे सोपवण्यात न 
त्यासाठी लॉड मेकॉले या प्रसिद्ध कायदेपंडिताची फौज” 
करण्यात आली. त्याने देशात चाळू असलेल्या दिवाणी व , स. 
दारी कायद्यांचा अभ्यास करून त्यांत सुसूत्रता आणली. झाली 
१८५३ साली इंग्लंडमध्ये सिव्हिल स व्ह्सची परीक्षा सुर निव- 
आणि भारताचा कारभार करण्यासाठी लायक अधिकारी खात्यांच्या 
डून पाठविण्यास सुरवात झाली. त्याचप्रमाणे सर्वे खार क्षम 
कारभाराचे नियम तयार करण्यात आले. त्यामुळे एक का ब्रगारीने 
शासनयंत्रणा निर्माण झाली. ज्यांनी आपल्या नल, एल्‌ 
राज्यकारभाराला उच्च दर्जा आणला, त्यांत 


त > 


फिन्स्टन, मद्रासचा मन्रो, मध्य भारतातला साल्या 
पुतान्यातील मेटकाफ, आप्रा-अयोध्या प्रांतातील रॉबर्ट ग 
पंजाबातील लॉरेन्स बंधू हे अधिकारी विशेष प्रसिद्ध [तार्व 
एलफिन्स्टन याने मुंबई प्रांतात व मन्रो याने मद्रास नड 
जमीन महसुलाच्या रयतवारी पद्धतीचा पाया घातला. ही 
भारतीय परंपरेला धरूनच बसवलेली होती. य यार्चि 
सामाजिक सुधारणेचा आरंभ -- केवळ वेल व्य 


क्षेत्रांत सुधारणा करून न थांबता, इंग्रज राज्यकत्य 


खंड सहावा 


देशातील अनेक अनिष्ट चालीरीती वंद करण्याचे घोरण 
स्वीकारले. लॉर्ड विल्यम वेंटिक याने इ. स. १८२९ साली 
सतीची चाल कायद्याने बंद केली. पुढे इ. स. १८५६ मध्ये विघवा- 
विवाहास कायद्याने मान्यता देण्यात आली. याच काळात बंगाल- 
मध्ये राजा राममोहन राय हे प्रसिद्ध समाजसुवा रक होऊन 
गेले. त्यांनी सतीप्रथेला विरोध करून विधवाविवाह, स्त्री- 


लॉर्ड बेंटिक क 
(श्री. वि. द. घाटे यांच्या भारताची कहागी या वरून) 


शिक्षण हक्‍क यांसाठी हिंदू कोड बदलण्याची 
व स्त्रियांचा वारसा ह' द सनी 


आव्यकता प्रतिपादली. धर्माच्या क्षेत्रात त्यां 
पुरोगामी होते. 

सरकारचे शिक्षणविषयक धोरण याच काळात मिस न 
हिदी लोकांना इंग्रजी विद्येचे शिक्षण देऊन त्यांच्यात न न 
निर्माण करणे आवश्‍यक आहे, असे लाड पिकोडिने प्रतिपादले. 
राजा राममोहन रॉय यांच्यासारख्या लोकांनी त्याला पाठिबा 


दिला. भारतात ब्रिटिश सरकारच्या कारभारासाठी इंग्रजी 


शिक्षण घेतलेल्या नोकरांची आवश्‍यकता होती. इंग्रजी भाषेच्या 
शिक्षणाबरोबरच भौतिक शास्त्रांचेही शिक्षण हिंदी लोकांना 
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द्यावे, अशी मेकॉलेची कल्पना होती. थोड्याच काळात लोकांना 
इंग्रजी विद्येचे विलक्षण आकर्षण वाटू लागले. इतिहास, भूगोल, 
शस्त्रे यांचे ज्ञान मिळाल्यामुळे इंग्रजी शिकलेल्या लोकांपैकी 
काहीजण आपल्या पूर्वजांना मूख मानू लागले. अल्प शिक्षण 
घेतलेल्या लोकांनाही सरकारी नोकर्‍या मिळाल्या. त्यांना सर- 
कारदरबारी व समाजात बराच मान मिळू लागला. धार्मिक 
शिक्षण देण्याकडे इंग्रजांनी लक्ष न दिल्यामुळे त्या नवशिक्षितांचा 
स्वधर्मावरील विश्‍वास कमी होऊ लागला. त्या काळात ख्श्र्स्ती 
घर्माचा प्रसार वेगाने सुरू झाला. अनेक मिशनऱ्यांनी शाळा, 
कॉलेजे व धर्मार्थ रुग्णालये स्थापन केली आणि छापखाने काढून 
आपल्या धर्माचे वाडमय प्रसृत केले. ख्थिस्ती धर्माच्या परिचया- 
मुळे, आपल्या धर्मात सुधारणा केली पाहिजे, असे काही विद्वान 
लोकांना वाटू लागले. त्यातूनच ब्राह्म समाजाची स्थापना झाली. 

लॉर्ड डलहौसीच्या कारकोर्दीत (इ. स. १८४८-५६) 
भारताची औद्योगिक पाहणी करण्यास प्रारंभ झाला. दगडी 
कोळसा व लोखंड कुठे सापडेल, कापूस व चहा कुठे पिकू शकेल, 
जंगलात कोणते पदार्थ मिळू शकतील, याची त्याने बारकाईने 
तपासणी केली. देशाच्या निरनिराळचा भागांतील दळणवळण 
वाढावे, म्हणून रस्ते तयार करण्यासाठी त्याने सावेजनिक बांध- 
कामखाते स्थापले. नद्यांना कालवे बांधण्याची योजना आखून 
तेही काम त्याने सुरू केले. डलहोसीने केलेली सर्वांत महत्त्वाची 
सुधारणा म्हणजे रेल्वे, टपाल व तारायंत्र सुरू करणे ही होय. 
ही सुधारणा करण्यात सैन्याची सोय हे त्याचे मुख्य उद्दिष्ट 
असले, तरी जनतेला तिचा फार उपयोग झाला. इ. स. १८५१ 
साली कापडाची पहिली गिरणी सुरू झाली. पण त्याच वेळी 
परदेक्षी वस्तूंची आयात सुरू झाल्यामुळे, देशी उद्योगबंदे बंद 
पडू लागले. त्यामुळे बेकारी वाढली. पेशाच्या विनिमयाने 
व्यवहार सुरू झाल्यामुळे आथिक मंदीही आली. 

लढाया थांबल्यामुळे हजारो शिपाई निरुद्योगी होऊन बसले 
होते. सरदार, जमीनदार, शास्त्री, मौलवी यांना प्रतिष्ठा उरली 
नव्हती. इंग्रजी शिक्षण व स्श्रिस्ती धर्म यांच्या प्रसारामुळे बरेच 
लोक बिथरले होते. त्यातच वरीलप्रमाणे निराशाजनक आथिक 
परिस्थिती उद्‌भवल्यामुळे सगळीकडे असंतोष पसरू लागला. 
त्याचे पर्यवसान १८५७ च्या उठावात झाले. 

शिपायांचा उठाव इंग्रजांनी मोडून काढल्यानंतर ब्रिटिश 
प्रधानमंडळाने ईस्ट इंडिया कंपनीचा शेवट केला व भारताचा 
राज्यकारभार आपल्या हाती घेतला. बोडे ऑफ कंट्रोळच्या 
जागी ब्रिटिश मंत्रिमंडळात भारतमंत्री नेमण्यात आला. इ. स. 
१८५८ पासून भारताच्या गव्हर्नर जनरलला व्हाइसराँय असा 


ग. कने 


क्रिताब मिळाला. लॉर्ड कॅनिंग हा भारताचा पहिला व्हाइसरॉय 


भारत टर 


होय. दि. १ नोव्हेंवर १८५८ रोजी अलाहाबाद येथे दरवार 
भरवून व्हिक्टोरिया राणीचा जाहीरनामा वाचून दाखविण्यात 
आला. त्यात वतने व संस्थानिकांचे परंपरागत हक्‍क यांचे रक्षण 
होईल, प्रजेश्ी वागताना भेदभाव होणार नाही व धार्मिक तट- 
स्थता पाळली जाईल अश्यी आश्‍वासने होती. मात्र त्यात प्रजेला 
कोणतेही राज- 
कौय हक्‍क दिलेले 
नव्हते. 

इ. स. १८५७ 
ची धामधूम चाळू 
असतानाच मुंबई, 
मद्रास व कलकत्ता 
या तीन ठिकाणी 
विद्यापीठांची 
स्थापना झाली. 
त्यामुळे दुय्यम 
शिक्षणाला व्यव- 
स्थित रूप प्राप्त 
झाले आणि उच्च 
शिक्ष णाची 
चांगली सोय 
झाली. 

लॉड कॅनिंग 
याने घडवून आण- 
लेली महत्त्वाची 
सुधारणा म्हणजे 
मुंबई व मद्रास 
येथे प्रांतिक 
कायदेमंडळांची 
स्थापना ही होय. 
सबंध भारतासाठी 
तोपर्यंत एकच 
कायदेमंडळ होते. 
७. स ५८६१४१ 
मध्ये प्रांतिक 
कायडेमंडळे सुरू 
झाळी व कलकत्ता येथीक वरिष्ठ कायदेमंडळात आणखी वारा 
सभासद घेण्याचे ठरले. त्यांतील सहा सरकारी व सहा बिन- 
सरकारी असावेत, असा संकेत ठरला. 


कॉनगने बंगाल च आसाम या प्रांधांतील शेतकर्‍यांचे जमीन- 


६० 


इंग्रजांचे राज्य (इ. स. १८५४ ) 
(श्री. वि. द. घाटे यांच्या भारताची कहाणी या पुस्तकावरून) 


दारांपासून रक्षण करण्यासाठी कूळसंरक्षण कायदा कळ... 
लॉड मेयोने (इ. स. १८६९-७२) प्रांतिक सरक मक 
आथिक स्वायत्तता देण्याच्या मार्गावर पहिले पॉऊिड कर: 
तत्पूर्वी सर्वे वसूल कलकत्त्याच्या खजिन्यात जमा होई व ा 
सरकारकडून प्रांतिक सरकारांना खर्चापुरता वाटला ” 
र भेयोने अशी सुर्वा 


२2५%---६ प दि) 
श्व राज्यें....... बळे 0 
॥ (4 


ती १८६४ साली ७.५ टक्के करण्परात आली. | 
कापडावरील जकात ५ टक्के पर्यंत कमी करण्यात नदारांती 
काढून टाकण्याची मागणी इंग्लंडमधील कापडकार्रह नॉर्थ 
केळी. शेवटी ती मान्य झाली. त्या वेळचा व्हाई 


, 
भारतीय संस्कृतिकोशं 


ह 


) 
1. 
| 
र 


खंड सहावा 


याला तसे करणे योग्य वाटत नव्हते, कारण त्यामुळे भारतातील 
कापडगिरण्यांचा तोटा झाला असता. पण त्याचे म्हणणे व्यर्थ 
गेले व त्याने राजीनामा दिला. 

त्यानंतर आठेल्या लॉर्ड लिटनला भारतात वारंवार पड- 
णाऱ्या दुष्काळाकडे तातडीने लक्ष द्यावे लागले. इ. स. १ ८७६- 
७७ साली दक्षिणेत फार मोठा दुष्काळ पडून त्यात एका वर्षात 
५० लक्ष माणसे मरण पावली. दुष्काळनिवारणासाठी लिटनने 
एक कायम स्वरूपाची योजना आखली. सारासूट, दुष्काळी कामे, 
मोफत दवाखाने, इ. उपायांचा अवलंब सुरू जाला. दरसालच्या 
अंदाजपत्रकात दुष्काळासाठी दीड कोट रुपये ठेवण्याचे ठरले. 

लॉड लिटन हा साम्राज्यवादी होता. त्या वेळी इंग्लंडचा 
मुख्य प्रधान डिझरायली हासुद्धा साम्राज्यवादी होता. त्यान 
अऊगाणिस्थानच्या अमिराशी चढाईचे धोरण ठेवले व इंग्केडच्या 
राणीला ' भारताची महाराज्ञी ' हा किताब दिला. त 
वृत्तपत्रांच्या स्वातंत्र्यावर निर्बंध घालणारा कायदाही केला. 
सरकारविषयी अप्रीती उत्पन्न करणारे किवा जातीजातींत 
वैमनस्य वाढवणारे लेख प्रसिद्ध करणार नाही, असे वृत्तपतर- 
कारांनी ल्हिन द्यावे अ्नी अट त्यात होती. त्या 228 
पुष्कळ गवगवा झाल्यामळे उदारमतवादी ग. जनरल लांड 
रिपन याने इं. स. १८८२ साली मुद्रणस्वातंत्र्यप्रतिबंधक कायदा 
रह केला. व 

लॉड रिपन याने भारतात आल्याबरोबर अफगाणयुद्ध था” 
वळे आणि म्हैसूर संस्थानच्या वारसदाराला त्याचे संस्थान परत 
दिले. या संस्थानाचा कारभार इ. स. १८२१ सत्य 'बैटिकरने 
आपल्या हाती घेतला होता. इ. स. १८८२ मध्ये त्याने हंटर- 
कमिशन नेमन भारतातील शिक्षणाच्या प्रगतीचा आढावा 
पतला व शिक्षणावरील सरकारी नियंत्रण कमी करून खाजगी 
संस्थांना उत्तेजन दिले. तत्कालीन ब्रिटिश मुत्सद्दी खुल्या व्यापा- 
राचे पुरस्कते असून, लॉड रिपनही त्याच मताचा विमा डप 
त्याने भारतात आयात होणार्‍या मालावरील बर्‍याच जकाती 
रुह केल्या. 


त्या काळी हिंदी न्यायाधिशाला युरोपियन गुन्हेगारांची 


चौकशी करण्याचा अधिकार नव्हता. इ- स. १८८९ पोह 


पास झालेल्या इलक्टं बिलामुळें तो अधिकार हिंदी न्याया- 
घिशांना मिळाला. स्थानिक स्वराज्याची स्थापना हे रिपनचे 
सर्वात महत्त्वाचे कार्य होय. आरोग्य, पाणीपुरवठा, रस्ते, आय- 

के शिक्षण, ही कामे करण्यासाठी प्रत्येक जिल्ह्याचे डिस्ट्रिक्ट 
छोकळ बोड, ताळूक्यासाठी ताळुका लोकल बोर्ड व “अरत्येक 
शहरासाठी म्यनिसिपालिटी अश्या संस्था स्थापण्यात आल्या. 
त्यांतील बरेच सभासद लोकांनी निवडलेले असावे, असे ठरले. 


४६१ 


भांरत 


इ. स. १८८४ साली लॉर्ड रिपन परत गेला. इ. स. १८८५ 
साली इंग्लंडचा उदारमतवादी पंतप्रधान ग्लॅडस्टन याचा परा- 
भव होऊन हुजूर पक्षाचे मंत्रिमंडळ अधिकारावर आले. त्याने 
साघ्चाज्यवादी धोरणाचा अवलंब केला. इ. स. १८६९ पासून 
सुएझमार्गे हिंदुस्थान व इंग्लंड यांच्यामध्ये दळणवळण सुरू झाले 
होते. पुढे इ. स. १८७२ मध्ये हे दोन देश तारायंत्राने जोडले 
गेले. त्यामुळे इंग्लंडच्या राजधानीतून हिंदुस्थानातील राज्यकार- 
भारावर नियंत्रण ठेवणे सोपे झाले आणि साम्राज्यशाहीला 
मोठी मदत झाली. 

इंग्रजी शिक्षणाच्या प्रसारामुळे या देशातील लोक जागृत 
झाले होते. सरकारचे एखादे कृत्य लोकांना नापसंत असल्यास 
व त्यांनी संघटितपणे व सनदशीर मार्गाने आपले मत व्यक्‍त 
केल्यास सरकार लोकमताला थोडातरी मान देते, असे दिसून 
आले होते. त्याचा फायदा घेण्याच्या हेतूने हिदी पुढार्‍यांनी 
इ. स. १८८५ साली राष्ट्रीय सभेची स्थापना केली. जनतेतील 
ही जागृती लक्षात घेऊन सरकारने इ. स. १८९२ साली वरिष्ठ 
व प्रांतिक कायदेमंडळांची वाढ करणारा एक कायदा पास 
केला. त्याअन्वये प्रांतिक कायदेमंडळात वीसपर्यंत जादा सभा- 
सद व वरिष्ठ कायदेमंडळात सोळापर्यंत जादा सभासद लोकांचे 
प्रतिनिधी म्हणून घेण्याचे ठरले. त्यांना प्रश्‍न विचारायची व 
अंदाजपत्रकावर चर्चा करण्याची परवानगीही मिळाली. 

बंगालमधील ब्राह्म समाजाच्या तत्त्वांवरच मुंबईत १८६७ 
साली प्रार्थनासमाजाची स्थापना झाली. न्या. रानडे व डॉ. 
भांडारकर हे त्याचे प्रमुख आधारस्तंभ होते. दयानंद सरस्वती 
यांनी १८७५ मध्ये मुंबईत आर्यसमाज स्थापला. त्यानंतर 
थिऑसॉफिलकल सोसायटी व रामकृष्ण मिशन या संस्था सुरू 
झाल्या. प्रत्येक पंथाने आपापल्यापरी हिंदू धर्मातील भोळसर 
समजुतींवर हल्ला चढवून धर्म सुधारण्याचा प्रयत्न केला. निर- 
निराळ्या कारणांमुळे त्या पंथांची वाढ व्हावी तशी झाली 
नाही. तथापि त्यांच्या प्रचारामुळे हिंदू धर्मात थोडी सुधारणा 
मात्र घडून आली. 

एकोणिसाव्या शतकाच्या पूर्वार्धात सुरू झालेल्या समाज- 
सुधारणेला उत्तरार्धात पुष्कळ चालना मिळाली. लोकहितवादी, 
आगरकर, ईश्वरचंद्र विद्यासागर, महर्षी कर्वे, न्या. रानडे, 
म. फुले, इ. पुरुषांनी स्त्रीशिक्षण, विधवाविवाह, बालविवाह, 
जातिभेद, अस्पृश्यतानिवारण, वगेरे बाबतींत आपले पुरोगामी 
विचार लोकांत प्रसृत केले व त्या दृष्टीने कार्यही बरेच केले. 

इ. स. १८५७ मधील उद्रेक शांत झाल्यानंतर ब्रिटिश 
सरकारने ई. इं. कंपनीकडून भारताचा कारभार काढून आपल्या 
हाती घेतला व असंतोष कमी करण्याच्या दृष्टीने संस्था- 


भारत 


निकांना व प्रजेला वरीच आदवासने दिली. उदारमतवादी राज्य- 
कर्त्यांनी काही चांगले कायदे केळे; पण भारतातील इंग्रज 
अधिकारी व हिंदी लोक यांच्यांत जी एक दरी उत्पन्न झाली 
होती, ती द्वेषाने भरलेली होती. ब्रिटिश नोकरशाहीचा कारभार 
कार्यक्षम होता; पण अधिकाऱ्यांना हिंदी लोकांबद्दल सहानुभूती 
वाटत नव्ह्ती. राणीने दिळेली आदवासने कधीच पाळली गेली 
नाहीत. संस्थानिक व सरदार यांचे हक्क कमी करण्यात आले, 
जातिभेद व पक्षपात वाढला, अधिकारी कडकपणे वागू लागले 
आणि हिंदी लोकांची उन्नती करण्याचे धोरण लुप्त झाले. 
ब्रिटिश सरकारच्या आथिक घोरणामुळेहि भारतात गरिवी 
व बेकारी वाढली. इंग्रज व्यापारी व कारखानदार यांना भारतात 
मोकळे रान मिळाले. त्यांनी हिंदी लोकांना पिळून काढले व 
भारतातली अगणित संपत्ती लुटून नेली. 
भारतात ब्रिटिश राजवट सुरू झाली ही ईइवरी कृपा होय, 
असे काही भारतीय विद्वानांना वाटत होते; कारण सर्वत्र माज- 
लेळे अराजक इंग्रजांनी नष्ट केळे; ठग व पेंढारी यांचा पर्ण 
बंदोबस्त करून देशात ज्ांतता व सुव्यवस्था निर्माण केली; 
राज्यकारभाराची नियमबद्ध व्यवस्था लावली; रस्ते, लोहमागे, 
तारायंत्र या सोयी केल्या, शिक्षणाचा प्रसार केला आणि 
त्यामुळे भारतात नवयुग निर्माण झाले. हे काही अंशी बरोवर 
असले, तरी हिंदी लोकांच्या सर्वे आक्या-आकांक्षा पुऱ्या झाल्या 
नाहीत; उलट इंग्रजी विद्येमुळे त्या वाढतच गेल्या. १९व्या 
शतकाच्या अखेरीस ब्रिटिश सरकारचे धोरण पुर्णपणे अनुदार 
व साम्माज्यवादी झाल्यामुळे हिंदी पुढाऱ्यांच्या मनात असंतोष 
निर्माण झाला. त्यातच इ. स. १ ८९६ साली दक्षिणेत मोठा 
दुष्काळ पडला आणि त्याच्या जोडीला प्लेगचाही प्रादुर्भाव 
झाला. त्या वेळी सरकारी अधिकार्‍यांनी लोकांवर असह्य अत्या- 
चार केले. इ. स. १८९८ साली मुंबईत दंगे सुरू झाले. सरकारने 
दडपक्याही करून ते मोडून काढले. 
दि. १ जानेवारी १८९९ पासून लॉड कर्झन याची कारकीद 
सुरू झाली. तो अत्यंत कर्तवगार व्हाईसरॉय गणला जातो. 


त्याने शासनाच्या प्रत्येक विभागात पुष्कळच सुधारणा केल्या. 
त्याच्या राजवटीत वायव्य सरहद प्रांत वेगळा करण्यात आला. 
त्याने निजामाकडून वऱ्हाड प्रांत काढून घेतला. व्यापार व उद्योग 
यांसाठी नवे खाते सुरू करणे, पुरातत्त्वविभागाची पुनघेटना 
करणे, प्राचीन वास्तूंचे संरक्षण व्हावे म्हणून उपाय योजणे, 
मिठावरील कर व प्राप्तीवरील कर कमी करणे, इ. चांगली 


कामे त्याने केली. पण बंगालची फाळणी ही त्याने केलेली घोड- 
चूक ठरली. पुढे सरसेनापती लॉड किचनेर याच्याशी त्याचा मत- 
भढ झाला आणि ब्निटिदा सरकारने किचनेरची बाज उचळून 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


धरली. त्यामुळे कर्झनने १९०५ मध्ये राजीनामा दिला. त्याची 
कारकीदे दडपक्षाहीमुळेही गाजली. हिदी लोकांच्या मनात त्याच्या 
विषयी तीत्र द्वेष उत्पन्न झाला. 


लॉर्ड कर्झन ) 
(श्री. वि. द. घाटे यांच्या भारताची कहाणी या पुस्तकावरह" 
कर्झननंतर लॉर्ड मिंटो व्हाइसरॉय म्हणून भाला. क 
ब्रिटनमध्ये उदारमतवादी पक्षाचे मंत्रिमंडळ सत्ताधीश कारी 
मोले हा सत्मवृत्त गृहस्थ भारतमंत्री झाला. मिंटोच्या नोड ट 
कौर्दीत राष्ट्रीय चळवळीने जोर धरला आणि ती 
साठी त्याने दडपक्याही सुरू केली. त्यापूर्वी इतकी जु व १९०९ 
झाली नव्हती. पुढे हिदी लोकांना शांत करण्यासा मोर्ल 
साली इंडियन कौन्सिल्स अँक्ट पास करण्यात आला. दया 
मिटो सुधारणाकायदा म्हणून ओळखला जातो. त्या का हाळ 
सुप्रीम कौन्सिलमध्ये ६० जास्त सभासद घेण्याचे ठरले" मर्जी” 
२७ निवडलेले, २८ सरकारी अधिकारी व ५ ग. को त्यार 
प्रमाणे नियुक्‍त केलेले होते. जे सभासद निवडून द्यायचे व्रर्वि” 
मुसलमान, जमीनदार व चेम्बर ऑफ कॉमसे यांना गा ह््दिं 
निघित्व होते. ग. जनरलच्या कार्यकारी मंडळात एक , मुठ 
गृहस्थही घ्यायचा असे ठरले. पण या मोर्लेनमिटो सुध 
कोणाचेच समाधान झाले नाही. 


खंड सहावा 


इ. स. १९१० साली भिंटोच्या जागी हाडिज आला. त्याच्या 
कारकीर्दीत बंगाळची फाळणी रद्द करण्यात आली व बंगाल- 
पासून बिहार-ओरिसा वेगळे करण्यात आले. कलकत्ता येथे 
राजघानी होती, ती दिल्लीला नेण्यात आली. ब्रिटनचे राजे 
पंचम जॉर्ज यांनी हिंदुस्थानात येऊन १२ डिसेंबर १९११ रोजी 
दिल्ली येथे आपला दरवार भरवला. हाडिजने भारतीय स्वात- 
त्याची चळवळ दडपण्याचे खूप प्रयत्न केले. त्याने थोडे सोम्य 
घोरण स्वीकारले होते. पण त्याचा काही उपयोग झाला नाही. 
उलट परिस्थिती अधिकच बिघडली. त्यानंतर होमरूल चळवळ 
सुरू झाली व सशस्त्र दहशतवादी लोकांनीही बळ बांधले. 

इ. स. १९१४ साली पहिले महायुद्ध सुरू झाले आणि ब्रिटन- 
बरोबर हिंदुस्थानही त्यात खेचला गेला. जी साम्ाज्यसत्ता 
हिदुस्थानाला कायम गुलामीत जखडून ठेवण्यासाठी धडपडत 
होती, त्याच सत्तेला अबाधित ठेवण्यासाठी हिंदी सैनिकांना 
निरनिराळया रणलक्षेत्रात आपले प्राण द्यावे लागले. ी 

हाडिजच्या मागून १९१६ मध्ये लॉडे चेम्सफ्ड व्हाइसराय 
झाला. त्याची कारकीर्द होमरूल चळवळ, खिलाफत चळवळ, 
१९१९ चा सुधारणा कायदा, रौलट अँक्ट, जालियनवाला बाग 

ल हत्याकांड या घटनांमुळे खूप गाजली. महायुद्धात हदी 
लोकांनी ब्रिटिश सरकारला जी मदत केली, तिच्या मोबदल्यात 
हिंदुस्थानला काही राजकीय हक्‍क मिळावे, अशी अपेक्षा निर्माण 
झाळी आणि सर्व पक्षांनी जबाबदारीच्या स्वराज्याची मागणी 

केली. १९ १७ मध्ये भारतमंत्री माँटेग्यू यांनी, हिंदुस्थानात क्रमा- 
कमाने जबाबदारीची राज्यपद्धती प्रस्थापित केली जाईल, असे 
आश्‍वासन दिळे आणि त्याप्रमाणे १९१९ साली माँटेग्यू-चेम्स- 
फेड सुघारणांचा काथदा झाला. त्यात संस्थाने वगळून बाकीच्या 
भागाला ब्रिटिश इंडिया हे नाव मिळाले व त्याचे मुंबई, मद्रास, 
भैगाल, बिहार, ओरिसा, आसाम, संयुक्‍त प्रांत, मध्य प्रात व 
पजाब हे नऊ समान दर्जाचे गव्हर्नरचे प्रांत ठरवण्यात आले. 
मध्यवर्ती सरकारात कौन्सिल ऑफ स्टेट व लेजिस्लेटिव्ह असेंब्ली 
दोन सभागृहे स्थापण्यात आली. त्यात लोकनियुक्त प्रति- 
निघी बरेच घेण्याचे ठरले. 

प्रांतिक कायदे मंडळांच्या सभासदांच्या संख्येतही वाढ 
केरण्यात आली आणि सोपी व राखीव असा दुहेरी कारभार सुरू 

दायक प्रांतिक खात्यांपैकी काही खात्यांची व्यवस्था पूर्वीप्रमाणेच 
कार्यकारी मंडळाने पाहायची असे ठरले. जमीनमहसूल, न्याय, 
पोलिस, तुरुंग ही राखीव खाती म्हणून सरकारच्या अखात्या- 
रात ठेवळी गेली आणि शिक्षण, आरोग्य, स्थानिक स्वराज्य, 
शेतकी व अवकारी या. खात्यांची व्यवस्था, कायदे कौन्सिलात 
>या पक्षाचे बहुमत असेल त्याच्याकडे सोपविण्यात आली. 
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भारत 


अशा प्रकारे हिंदुस्थानात संसदीय राज्यपद्धती सुरू झाली. पण 
तीत लोकशाही नव्ह्ती व जबाबदारीही नव्हती. हा सुघारणा- 
कायदा कोणालाच समाधानकारक वाटला नाही. त्यावेळी 
म. गांधी सरकारशी सहकार्य करावे अश्या मताचे होते. परंतु 
सरकाच्या दडपश्याहीमुळे ते त्यांचे धोरण टिकले नाही आणि 
त्यांच्याच नेतृत्वाखाली असहकारितेची चळवळ सुरु झाली. 

लॉड रीडिंग एप्रिल १९२१ मध्ये व्हाइसरॉय म्हणून 
हिंदुस्थानात आला, त्या वेळी गांधीयुग सुरू झाले होते. रीडिगने 
देशात उसळलेल्या आंदोलनाला मुत्सद्देगिरीने व खंबीरपणाने 
तोंड दिले. इ. स. १९१० चा प्रेस अक्ट आणि १९१९ चा 
रौलट अँक्ट त्याने रद्द केला. त्याच्या कारकौर्दीत पास झालेल्या 
क्रिमिनल ला अमेंडमेंट अक्टमुळे कायद्यातील जातीय पक्षपात 
पुष्कळ अंशी कमी झाला. इंडियन सिव्हिळ रसाव्हिसची परीक्षा 
लंडनप्रमाणेच दिल्ली येथे सुरू करण्यात आली आणि हिंदी 
लोकांना उच्च श्रेणीच्या सरकारी नोकरीत इंग्लिश लोकांच्या 
बरोबरीने वाव देण्यात आला. सेनादलात हिंदी माणसांना 
अधिकाराच्या जागा देण्यास प्रारंभ झाला हिंदुस्थान सरकारला 
भारताची अर्थव्यवस्था ठरविण्याचा अधिकार याच काळात 
मिळाला आणि टॅरिफ बोर्डाची स्थापना करण्यात आली. तथापि 
कर्झनसारखाच रीडिंग हाही साम्पाज्यवादी व अहंमन्य होता. 
तो १९२६ मध्ये परत गेला व त्याच्या जागी लोंडे आयविन 
आला. त्याच्या कारकीर्दीत सायमन कमिशनचा दौरा व पहिली 
गोलमेज परिषद या महत्त्वाच्या घटना घडल्या. कायदेभंगाची 
चळवळ त्याने निष्ठ्रपणे दडपली; पण म. गांधीशी बरोबरीच्या 
नात्याने वाटाघाटी करून शेवटी करार करण्यात त्याची 
मुत्सद्देगिरी दिसून आली. 

आयविननंतर १९३१ च्या एप्रिलमध्ये विलिंग्डन व्हाइसरॉय 
झाला. आयविनच्या उदार धोरणामुळे गांधी व इतर पुढारी 
दुसर्‍या गोलमेज परिषदेला गेळे. पण विलिग्डनला गांधी-आय- 
विन करार पसंत नव्हता व त्याने समेटाचे धोरण सोडून देऊन 
दडपक्याही सुरू केली. पुन्हा उग्र आंदोलन सुरू झाले, पण सर- 
कारने ते कडक उपायांनी थांबवले व शांतता प्रस्थापित केली. 
विलिंग्डनच्या कारकीर्दीतच १९३५ चा सुधारणाकायदा पास 
झाला होता. त्या कायद्यान्वये मध्यवर्ती सरकारला संयुक्‍त शास- 
नाचे स्वरूप देण्याचे ठरले. त्यात संस्थानिकांचाही अंतर्भाव 
व्हायचा होता. प्रांतिक सरकारात सवे खाती सोपीव असावी व 
लोकनियुक्त मंत्र्यांनी ती चालवावी, असे ठरले. मात्र लॉ व 
ऑर्डर पुरते गव्हर्नरला विझ्षेष अधिकार देण्यात आले. मत- 
दानाचा हक्‍क वयात आलेल्या व्यक्तींपैकी शेकडा २७ लोकांना 
मिळेल, इतका विस्तृत करण्यात आला. 


भारत 


या वेळो ब्रह्मदेश भारतापासून वेगळा करण्यात आला आणि 
सिध व ओरिसा हे दोन नवे प्रांत बनवण्यात आले. 

इ.स. १९२६ च्या एप्रिलमध्ये विलिंग्डनच्या जागी लिन्लिथगो 
व्हाइसरॉय म्हणून आला. त्याने १९३५ च्या कायद्याप्रमाणे 
होणार्‍या निवडणुकांत भाग घेण्यासाठी काँग्रेसच्या नेत्यांचे मन 
वळवले. त्या निवडणुका १९३७ च्या फेब्रुवारीत झाल्या. आणि 
आठ प्रांतांत काँग्रेसला बहुमत मिळाले. दि. १ एप्रिल १९३७ 
पासून प्रांतिक राज्यकारभारात नवीन कायद्याचा प्रत्यक्ष अंमल 
सुरू झाला. शहेतकरी-कर्जनिवारण, दारूबंदी, सावकारी-नियंत्रण, 
ओद्योगिक शिक्षण, साक्षरताप्रसार, पंचवाषिक योजना असे 
अनेक विषय प्रांतिक सरकारांचे लक्ष वेधीत होते. पण तेवढ्यात 
१९३९ मध्ये दुसरे महायुद्ध सुरू झाले. ब्रिटिश मुत्सद्यांनी संपूर्ण 
स्थातत्र्याच्या घोषणा केल्या. त्यामुळे इंग्लंडला युद्धात साहाय्य 
करावे, असे बहुतेक राजकीय पक्षांना वाटू लागले. मात्र तत्पूर्वी 
स्वातंत्र्याची पहिली पायरी म्हणून वसाहतीचे स्वराज्य निचित 
मुदतीत मिळण्याचे आश्‍वासन ब्रिटिश सरकारकडून मागण्यात 
आले. पण वसाहतीचे स्वराज्य हेंच अंतिम फळ मिळेल अशी 
घोषणा लॉड लिन्लिथगोने केल्यामुळे काँग्रेसच्या मंत्रिमंडळांनी' 
राजीनामे दिले आणि असहकाराची चळवळ पुऱ्हा सुरू झाली. 


यश आळे आणि जपानी 
हिंदी लोकांना स्वराज्यप्राप्तीची 


क्रिप्सची योजना फेटाळून लावली. इ. 
स. १९४२ साली अभूतपूर्व आंदोलन झाले. पण ब्रिटिश सर- 
कारने ते दडपले 


आणि पुन्हा काँग्रेस व संरकार यांच्यामध्ये 
समेट झाला. 


लिन्लिथिगोच्या कारकीर्दीच्या अखेरीस वंगालमध्ये भयानक 
दुष्काळ पडून लाखो माणसे मृत्युमुखी पडली. महायुद्धामुळे 
उत्पन्न झालेली टंचाई आणि नोकर्याहीचा निष्काळजी कारभार 
हीच त्याची कारणे होती. त्याच्या राजवटीत हिंदुस्थानच्या 
राजकारणात दोन विशेष बदल झाले. पहिला बदल हा की 
काँग्रेस वकिग कमिटीवरील म. गांधींचे वर्चस्व कमी झाले 
आणि दुसरा बदलू हा की महंमद अली जिना यांनी मुसलमानां- 
साठी वेगळया राज्याची, पाकिस्तानची मागणी केली. 

इ. स. १९४३ च्या ऑक्टोबरमध्ये लिरि 
आला. तो उत्तम सेनापती असला, तरी धोरर्ण 
महायुद्धात इंग्लंड विजयी झाले 


४६४ 


भारतौय संस्कृतिकोश 


हिंद सेनेच्या पुढाऱ्यांना पकडून १९४५ साली त्यांच्यावर खटले 
भरले, ही फार मोठी चूक केली; कारण त्यामुळे सारा देश 
खवळून गेला. त्याच कारणामुळ १९४६ मध्ये आरमारातील 
हेदी कामगारांना उठाव करण्याचे धैर्य लाभळे आणि ब्रिटिश 
सत्तेला पुन्हा धक्का वसला. त्या वेळी इंग्लंडमध्ये मजूरपक्षाचे 
मंत्रिमंडळ सत्तारूढ झाले होते. त्याने भारतमंत्री पेथिक लॉरेत्स, 
सर स्ट्रॅफड क्रिप्स व मि. अलेक्झांडर यांचे शिष्टमंडळ हिंदु 
स्थानात पाठवले व हिंदी नेत्यांशी स्वतंत्रपणे वाटाघाटी पु 
केल्या. त्या ज्षिष्टाईला फारसे यश्ष आले नाही. तरी डेल. 
हिंदुस्थानचा संपुर्ण स्वातंत्र्याचा हक्‍क मान्य केला आणि सं ि. 
कालात राष्ट्रीय मध्यवर्ती सरकार स्थापण्याचे मान्य केले. क. 
प्रमाणे १९४६ च्या सप्टेंबर महिन्यात पं. नेहरूंच्या वडी 
खाली हंगाभी मध्यवर्ती सरकारचे प्रधानमंडळ बनविण्यात ठरथे 
डिसेंबरमध्ये घटनासमितीचे पहिले अधिवेशन दिल्ली नां 
भरले. त्यात मुस्लिम लीगने माग घेतला नाही. १ ही 
जानेवारीत घटनासमितीचे दुसरे अधिवेशन भरले, ( 
मुस्लिम लीग नव्हती. फेब्रुवारी १९४७ मध्ये इंग्लंडचे ह: 
प्रधान अॅटली यांनी घोषणा केळी, की जून १९४८ पर्यंत तीच्या 
आपली हिंदुस्थानातली सत्ता जबाबदार हिंदी प्रति न टबॅट 
हाती सोपवील. मार्चमध्ये वेव्हेळच्या जागी लॉर्ड मां क्य 
आला. त्याने ३ जूनला एक योजना जाहीर केली, तिचें ₹ 
असे होते -जून १९४८ मध्ये इंग्रजांनी हिंदुस्थानातून 
तत्पुर्वी १५ ऑगस्ट १९४७ पासून संक्रमण कालातील सका, 
स्थापावे. त्याला वसाहतीचा दर्जा द्यावा. पाकिस्तान वेग 
व्हावे. संस्थानांनी स्वतंत्र राहावे किवा हिंदुल्थानात अगर 


स्तानात सामील व्हावे. 


जुले १९४७ मध्ये ब्रिटिश पार्लमेंटने दों मोजना पट 
व हिंदुस्थानची फाळणी झाल्याचे जाहीर केले. १४ १५ 
१९४७ रोजी इंग्लंडची हिंदुस्थानवरील सत्ता संप. र्ड 
आगस्ट रोजी दोन भागांची दोन सरकारे स्थापन झाली. ४८ 
माउंटबॅटन भारताचा पहिला गव्हूनंर जनरल झाला" "4 
साली तो परत गेला आणि भारतात उरलेले अधि 
सेन्यही हा देश सोडून निघन गेले. नाही! 

या देशावर इंग्रजांचे राज्य दीडशे वर्षेदेखील राहिले र्ल्ट 
पण तेवढ्या कालावधीत देश्याचा ब लोकांचा पूर्ण कार्या व्या 
झाला. प्रारंभी इंग्रजांनी राज्यव्यवस्था केली ती नेहूर्मारग! 
हितासाठीच, यात संशय नाही. इंग्रजी शिक्षण, चक य्र्विं 
टपाल, तारायंत्र या सर्व सुधारणा राज्य नीट ही-! लोकॉर्त्यी 
म्हणूनच केल्या गेल्या, पण त्यांचा परिणाम हिंदी शर्ती 
जीवनावर खूप झाला. भारतात कधीही नव्हती अशी 


रका 
राष्ट्र 


पार्कि” 


| 
त 
| 


खंड सहावा 


व सुव्यवस्था इंग्रजांच्या राज्यात प्रस्थापित झाली. त्यांनी बहु- 
तेक कायदे स्वत:च्या संरक्षणाच्या दृष्टीने केले असले, तरी 
प्रजेच्या हिताकडेही त्यांनी थोडेसे लक्ष दिले. १९ व्या शतकात 
इंग्रजांनी हिंदुस्थानातून विपुल संपत्ती लुटून नेली हे खरे; 
तथापि या देशात नीळ, चहा, कॉफी, ताग, कापुस, इ. पदा- 
र्थांचे उत्पन्न खूपच वाढले. परदेशी मालाची आयात वाढल्या- 
मुळे देशी हस्तव्यवसाय नष्टप्राय झालें; पण काही नवे यांत्रिक 
उद्योग सुरू झाले. 
बहुतेक इंग्रज राज्यकर्ते साम्राज्यवादी व कपटनीतीचा अव- 
लंब करणारे होते. त्यांतले काही जुलमी व निष्ठ्रही निघाले. 
पण काही व्हाइसरॉय व गव्हर्नर उदार मनाचे होते. त्यांच्या- 
मुळे भारताला लोकशाहीचा परिचय झाला. त्यांनी हिदी 
लोकांच्या उन्नतीसाठी पुष्कळ प्रयत्न केले, समाजसुधारणला 
साहाय्यक असे कायदे केले व दुष्ट चालीरीती बंद केल्या. इंग्रजी 
शिक्षणाच्या प्रसारामुळे इथल्या लोकांची दृष्टी विकसित झाली 
आणि त्यांनीही समाजाची सर्वांगीण सुधारणा करण्याचा प्रयत्न 
आरंभला. त्यात त्यांना बरेचसे यशही लाभले. इंग्रजी भाषेतील 
ग्रंथामुळे पाश्‍चात्य भौतिक शास्त्रांचा परिचय होऊन भारतात 
नवयुग सुरू झाले. मुद्रणकलेमुळे ज्ञानप्रसार सुलभ झाला. 
अनेक इंग्रज अधिकारी अभ्यासू वृत्तीचे असून, त्यांनी या देशाचा 
इतिहास व भगोऴ यांचे संशोधन करून ग्रंथ लिहिले आणि 
जाती-जमातींची पाहणी करून त्यांची माहिती संकलित केली. 
विल्यम जोन्स, विल्सन, माक्स म्यूलर, मोनियर विल्यम्स, कीथ, 
कोलबुक, विटरनिटझ, कौलहॉर्न, फर्ग्युसन, प्रित्सेप, मॅक्डोने ल, 
केनिगहॅम, शि पंडितांनी संस्कृत व प्राकृत भाषा, प्राचीन ग्रंथ, 
, शिलालेख, नाणी वगेरे साधनांच्या साहाय्य़ान प्राचीन 
भारतीय इतिहास 'व संस्कृती यांवर खूपच प्रकाश पाडला. 
त्यांच्यामुळेच आपल्याला भारताच्या प्राचीन वैभवाविषयी 
विपुल ज्ञान प्राप्त झाले. टी 
स्वातंत्र्यसंग्राम - भारताच्या स्वातंत्र्यसंग्रामाला नेमकी सुरु- 
वात कधी झाली, हे नीटसे स्पष्ट करून सांगता येणार नाही. 
अस्त हाच भारतीय स्वातंत्र्याचा अस्त आणि इंग्रजी 
राज्याचा प्रारंभ मानला जातो. अखेर पेशवे जरी शरण गेले, तरी 
काही सरदारांनी व मुत्सद्यांनी युद्ध चालूच ठेवले आणि शेवटच्या 
क्षणापर्यंत आपल्या स्वातंत्र्यरक्षणाचा आटोकाट प्रयत्न केला. 
यानंतर इंग्रजांनी आपल्या राज्याची घडी व्यवस्थित बस- 
च विष्याकडे सवे लक्ष केंद्रित केले. तथापि याच वेळी आपल्या 
गेलेल्या स्वातंत्र्याविषयी खंत बाळगणारे व त्यामुळ आतल्या 
आत जळणारे राजे-रजवाडे, सरदार-सुभेदार इत्यादींच्या मनात 
उेन्हा एकदा एखादे युद्ध पुकारून त्यात इंग्रजी राजवटीचा पुरता 
भा. सं. को. होड रे 
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भारत 


नाश करावा, असे विचार घोळत होते. त्या माजी राज्यकर्त्यांच्या 
मनातले हे विचार आणि सैन्य व सामान्य जनता यांच्यांतही 


विविध कारणांमुळे इंग्रजांविषयी धृमसत असलेला असंतोष या 
सर्वांचे दिवसेंदिवस एकत्रीकरण होत चालले. 

प्रारंभी नानासाहेब पेशव्याने आपल्यावरील अन्यायाला 
वाचा फोडण्यासाठी आपला वकील अज्िमुल्ला याला इंग्लंडला 
पाठवले. त्या अगोदर सातारकर छत्रपतींचा विश्‍वासू सेवक रंगो 
बापूजी हाही तिथे जाऊन आला होता. तथापि या दोघांनाही 
त्यांच्या कार्यात यशप्राप्ती झाली नाही. पुढे अझिमुल्ला, रंगो 
बापूजी, नानासाहेब पेशवे व त्यांचा सेनापती तात्या टोपे या 
चौघांची ब्रह्मावर्ताच्या पेशव्यांच्या वाड्यात बेठक झाली व 
तीत स्वातंत्र्ययुद्धाचे रणशिंग फुंकण्याचा विचार पक्का झाला. 
लौकरच त्यांच्या या योजनेत दिल्लीचा बादशाहा बहादुरशाहा, 
झांशीची राणी लक्ष्मीबाई, आयोध्येच्या बेगमा, बिहारचा कुंवर- 
सिंह, मौलवी अहमद्याहा, इ. लहानमोठ्या देशभक्तांनी भाग 
घेतला व सर्वानुमते सैन्यात आणि सामान्य जनांत स्वातंत्र्य- 
युद्धाचा प्रचार करण्याच्या हालचालींना सुरुवात झाली. रक्‍त- 
कमलाच्या साक्षीने भाकरीवर हात ठेवून शपथा घ्यायला प्रारंभ 
झाला. नानासाहेब, तात्या टोपे, रंगो बापूजी, इ. क्रांतिनेते 
जागोजाग भेटी देऊन लोकांना देशस्वातंत्र्यासाठी कटिबद्ध 
होण्याचा उपदेश देऊ लागले. इ. स. १८५७ सालच्या मे महि- 
न्याचा एकतीस हा दिनांक अंतिम उठावणीचा म्हणून निश्‍चित 
केला गेला. सवंत्र उत्साहाचे वातावरण निर्माण झाले. 

एवढ्यात दि. २९ मार्च १८५७ या दिवशी बराकपूरच्या 


भारत 


पलटणीत अनपेक्षितपणे संघर्षाची ठिणगी पडली. या संघर्षाचे 
कारण तसे पाहिले, तर क्षुल्लक होते. त्या वेळच्या बंदुकांच्या 


तात्या टोपे 


काडतुसांना गायीच्या व ड्‌कराच्या चरबीचे लपिण केलेळे असे. 
एके दिवशी ही वार्ता सैनिकी गोटात पोचली आणि तेवढ्या- 
वरून सैनिक भडकले. कारण गाय हिंदूंना पवित्र आणि ड्क्‍्कर 
सलमानांना निषिद्ध. त्यामुळे हिंदू व मुसलमान या दोन्ही 
धर्माचे लोक एकमताने संतापुन उठले. 

मंगल पांडे हा या स्वातंत्र्ययमरातला विनीचा शिपाई होय. 
चरबीच्या काडतुसांची वार्ता कळल्यानंतर तो बेभान होऊन 
आपल्या वरिष्ठ अधिकाऱ्यावर चाळून गेला. अल्पावधीतच इतर 
शिपायांनीही त्याचे अनुकरण केले व मग * मारो फिरंगीको ! 
असा एकच गदारोळ उठला. मंगल पांडेला अखेर पकडण्यात 
आले. लष्करी न्यायाल्याने त्याला फाशीची शिक्षा दिली व ती 
उत्काळ अमलातही आणली गेली. यामुळे सैनिकांना दहात बसेल, 
अशी इंग्रजी अधिकाऱ्यांची कल्पना होती; परंतु ती फोल ठरली. 
उलट मंगल पांडेच्या वलिदानाने ठिकठिकाणचे सैनिक प्रस्फुरित 
होऊन उठले व त्यांनी इंग्रजांची कापाकापी चालवली. 

वस्तुत: नियोजित दिनांकापूर्वीच या संघर्षाला तोंड लागले 
असल्यामुळे दूरदूरच्या स्वातंत्र्यसनिकांना एकदम सज्ज होणे 
मुष्किल झाले; परंतु हे वातावरणच एवढे प्रस्फोटक व स्फति- 
शाली होते, की हाती असलेल्या अपुर्‍या साधनांनिश्ीच जो तो 


इंग्रजी राजवटीवर निर्णायक प्रहार करायला निघाला. 


* शेथम मिरतचे सैनिक दिल्लीला धावत गेळे व त्यांनी 


४६६ 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


तिथल्या शेकडो इंग्रजांना कंठस्नान घालून दिल्लीवर स्वा 
प्रस्थापित केले. दिल्लीला तेव्हा राजधानी नव्हती; तथापि १ 
इंग्रजांचे एक महत्त्वाचे ठाणे होते. क्रांतिकारकांनी ते प्रारंभीच 
जिकून घेतल्यामुळे इंग्रजांच्या तोंडचे पाणी पळाले. दिल्ली 
जिकल्यावरोवर' क्रांतिकारकांनी तिथे वहादुरशहाची स्थापना 
केली व ते अन्यत्र वळले. दिल्ली पाठोपाठ अलीगड, नकिरावाद, 
रोहिल्खंड, अलाहावाद असा हा स्वातंत्र्ययुद्धाचा वणवा ली. 
चालला. पंजाबी लोकांनी मात्र या युद्धात क्रां 
वाजूने भाग घ्यायचे नाकारले. उलट त्यांनी इंग्रजांना पाग 
करून पंजाव ते पेशावर या पट्ट्यातले क्रांतियुद्ध मोडून हर -: 
लौकरच कानपूर, ल्खनो, झाशी, अयोध्या, वा. 
ठिकाणी क्रांतियुद्धाच्या ज्वाळा पसरत गेल्या. जाणन नी 
पक्षी तुमुल रणकंदन झाले. अनक ठिकाणी ३ त्य 
थोडा काळ का होईना, इंग्रजांचे प्रभुत्व झुगारून वी 
दन केळे. तथापि त्यांचा आरंभीचा जोर पुढे मावळत ल्वावी 
ठिकठिकाणी त्यांना इंग्रजी सेनेच्या सामर्थ्यापुड़े हार दोतो 
लागली. जो जो क्रांतिकारकांचा पराभव होत चाली ८ 
इंग्रजी सैनिक व इंग्रजी अधिकारी अधिकाधिक शिरज 
&ागले. त्यांनी दडप्याहीचे एकापेक्षा एक क्रूर व कठ ही 
अमलात आणले. नुसत्या संशयावरून हजारो लोकांना पी क्ति 
लटकवण्यात आले. कित्येकांना तोफेच्या तोंडी देऊन, तर, ति 
कांना खांबाला बांधून जाळून मारण्यात आले. प्रत्यक्ष णा 
युद्धात भाग घेतल्याच्या आरोपावरून जे पकडले गेला 
ज्यांना फाशी, जन्मठेप अशा शिक्षा झाल्या, असे तर 
देशभक्त होते. याशिवाय धारातीर्थी पडले, ते होगी आर्णि 
क्रांतियुद्धाच्या नेत्यांवर इंग्रजांचा विशेष रोष ह भडकली 
ते स्वाभाविक होते. कारण त्यांच्यामुळेचे ही आग 
होती. त्यामुळे असा नेता हाती सापडल्यावर त्याला 
जास्त क्रूर शिक्षा देण्याकडे त्यांचा कल असे. जे सापडले 
त्यांचा पुढे अनेक वर्षे शोध चालू हो ता. , बुद्िर्मी 
या सर्वे नेत्यांमध्ये नानासाहेब पेशवा हा अत्यंत . इंडिर्य 
व तेजस्वी गणला जातो. चालंस वॉल याने आपल्या र 
म्युटिनी ' या ग्रंथात त्याचे सविस्तर वणेन करून त्याच्या _ है 
त्वावर प्रकाश पाडला आहे. बॉल लिहितो - श्रीमत " ,हूर्णि 
सुविद्य असून, अत्यंत शिष्टाचारसंपन्न होते. नणोकषणी 
राजकीय घडामोडी यांत ते फार लक्ष घालीत. ते फॉर 
बदलणार्‍या मोठमोठ्या राष्ट्रांच्या राजनैतिक हालचाली या हरण 
बारकाव्याने अभ्यासीत आणि त्याकरिता टॉड ना र 
माणसाकडून रोजची इंग्लिश वर्तमानपत्रेही वाचून य डग 
या नानासाहेबामुळेच प्राधान्याने हा उठाव झाला, 


गीर 


खंड सहावा 


जांचा समज असल्यामुळे त्यांनी त्याच्या शोधार्थ जंगजंग पछा- 
डले. तथापि तो अखेरपर्यंत त्यांना सापडला नाही. 
क्रांतियुद्धाचा दुसरा महान, मुत्सद्दी व रणकुशल असा नेता 
म्हणजे सेनापती तात्या टोपे हा होय. उत्तर भारतात क्रांतियुद्धाला 
अपयझ्ष आल्यावरही स्वतःची उमेद खचू न देता मध्यभारतात व 
अन्यत्र लहानमोठ्या अनेक लढाया खेळणारा असा हा बहादूर 
लढवय्या होता. त्याला पकडण्यासाठी इंग्रजांना शेवटी फितुरीचा 
आश्रय घ्यावा लागला. अखेर तो पकडला गेला. इंग्रजांनी 
त्याला फाशी दिले. 
रंगो बापूजी हा या स्वातंत्र्ययमरातला आणखी एक देदीप्य- 
मान तारा. आपले स्वामी सातारकर छत्रपती यांच्यावर झालेल्या 
अन्यायाच्या निवारणार्थ थेट इंग्लंडपर्यंत जाऊन भांडणारा हा 
. इंग्लंडमध्ये हा चौदा वर्षे राहिला व इंग्रजी भाषा शिकून 
त्या भाषेत त्याने तिथल्या युरोपियन जनतेला आपल्यावरील 
अन्याय दूर होण्यासाठी साकडे घातले. तथापि दोवटी “या इग्र- 
जांना सौजन्याची भाषा समजत नाही, तलवारीचीच समजते, ' 
ण नानासाहेब, अझिमुल्ला, तात्या टोपे यांच्या बरोबरच 
त्यानेही १८५७ च्या स्वातंत्र्यसमरात उडी घेतली. 
झाशीची राणी तर्‌ या स्वातंत्र्यसमराची साक्षात देवताच ! 
जातीची अबला व वयाने लहान असूतही तिने एखाद्या कसलेल्या 
पेनानीसारखखे हे समर झुंजत ठेवले व अखेर त्यात ती घारातीथीं 
रड पावली. ह्यू रोजसारख्या नामवंत इंग्लिश सेनानीनेही 
तेच्या शौर्याचे व पराक्रमाचे पोवाडे गायिले आहेत. स्वातंत्र्यवीर 
सावरकर तिच्याविषयी लिहितात - ' साधी यःकडिचत्‌ स्त्री, 
नयोने बावीस तेवीस वर्षांचीही असेल नसेल ! पण गुलाबासारखी 


मूदुमोहूक, चाळण्यासवरण्यातही अतिशय गोड नि चारित्र्याने 
सिफ विशुद्ध -अश्या या एका अबलेने सहसा पु 


त दिसुन येणारे संघटनाचातुर्य प्रकट करून आपल्या प्रजेची 
अग्रेसर आकर्षून घेतली. स्वदेद्याची प्रतिष्ठा मिरवण्यात ती जशी 


देणार होती, तशी रणपांडित्यातही ती कुणाला हात धरू 
री नव्हती. ' 
उणीपुर मंग पांडे याच्या बलिदानाने सुरू झालेले हे स्वातंत्र्यसमर 
री दोन वर्षे कमी जास्त प्रमाणात भडकत राहून झेवटी 
घैनापती तात्या टोण्यांच्या होतात्म्याने समाप्त झाले- या युद्धात 
भारतीय जनतेला आपले स्वातंत्र्यसंपादनाचे ईप्सित पुरे करता 
तरी नाही हे खरे; तथापि मनोहरी एक क 
मोने हा निश्चित झाली. हिंदु-मुस्लिम ऐक्याचा एक दैदीप्य- 
प्रभावी आविष्कार याच युद्धाने प्रथम प्रकट झाला. दुसरा 
का झाला तो हा, की हे भारतीय लोक आपण समजतो.तसे 
पे आणि दुबळे नाहीत, याची इंग्रजांना खात्री पटली. 
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भारत 


त्यामुळेच त्यांना आपल्या सत्तासंचालनात खांदेपालट करावा 
लागला. या युद्धाच्या परिसमाप्तीनंतर इंलंडच्या राणीला खास 
जाहीरनामा काढावा लागला. त्यात भारतीय जनतेचा राग शांत 
करण्यासाठी अनेक आश्‍वासने द्यावी लागली. इथली सत्ता यापुढे 
कंपनीसरकारकडून काढून इंग्लंडच्या राज्यकर्त्यांना स्वतःच्या 
हाती घ्यावी लागली. एतद्देशीय लोकांच्या धर्मभावना दुखा- 
वल्या जाणार नाहीत, राजे-रजवाड्यांना सन्मानपूर्वक वागविले 
जाईल, अशी ग्वाही द्यावी लागली. हे सारे फायदे केवळ प्रक्षुब्ध 
भारतीय जनतेने समशेर उपसल्यामुळेच तिला प्राप्त झाले. 

यानंतर भारतात सवंत्र शांतता प्रस्थापित झाली; परंतु ती 
फार काळ टिकली नाही. इ. स. १८७२ साली पंजाबात वीर- 
गुरू रामसिंह कूका यांच्या अनुयायांनी इंग्रज राजवटीविरुद्ध एक 
उठावणी केली; तथापि लौकरच सरकारने ती मोडून काढली. 
(कूका पाहा.) 

यानंतर पुन्हा कोठे थोडी उसंत मिळते न मिळते तोच महा- 
राष्ट्रात वासुदेव बळवंत फडके यांनी क्रांतियुद्ध पुकारले. या 
क्रांतियुद्धासाठी त्यांनी सबंध महाराष्ट्रभर प्रवास केला, जागो- 
जागी जाऊन लोकस्थिती पाहिली, गडकोट पालथे घातले, लोकांना 
देशभक्तीची शिकवण देण्यासाठी व्याख्याने दिली, शस्त्रास्त्र शिक्ष- 
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वासुदेव बळवंत फडके 


णाचा वर्ग चालविला आणि स्वदेशी वस्तू वापरण्याची आवश्‍्य- 
कताही प्रतिपादन केली. परंतु एवढे करूनही आपल्याला पाहिजे 


भारत 


तसा प्रतिसाद लोकांकडून मिळत नाही, असे दिसुन आल्यावर 
त्यांनी मांग-रामोशी यांसारख्या गुन्हेगार जमातींचे एक सैन्य 
उभारले. या सैन्याचा खर्च चालवण्यासाठी लागणारे द्रव्य 
समाजातील श्रेष्ठी-श्रीमंतांनी आपल्याला कर्जाऊ द्यावे, अशी 
त्यांनी मागणी केली; परंतु याही मागणीला अपेक्षित साद 
न मिळाल्यामुळे त्यांना शेवटी छूटमारीचा व दरोडेखोरीचा 
मार्गे अवलंबावा लागला. चार ते सहा महिने ते दरोडे घालीत 
व इंग्रजी शिपायांशी झुंज घेत लढले; पण शेवटी सरकारने त्यांना 
फितुरीचा आश्रय घेऊन पकडले. यानंतर इंग्रजी राज्याविरुद्ध युद्ध 
कारल्याच्या आरोपावरून त्यांच्यावर खटला भरण्यात आला व 
त्यांना जन्मठेप काळ्यापाण्याची सजा देण्यात आली. न्याया- 
ल्यात आपल्या उद्दिष्टांचे स्पष्टीकरण करीत असताना वासुदेव 
बळवंत म्हणाले- 

“ज्या भूमीच्या पोटी आपण जन्मलो तिच्याच पोटी ही सारी 
लेकरे झाली. त्यांनी अन्नान्त करीत उपाशी मरावे, हा देश 
ब्रिटिशांची वसाहत व्हावा आणि आपण कुत्र्याप्रमाणे स्वतःचे 
पोट भरीत राहावे हे माझ्याच्याने पाहवळे नाही ! आणि 
म्हणून मी ब्रिटिशांविरुद्ध सशस्त्र बंड पुकारळे...पण शेवटी मला 
यश आले नाही. माझे प्रजासत्ताक राज्याचे उद्दिष्ट मी साध्य 
करू शकलो नाही. ” 

त्यानंतर त्यांना जन्मठेप भोगण्यासाठी एडनला पाठविण्यात 
आले. दि. १७ फेब्रुवारी १८८ ३ या दिवशी तिथेच ते मरण 
पावले. 

सत्तावत्नचे स्वातंत्र्यसमर, कूकांचे उत्थान व वासुदेव बळ- 
वंताचे क्रांतियुद्ध या आणि अन्य लहानमोठ्या उठावांमुळे 
आपले राज्ययंत्र वारंवार खिळखिळे होते, असे आढळून आल्या- 
वर भारतीय असंतोषाला वाट करून देण्यासाठी एखादा नवा 
सनदशीर व सोम्य मार्ग शोधून काढला पाहिजे, असे इंग्रजी 
मुत्सद्यांना वाटू लागले. त्यासाठी त्यांच्यातील मि. ह्यूम, वेडरब्न, 
कॉटन या नेत्यांनी न्या. रानडे, न्या. तेलंग, दादाभाई नौरोजी, 
सुरेंद्रनाथ वानर्जी, इ. एतहेशीय पुढाऱ्यांशी चर्चा करून व 
त्यांच्या सहकार्याने दि. २८ डिसेंबर १८८५ या दिवशी इंडियन 
नेंशनल काँग्रेस किवा हिंदी राष्ट्रीय सभा या लोकपक्षाची मुंबई 
येथे स्थापना केली. 

या नव्या लोकपक्षाच्या कार्या 


चे स्वरूप आरंभी अगदी सौम्य 
व सामान्य होते. सिव्हिल स 


व्हिस परीक्षेला बसणाऱ्या उमेद- 
वाराचे वय २१च्या ऐवजी १९ असावे, फौजदारी न्यायदानात 
वणंभेद नष्ट करावा, मुद्रणनियंत्रणाचा अन्याय्य कायदा रह 
करावा, इ. बारीकसारीक आणि कमी महत्त्वाचे परंतु लोकमत 
संघटित करणारे विषय घेऊनच प्रारंभीच्या या चळवळी होत, 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


प्राधान्याने लोकांच्या अडचणी व तक्रारी सरकारी अधिकार्‍यां- 
पर्यंत पोचण्यासाठी अर्ज-विनंत्या करण्याचे एक यापुव) 
ठिकाण एवढाच काँग्रेसच्या स्थापनेचा मप उददेश ठो 
परंतु एवढ्याने भागत नाही, आपल्या अर्ज-विनंत्यांची क, 
घेतली जात नाही, असे दिसून येताच हळूहळू काँग्रेसच्या 9. 
वळींचे स्वरूपही वदलू लागले. आरंभी कडक व कणखर रा क: 
तले ठराव, मग सभा, पुढे मिरवणुका, अश्या एकेका पाय 
लोकांच्या चळवळी तीव्र होऊ लागल्या. ह: 
या सर्व पुढार्‍यांमध्ये दादाभाई नोरोजी हे अग्रगण्य बा. 

जात. स्वातंत्र्यप्राप्तीचे जे जे उपाय त्यांना उपलब्ध झा ग्या 
त्या सर्वाचा त्यांनी अवलंब्र करून पाहिला. अत्यंत साध्या 
अजे-विनंत्यांच्या मार्गापासून शेवटी बंडाची भाषा 


दादाभाई नौरोजी 


विळी... 
पर्यंत त्यांनी मजल मारली होती. तथापि त्य चा परि 
सनदशीर स्वरूपाचेच असत. आमच्या राष्ट्राची ठाम मत अट 
मेंटच्या रणांगणावरच लढली पाहिजे, हे आपले ठा दाखवी 
त्याचे ते वारंवार स्वकीयांना व परकीयांना नात तर 
तथापि त्यांच्यासारख्या मवाळ वृत्तीच्या माणसालादे भे हया 
जून घेण्याची इंग्रजी शासकांनी तयारी दाखवली न वैतागत 
इ. स. १९०६ च्या कलकत्ता काँग्रेसमध्ये दादाभार्ड गढी 
म्हणाळे - माझ्यावर निराशेचे इतके प्रसंग या त्यावर 
माझे अंत:करण फुटून जाऊन मी बंड उभारले, त 


खंड सहावा 


आइ३चर्य वाटणार नाही.' 

दादाभाईंच्या मनात आकार घेणारे हे बंडाचे विचार त्यापु- 
वींच वीस-पंचवीस वर्षे बंगालव महाराष्ट्रा प्रदेशातील तरुणांच्या 
डोक्यांत थेमान घालीत होते व त्या दृष्टीने त्यांची पावलेही पडत 
होती. महाराष्ट्रात विष्णुशास्त्री चिपळूणकर व त्यांचे टिळक- 
आगरकरादी श्िष्य-सहकारी, तसेच बंगालात सुरेंद्रनाथ बानर्जी 
यांसारख्या नेत्यांनी प्रथम लोकजागृतीच्या व नंतर प्रत्यक्ष 
चळवळीच्या दिशेने हे बंडाचे विचार सवंत्र फैलावून दिले होते. 
विष्णुझास्त्र्यांची ' निवंधमाला म्हणजे आत्मजागृतीचा उगम- 


प 
७. शर 


लो. बाळ गंगाधर टिळक 


व होय. राष्ट्रीय वर्तमानपत्रे व राष्ट्रीय शाळा ही दोन 
प्रति छोकजागृतीला अत्यावश्यक असल्याचे चिपळूणकरांनी 
पादिले. नेमके हेच विचार तिकडे बंगालात सुरेंद्रनाथ बान- 
पी मांडीत होते. त्यामुळे काँग्रेसच्या स्थापनेपूर्वीच महा- 
वले केसरी व मराठा ही राष्ट्रीय वृत्तपत्रे व न्यू इंग्लिश स्कूल 
झाल फे्युसन महाविद्यालय या राष्ट्रीय शिक्षणसंस्था स्थापन 
(पा. याच वेळी बंगालमध्ये सुरेंद्रनाथ बानर्जी यांनी तिथल्या 
जांच * वृत्तपत्राला राष्ट्रीय स्वरूप दिले व शाळा-कॉले- 
तीही स्थापना केली. अश्या प्रकारे राष्ट्रीय उद्‌बोधनाला 

पाने देऊन चिपळणकर, टिळक, बातर्जी यांनी आपल्या 
"ातंब्य आंदोलनाचा श्रीगणेशा केला. टिळकांनी याच वेळी 
केजागृतीसाठी शिवाजी व गणपतो यांच्या उत्सवांना राष्ट्रीय 
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भारत 


स्वरूप देण्यास आरंभ केला. या दोन उत्सवांच्या रूपाने त्यांनी 
देशातील धार्मिक व राजकीय अश्या उभय विचारप्रवाहांना 
एकत्र आणून चळवळीला गती दिली. 

टिळकांनी केलेल्या ग्रा लोकजागृतीचे प्रत्यंतर पुढे लौकरच 
महाराष्ट्रावर कोसळलेल्या प्लेग व दुष्काळ या संकटांच्या 
काळात आले. दुष्काळनिवारणासाठी टिळकांनी शक्‍य ते सर्वे 
उपाय केले; पण त्यांची खरी कसोटी लागली ती प्लेगप्रकर- 
णात. त्या वेळीही त्यांनी लोकांना सर्व प्रकारचे साहाय्य केले. 
पुढे सरकारने प्लेगप्रतिबंधासाठी रँड नावाच्या एका उन्मत्त 
अधिकार्‍याची नेमणूक केली. प्लेगप्रतिबंधाच्या निमित्ताने रँड- 
साहेबाने पुण्यात जो हेदोस घातला तो अगदी असह्य होता. 
त्या प्रकरणी टिळकांनी केसरीत लिहिले- 

“ हल्ली मोगलाई किंवा रेंडशाही सुरू आहे, ती केव्हाही 
फार दिवस टिकणे शक्‍य नाही. लोक कितीही गरीब असले 
तरी हा त्रास ते एकसारखा सोसून घेतील असे आम्हांस वाटत 
नाही. प्लेगने मेलो तर मेलो; पण या त्रासातून आपली 
सुटका करून घेऊ, असे लोकांस वाटू देण्यापर्यंत लॉड संढस्टे 
यांनी त्यांचा अंत पाहू नये, अशी त्यांस आमची विनंती आहे. ” 

आणि रंडसाहेबाच्या या आडदांडपणाला घडा शिकविण्या- 
साठी पुण्यातले काही तरुण पुढे सरसावले. त्यांच्यांतल्या अग्र- 
गण्य नेत्याचे नाव होते दामोदर हरी चाफेकर. 

त्यांनी आपल्या निवडक सहकार्‍यांच्या मदतीने रँडसाहेबाला 
ठार मारण्याचे ठरविले. ज्युबिलीच्या उत्सवाचे निमित्त साधन 
दि. २२ जून १८९७ च्या रात्री दामोदरपंत आपले बंधू बाळ- 
कृष्ण यांसह गणेशखिडीच्या रस्त्यावर झाडीत दडून बसले व 
त्यांनी रँड व आयस्टे या दोघा युरोपियनांना गोळया घालून 


ठार सारके, - ., 5५ 
या भीषण घटनेमुळे इंग्रज सरकार अगदी पिसाळून गेले. 


त्याने रँडच्या वधकर्त्यांचा शोध लावण्यासाठी झडत्या, जप्त्या, 
घरपकडी, ठोकाठोकी, इ. उपायांचे सत्रच सुरू केळे. सरकारची 
ही दडपश्याही इतकी भयानक होती, की लो. टिळकांनी आपल्या 
केसरीतून ' सरकारचे डोके ठिकाणावर आहे काय ?' अश्या 
शब्दांत सरकारला खडसावले. सरकारला हे सहन होणे शक्‍य 
नव्हते. त्याने टिळकांना पकडले व त्यांच्यावर खटला भरून 
त्यांना अठरा महिन्यांची शिक्षा दिली. यानंतर थोड्याच दिव- 
सांत सरकारने दामोदरपंत चाफेकरांनाही पकडले. त्यामागून 
त्यांचे दोन बंधू बाळकृष्ण व वासुदेव हे देखील पकडले गेले. 
यथाकाल त्या सर्वांवर खटले भरण्यात आले. न्यायालयात 
चाफेकर वंधूंनी इंग्रजी राजवटीविषयीचा आपला असंतोप 
प्रखर शब्दांत वपरक्त करून स्वदेशाच्या दास्यविमोचनाची आव- 


भारत 


इयकता प्रतिपादन केली. झेवटी सरकारने चाफेकर वंधू व 
त्यांचे सहकारी रानडे यांना फाशी दिले. 

अश्या प्रकारे चाफेकर प्रकरणावर पडदा टाकून सरकारने 
देशात पुनरच शांतता प्रस्थापित करण्याचा प्रयत्न केला, तरी 
चाफेकरांच्या वलिदानातून स्फूर्ती घेऊन देशभर अनेक लहान- 
मोठ्या क्रांतिसंस्था निर्माण झाल्या व त्यांनी स्वातंत्र्यसंग्रामाचे 
हे यज्ञकुंड सातत्याने धगधगत ठेवले. 

दि. १ जानेवारी १९०० या दिवशी नाशिक येथे सावर- 
करांनी मित्रमेळा नामक एका क्रांतिसंस्थेची स्थापना केली. 
या संस्थेतूनच पुढे अभिनव भारत ही विख्यात क्रांतिसंस्था 
निर्माण झाली व पुढे तिचा विस्तार सबंध भारतभर आणि 
नंतर विदेशांतही झाला. 

बंगालमध्ये स्थापन झालेल्या क्रांतिसंस्थेचे चालक अरविद 
व त्यांचे बंधू बारींद्र घोष हे होते. त्यांचेही स्फूतिस्थान चाफे- 
करबंधू हेच होते. अशा प्रकारे देशात सवंत्र,अश्ा गुप्त मंडळा 
निर्माण झाल्या. त्यांचे कायं चाळू असतानाच त्यांना आव्हान 
देण्याचे काम तत्कालीन व्हाइसरॉय लॉर्ड कर्झनने केले. दि.२० 
जुले १९०५ रोजी त्याने बंगालची फाळणी जाहीर केली. या 
फाळणीमागचा उद्देश केवळ हिंदू-मुसलमानांमध्ये फूट पडावी 


> 
टं ी 1 
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बिपिनचंद्र पाल 


हा होता. त्यामुळे कर्झनवा हा 


य डाव मोडून काढण्यासाठी लो. 
टिळक, थ बानर्जी, लाला लजपत 


फा लजपतराय, विपिनचंद्र पाल, 
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इ. लोकनेत्यांनी एक प्रचंड प्रक्षोभक आंदोलन उभारण्याचे 
ठरविले. या आंदोलनाच्या निमित्ताने सवंध देशातले लोकमत 
संघटित करावे, अश्या उद्देशाने देशभर सभा, मिरवणुका, 
व्याख्याने निदर्शने यांचे एक सत्रच सुरू करण्यात आले. यांच 
काळात लो. टिळकांनी “ स्वदेशी, राष्ट्रीय शिक्षण, बहिष्कार 
व स्वराज्य ' ही आपली सुप्रसिद्ध चतुःसूत्री देशापुढे मांडली. 
भारतीय जनतेच्या या आंदोलनाने जसजसे रोद्र 
धारण केले, तसतसे सरकारनेही हे आंदोलन दडपून टाकण्या" 
साठी भल्यावुऱ्या उपायांचा अवलंब आरंभिला. पुढाऱ्यांची घऱ्‌द 
पकड करावी, अनुयायांना फटके मारावे, वृत्तपत्रांवर नाता 
विध निर्वंघ लादावे, ' वंदे मातरम्‌ ' सारख्या घोषणांना ६ 
करावी, सभा-मोर्च्यावर लाठीमार-गोळीबार करावे, असे दम 
चक्र सवत्र सुरू झाले. सरकारच्या दडपश्याहीला लोकां रही 
ठणकावून उत्तर द्यायला सुरुवात केली. क्रांतिकारकात 
आपली चळवळ अधिकाधिक उग्र करायला प्रारंभ केला. ई. 
१९०६ साली कलकत्त्याला युगांतर समिती नामक एका नरव 
क्रांतिसंस्थेची स्थापना झाली. याच सुमारास काँग्रेस काँग्रेस 
जहाल-मवाळांचा संघर्ष विकोपाला गेला व सुरतेच्या की त 
अधिवे.शानी ) 


मवाळांचा 


खुदिराम बसू 


स्टरीच्या 
सासाठी लंडनला जाऊन पोचले व त्यांनी तिथे अर्भिर् 
ताच्या क्रांतिसंस्थेवे जाळे विणायला प्रारंभ केला. द्द ; 

सुरतेच्या काँग्रेसनंतर पुढच्याच वर्षी बंगालमध्य़ डिड ती 
तहा पहिला बाँबस्फोट झाला. ही बाँबविद्या म॑ 


| 
| 
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एक प्रसिद्ध क्रांतिकारक सेनापती वापट यांनी पॅरिसला जाऊन 
एका रशियन विदुषीकडून मिळविली होती. पुढे त्यांनी बाँव 
बनविण्याच्या कृतीची माहिती देणारी पुस्तके टंकित करून 
निरनिराळया क्रांतिसंस्थेकडे पाठविली. बंगालच्या युगांतर 


समितीने त्या पुस्तकातील माहितीवरून कलकत्त्याच्या माणिक- 


तला बागेत बांब बनविण्याचा एक कारखानाच काढला. या 
कारखान्यात बनविलेला एक, बाँब खुदिरास. बसूने मुझफ्फरपूर 
येथे कलकत्त्याचा मॅजिस्ट्रेट किग्जफर्ड यांच्यावर टाकला. या 
बाँबस्फोटात किंग्जफ्ड मेला नाही. ऐन वेळी त्याच्या ऐवजी 
त्याच्या गाडीसारखीच दुसरी एक गाडी मधे आली व खुदि- 
रामने फेकलेल्या बाँबमुळे त्या गाडीतील दोन निरपराधी स्त्रिया 
जागच्या जागी ठार झाल्या. 
या भीषण घटनेमुळे सबंध भारतात बराच हलकल्लोळ 
झाला. इंग्रज सरकार तर चांगलेच हादरले. तथापि या घटनेने 
बिचकून न जाता दडपक्याहीचे नवनवे मागे अमलात आणून 
हे आंदोलन पुरते मोडून टाकण्याचा सरकारने चंग बांधला. 
लाला ल्जपतरायांना हद्दपार करण्यात आले. खुदिरामला पक- 
डून फाशी देण्यात आले व त्याच्या क्रांतिसंस्थेची पाळमुळ 
उखडून टाकण्यासाठी बंगालात जागोजाग छापे घालण्यास सुर" 
वात झाली. माणिकतला बागेवर छापा घाळून सुमारे ४०-४५ 
क्रांतिकारकांना पकडण्यात आले. त्यात सवंश्री अरविद घोष, 
बारींद्र घोष, हेमचंद्र दास, सत्येंद्र बसू, कन्हय्यालाल दत्त, इ. 
प्रमुख क्रांतिकारक होते. लौकरच त्यांच्यावर खटले भरण्यात 
येऊन अरविदांशिवाय अन्य क्रांतिकारकांना लहानमोठया मुद- 
तीच्या शिक्षा ठोठावण्यात आल्या. अरविद घोष तेवढे निर्दोष 
पुटले. न्यायालयाचे कामकाज चाळू असताना माफीचा साक्षीदार 
बनलेला नरेंद्र गोस्वामी याचा कन्हय्यालाल दत्त व सत्येंद्र बसू या 
दोघांनी वध केला. त्यामुळे त्या दोघांनाही फासावर चढवण्यात 
आले. 
/_ इकडे महाराष्ट्रात * काळ 'कर्ते शिवरामपंत परांजपे व 
केसरी 'कार लो. टिळक यांना पकडण्यात आले. बंगालातल्या 
पेटनांना उद्देशून केसरीत आलेल्या अग्रलेखांनी सरकार चिडले 
. या अग्रलेखांनी राजद्रोहाला व क्रांतिकारकांच्या प्रयत्नांना 
पाठिंबा मिळतो, असे सरकारचे म्हणणे होते. त्यामुळे टिळकांना 
सहा वर्षे काळचा पाण्याची शिक्षा देऊन मंडाळेला पाठविण्यात 
* (टिळक, लो. बाळ गंगाधर पाहा.) 
टिळकांच्या शिक्षेनंतर देशात शांतता प्रस्थापित होईल, अशी 
सरकारची कल्पना होती. थोड्याफार अंशाने ती खरीही 
स्ल्ी; परंतु पुन्हा वातावरण चिघळले. क्रांतिकारक लहान- 


मं 
होठ्या चकमकी करीतच राहिले. 


क 
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भारत 


लंडनला गेलेल्या विनायकराव सावरकरांनी तिथे सत्ता- 
वनच्या क्रांतियुद्धाची अर्धश्ताव्दी साजरी केली. त्या निमित्ताने 


मदनलाल धिग्ना 


काही तरुणांना संघटित करून क्रांतीची दीक्षा देण्यात आली. 
याच वेळी त्यांनी जोसेफ मॅझ्षिनी, ५७ चे स्वातंत्र्यसमर, शिखांचा 
इतिहास, इ. पुस्तके लिहून भारतीय तरुणांमध्ये अभूतपूर्व जागृती 
केली. दि. १ जुले १९०९ रोजी सावरकरांचा सहकारी मदन- 
लाल धिंग्रा याने लंडन येथे कर्झन वायली व लालकाका 
या दोघांचा वध केला. धिग्नाला पकडून फाशी देण्यात आले; 
परंतु इतके होऊनही क्रांतिकारकांची कृत्ये थंडावली नाहीत. 
नाशिक येथे मित्रमेळ्याची पद्यावली छापल्याबद्दल व अन्य 
किरकोळ कारणे दाखवून सरकारने सावरकरांचे थोरले बंधू 
गणेशपंत उपाख्य बाबाराव यांना जन्मठेप - काळ्या पाण्याची 
शिक्षा ठोठावली. त्याचा बदला म्हणून अनंत कान्हेरे याने 
नाशिकचा कलेक्टर जॅक्सन याला ठार मारले. या प्रकरणी 
सरकारने पुष्कळशा क्रांतिकारकांना पकडून त्यांच्यावर खटले 
भरले. कान्हेरे, कर्वे व देशपांडे या तिघांना फाशी देण्यात आले 
व अनेकांना लहानमोठ्य 1 मुदतीच्या कारावासाच्या शिक्षा 
देण्यात आल्या. यांच वेळी स्वातंत्र्यवीर सावरकरांनाही इंग्लंड- 
मध्ये पकडण्यात येऊन भारतात आणण्यात आले. वाटेत मासेल्स 
मुक्कामी त्यांनी समुद्रात उडी ठोकून स्वत:ची मुक्तता करून 
घेण्याचा प्रयत्न केला; तथापि तो साधला नाही. पुडे त्यांना 
नाशिक कटाच्या खटल्यांत गोवून ५० वर्षे जन्सठेपेची शिक्षा 
ठोठावण्यात आली व ती भोगण्यासाठी त्यांना लोकरच अंद- 


भारत 


मानला पाठवण्यात आले. 
त्यानंतर युरोपातठली भारतीय स्वातंत्र्याची चळवळ अमे- 


गणेशपंत (बाबाराव) सावरकर , , . - 
छि » «५4 ५ ७ &, 

रिका, रश्षिया, अफगाणिस्तान, तुकंस्थान, इ. अन्य|अनेक, देशांत 

फलावत राहिली. “शक: 


उव | ह ८.1. 
लाला हरदयाळ 
मह्‌ 2 द्धा > ् 
लाभ घेऊन ता ह्ल्या ९'*६,च पडघम वाजले वया महायुद्धाचा 


च्या स्वातंत्र्यासाठी मोठी क्रांतिकारक उठा- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


वणी करावी या उद्देशाने देश-विदेशांतळे भारतीय क्रांतिकारक 
एकत्र आले. या नव्या उठावणीचे सूत्रसंचाळून लाला हरदयाळ 
व रासबिहारी बसू या दोघा क्रांतिनेत्यांकडे होते. ही उठावणी 
गदर आंदोलन म्हणून भारतीय स्वातंत्र्यसंग्रामाच्या इतिहासात 


विख्यात आहे. इंग्रजांच्या सैन्यात असलेल्या भारतीय सैनिकांना 


स्वातंत्र्याच्या संग्रामासाठी प्रभावित करायचे व इंग्लंडच्या शर्त्रु- 
राष्ट्राकडून त्यांना युद्धसाहाय्य पुरवून इंग्रजांविरुद्ध उठावणी 
करायची, असे या योजनेचे स्थूळ स्वरूप होते. त्यासाठी गदर 
नावाचे एक वृत्तपत्रही चाळू करण्यात आले होते. भारता" 
तल्या सैन्याच्या पलटणीत स्वातंत्र्यचळवळीचा प्रचार करायला 
आलेल्या विष्णू गणेश पिंगळे या महाराष्ट्रीय क्रांतिकारकाला त्यानंतर 
अनपेक्षितपणे विश्‍वासघाताने पकडण्यात आले व कली. 
लागत गेलेल्या धाग्यादोर्‍यांच्या साहाय्याने अन्य बर्‍याच वि, 
कारकांची धरपकड झाली. पुढे त्यांच्यावर खटले भरले गै 
फाशी-जन्मठेपीसारख्या कठोर शिक्षा त्यांना ठोठावण्यात आल्या 
याच प्रकाराची पुनरावृत्ती लाहोर, वाराणसी, ई. ी 
ठिकाणी झाल्यामुळे तिथलेही अनेक क्रांतिकारक सरकारच्या ह 
सापडले व शिक्षासत्रात भरडले गेले. तिकडे युरोपात ज्यांच्यावर जमती 
विसंबून क्रांतिकारकांनी गदर आंदोळन उभारले, त्या रकांबेही 
सारख्य राष्ट्रांचा पराभव झाल्यामुळे तिथल्या कोत वी) 
सारे मनोरथ धुळीला मिळाले. हरदयाळ व दाविती 
सेना उभारली होती, सिंगापूरसारख्या ठिकाणी त्यांनी अ 
मिळविले होते. तथापि पुढे साऱ्याच घटना कल्पनेच्या 
झाल्या व त्यामुळे हे गदर आंदोलन पुर्णपणे फसले. टळक 
भारताबाहेर या गोष्टी घडत असताना इकडे लो. 
मंडालेहन मुक्‍त होऊन भारतात परतले. त्यांच्या पाठोपा्ट 
गांधीही द. आफ्रिकेतुन हिंदुस्थानात आले. इ. स. १९ १६ वरी 
टिळक काँग्रेसमध्ये शिरळे व त्यांनी पुनश्‍च नेतृत्वाची राज्य 
खांद्यावर घेतली. यानंतर त्यांनी होमरूल्ची (घरचे देशभर 
किंवा स्वराज्य) चळवळ उभारली व त्या निमित्ताने चंत्राते 
दौरे करून पुन्हा एकदा वातावरण स्वराज्याच्या क्य ९१८४ 
भारून टाकले. त्याचा परिणाम म्हणून सरकारने क स्‌. 
साली माँटेग्यू सुधारणा जाहीर केल्या. परंतु त्या अगदीच अवा 
होत्या. टिळकांना व काँग्रेसला अपेक्षित असणार्‍या र्‌ डळकांची 
कल्पनेचा त्या सुधारणांत मागमूसही नव्हता. त्यामुळे ( 
चळवळ चालूच राहिली. क्रेा- 
याच वेळी रौलेट कमिटीने आपला अहवाल प्रसिद्ध ही 
या अहूवालात भारतातील प्रांतोप्रांती चाळू असलेल्या ब होता 
चळवळीचा आढावा घेतलेला होता. हा अहवाल प्रसिद्ध नद 
त्यातील माहितीला अनुसरून अश्या राजद्रोही चळवळी क॑ 


खंड सहावा 


व्यक्‍तींवर दडपशाहीचा वरवंटा फिरवणारे दोन नवे कायदे 
: सैळेट अँक्ट ! या नावाने सरकारने पास करून घेतले. या 
कायद्यांमुळे सरकार वाटेल त्या व्यक्तीवर छलवलाचे प्रयोग करू 
शकणार होते. त्यामुळे हे कायदे पास होताच लोकमत एकदम 
प्रक्षुब्ध झाले. म. गांधींच्या नेतृत्वाखाली देशात सवेत्र या काय- 


रासबिहारी बसू 


3! धिक्कार करण्यात आला. अमृतसरच्या जालियनवाला- 
बागेत अशीच एक धिक्कारसभा भरली असताना सरकारन तिथे 
बेगुमानपणे गोळीबार करून ४०० माणसे ठार मारली व हजा- 
शवर माणसे जबर जखमी केली. या हत्याकांडामुळे लोकांच्या 
सेतापाचा कडेलोट झाला. या संतापाला कोणतेही अनुचित 
वेळण लागू नये, यासाठी म. गांधी प्रदीथे परंठु शिस्तबद्ध नव्या 
आंदोलनाची आखणी करू लागले. एवढ्यात लो. टिळकांचे 
निधन झाले व भारताचे नेतृत्व म. गांधींच्या हाती आले. 
_ ई.स. १९१५ साली म. गांधी भारतात आले, तेव्हा त्यांच्या- 
भारतीय स्वातंत्र्यसंग्रामाच्या दृष्टीने पाच प्रश्‍न उभ होते, 
्ै असे 7 (१२) लोकांची नीतिमत्ता वन भंबुद्धी यांची उंची वाढ- 
पणे, (२) सामाजिक सुधारणा करणे, (३) राजकारणात प्रति- 
कारासाठी वापरायची साधने निरिवित करणे, ( ४) क्रांति- 
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भारत 


वादाची किवा इस्त्राचारी प्रवृत्तीची अनिष्टता लोकांना पटवून 
देणे, आणि (५) हिंदु-मुस्लिम ऐक्य दृढ करणे. या पाचही 
प्रश्‍नांची कार्यवाही करण्यासाठी त्यांच्या मनाने काही निश्‍चित 
योजना ठरवली. तथापि १९२० पर्यंत ते भारताचे सर्वे- 
मान्य पुढारी झाले नव्हते. यापूर्वी त्यांनी द. आफ्रिकेत 
सत्याग्रह व निःशस्त्र प्रतिकार या शस्त्रांचा प्रयोग यशस्वीपणे 
करून दाखविला होता; त्यामुळे भारतातील लोकांत त्यांच्या- 
विषयी फक्त आदर व कुतूहल या दोनच भावना होत्या. त्यांच्या 
कतृंत्वाचा अविष्कार अजून व्हायचा होता व तो होण्यासाठी 
संधीची आवश्यकता होती. रौलेट कायद्यांचा निषेध व पाठोपाठ 
घडून आलेले जालियनवालाबागेतील हत्याकांड या दोन प्रकर- 
णात त्यांनी नेतृत्व स्वीकारून स्वतःच्या कतृंत्वाचा प्रत्यय 
लोकांना आणून दिला व ते लोकांचे पुढारी बनले. त्यांच्या 
सत्याग्रहतंत्राची चुणूक लो. टिळकांच्या जीवनकालातच दिसून 
आली होती. टिळकांचे व त्यांचे या नव्या प्रतिकारमार्गाविषयी 
बोलणेही झाले होते आणि थोडाफार मतभेद वगळता गांघींचे 


ध्येयधोरण टिळकांना पसंत होते. 

टिळक गेले त्या रात्रीच गांधींनी मुंबई येथे असहकाराचे 
रणशिंग फुंकले व देश एका नव्या ईर्षा-ऊर्मीने हालवून सोडला. 
गांधीजी एवढे करूनच थांबले नाहीत; त्यांनी स्वातंत्र्यलढ्याची 
व्याप्ती सर्वांगांनी वाढवली. स्वातंत्र्यसंपादन म्हणजे इंग्रजांची 
सत्ता जाऊन भारतीयांची सत्ता येणे, एवढाच मर्यादित अर्थ 
त्यांना अपेक्षित नव्हता. राजकीय स्वातंत्र्याबरोबर धार्मिक, 
आथिक, सामाजिक, औद्योगिक, आध्यात्मिक, इ. अनेक बाबतींत 
देशाला स्वातंत्र्य प्राप्त झाले पाहिजे, असा त्यांचा आग्रह होता. 
त्यामुळेच त्यांनी आंदोलनातील शुचिता व सौजन्य यांच्यावर 
भर दिला. शत्रूशी वागतानाही आपण असत्याने, अघर्माने व 
व अनीतीने वागता कामा नये, असा त्यांचा कटाक्ष होता. 
त्याचबरोबर इंग्रजांनी आपणास स्वातंत्र्य द्यावे, असे जर 
आपण म्हणतो, तर आपण त्या स्वातंत्र्याला सर्वस्वी योंग्य अस- 
ल्याचे आपण दाखवून दिले पाहिजे, असे त्यांचे मत होते'. 
आपले दैन्य, दास्य व दारिद्रय आपण झटकून टाकले पाहिजे 
व त्या जागी सतत स्वाभिमान व उद्योगशीलता यांची प्रस्था- 
पना केली पाहिजे, असे ते म्हणत. भारतातले जातिभेद, पंथभेद, 
अस्पृश्यता, अज्ञान व अनीती यांचा प्रथम नायनाट केला पाहजे. 
हे होईल तेव्हाच आपल्याला स्वातंत्र्यकढ्यात यश:सिद्धी 
मिळेल, असे त्यांचे सांगणे असे. हिंदु-मुस्लिम ऐक्यासाठी. तर 
स्वजनांचा थोडा रोष ओढवून घेऊनही त्यांनी खिलाफत 
प्रकरणात मुसलमानांची बाजू घेतली आणि त्यांचा विश्‍वास 
संपादन करून त्यांना स्वातंत्र्यळढ्यात सहभागी करून घेण्याचा 


भारत 


प्रयत्न केला. मात्र त्यात.त्यांना फारसे यश लाभले नाही. 

गांधीजींचे ध्येयबोरण पुर्वीच्या नेत्यांच्या ध्येयवोरणाहून 
पुष्कळसे वेगळे असल्यामुळे आरंभी भारतीय जनता त्यांच्या- 
कडे आकषित होणे असंभवनीय होते; तथापि त्यांच्या वाग- 
ण्यातळे साधुत्व व सौजन्य, त्यांचा त्याग व तपस्या, त्यांचे 
बोलणे व त्यांच्या कामाचा झपाटा, ६. त्यांच्या व्यक्‍्तिमत्त्वा- 

क गुणसमुच्चयाने त्यांनी लौकरच भारतीय जनतेवर आपला 
प्रभाव पाडला. लो. टिळकांनंतर त्यांच्याकडे अखिल भारतीय 
नेतृत्व आले, ते यामुळेच. 

लो. टिळकांच्या निधनानंतर दि. ४ ते ९ सप्टे. १९२० या 
दिवसांत कलकत्त्याला काँग्रेसचे अधिवेशन भरले. त्यात म. 
गांधींनी असहकारितेचा ठराव मांडला. या ठरावात पुढील बाबी 


समाविष्ट होत्या- (१ ) पदव्यांचा व स्थानिक संस्थांवरील 
सरकारनियुक्‍त, जागांचा त्याग, (२) सरकारी समारंभ, दरवार, 
इत्यादींवर बहिष्कार, (३) सरकारी शाळा-महाविद्यालयांवर 
बहिष्कार घाळून त्यांच्याऐवजी नव्या राष्ट्रीय शिक्षणसंस्था 
स्थापन करणे व त्यांत आपल्या फुळा-मुलींना पाठवणे, (४ ) 
सरकारी कोर्टांवर वकिलांनी व अशिलांनी बहिष्कार टाकून 
आपले तंटे ळवादामाफेत मिटविणे, (५) मेसापोटेमियामध्ये 
नोकरीकरिता जाण्यास लकर, कारकून व मजर यांनी नकार 
देणे, (६) कायदेमंडळाच्या निवडणुकीस उभे न राहणे व मते 
न देणे आणि (७) ब्रिटिश मालावर बहिष्कार घालणे. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


गांधीजींचा हा ठराव वरीच वादावादी होऊन अखेर पाच 
झाला व त्यापाठोपाठ सवंत्र त्याची कार्यवाहीही होऊ लागली. 
त्यामुळे इंग्रजांचे राज्ययंत्र हळूहळू खिळखिळे होऊ लागले. 
अर्थात अश्या स्थितीत सरकार स्वस्थ राहणे शक्‍यच ककी 
त्याने चळवळ दडपून टाकण्यासाठी मोठमोठ्या पुढाऱ्य 
प्रांतबंदीचे व पर्यायाने संचारबंदीचे हुकूम बजावले. ही... 
त्यामुळे चळवळ थंडावली नाही. आपण मांडलेल्या ् 
रुसतार आंदोलन चालले, तर एका वर्षात स्वराज्य मिळेल, 
गांधीजींनी लोकांना जाहीरपणे सांगितले. त्यामुळे लोक लागत 
आगळ्या उत्साहाने भारून जाऊन आंदोलन चालवू न... 
विजयवाडा येथे गांधीजींनी १ कोटी रुपयांचा टिळ २० 
फंड जमविण्याचे, १ कोटी काँग्रेस सभासद नोंदण्याचे व , 
लाख चरखे चाळू करून खादी विणण्याचे जे मावाह वी 
त्याला लोकांतुन भरघोस प्रतिसाद मिळाला. : जयी जमला. 
फंड तर १ कोटीच्यावर आणखी १५ लाख रुपये हलका तथापि 
काँग्रेसचे सभासद संकल्पापेक्षा निम्मेच नोंदविले गळे) 
पुर्वीच्या संख्येपेक्षा ही संख्या वाढली होती. चरखे ्ी. मीठे 
खरच २० लाख चालू झाले. गांधीजींचे हे यश एवढ > 
होते, की इंग्रजी राज्यकर्त्यांना त्यांचे भय वाटले व त्याच 
गांधीजींचे पारिपत्य करण्यासाठी त्यांनी कंबर कसली. । 
गांधीजी मागे सरले नाहीत. त्यांनी लोकांना चरखे १ संधर्टित 
जातीय ऐक्य दृढ राखण्याचे, अहिसावृत्ती पाळण्याचे एकतारवे 
होऊन सरकारी अत्याचारापुढे न वाकण्याचे आवाहन ७ त ठेवू 
चालविले होते. त्यामुळे हजारो लोकांना तुरुंगात व तांडव 
किंवा झडत्या, जप्त्या, मारपीट, दंडवसुली, कक चाप तिने 
करूनही चळवळ मंदावली नाही. उलट देवस यी 
स्वरूप धारण केले. मध्यंतरी सरकार व जनता यांच द्वेश” 
करून वातावरण शांत करावे, असा प्रयत्न काही सत्ह 
भक्तांनी केला; तथापि त्याचा काहीच उपयोग झाला नाही र 
गांधीजींनी सविनय कायदेभंगाचा लढा उभारण्याचे याच दु्मी 
तसे व्हाइसरॉय लॉड रीडिंग यांना कळवले. परंतु व्या प्रक्षुब्ध 
रास उ. प्रदेशातील चौरीचुरा या गावी काही लोकांच 
जमावाने तिथल्या पोलिसकचेरीवर हल्ला चढवून २९ सार्त्मक 
व फोजदार यांना जाळून टाकले. गांधीजींना असला पळा 
प्रकार कधीच पसंत पडणे शक्‍य नव्हते. त्यामुळ ली घेवर्ी" 
सविनय कायदेभंगाचा निर्धारित लढा अनपेक्षितपणे मा मार्ग 
काँग्रेसच्या वकिग कमिटीत त्यामुळे मोठेच वादळ 
तथापि गांधीजी आपल्या निर्णयावर अढळ की ढमा, 
त्यांना आपल्या आंदोलनाचा पाया अत्याचारी प्रवृ त घेतल्या? 
रायचा नव्हता. गांधीजींनी अनपेक्षितपणे लढा मा 


सहावा 


मुळे लोकांचा जसा अवसानघात झाला, तसा सरकारचाही 
झाला. कारण चौरीचुऱ्याच्या अत्याचाराचे निमित्त करून सर- 
कारला देशभर भीषण दडपश्याहीचा नंगा नाच करता आला 
असता. उलट त्या दडपशाहीला चोख उत्तर देण्यासाठी लोकां- 
चेही बाहू फुरफुरणार होते; परंतु गांधीजींनी या दोनही 
गोष्टी शिताफीने टाळल्या. 4 

या प्रकरणामुळे गांधीजींची लोकप्रियता उतारास ,लागली 
आहे, असे समजून सरकारने त्यांना पकडले व दि. १८ माचे 
१९२२ या दिवशी त्यांच्यावर राजद्रोहाचा आरोप ठेवून खटला 
मरला. गांधीजींचे ' यंग इंडिया 'तले लेख प्रक्षोभक असतात व 
त्यामुळे लोक अत्याचारी कृत्यांना प्रवृत्त होतात, असे सर- 
कारच्या वतीने सांगण्यात आले. तेव्हा गांधीजी कोर्टाला 
म्हणाले. * राजद्रोह फैलावणे हे माझे कतब्य आहे आणि जर 
ते लेख कमी राजद्रोही असतील, तर तो माझ्या कच्च्या लेख- 
णीचा दोष आहे. माझ्या श्‍वासोच्छ्वासातच राजद्रोह भरला 
आहे. त्यामळे मळा आपण जास्तीत जास्त शिक्षा द्या. 

यानंतर गांधीजींना सरकारने सहा वर्षांची शिक्षा फर्मावली. 
ती भोगण्यासाठी गांधीजी तुरुंगात गेल्यावर सरकारने जागो- 
जाग दडपक्याही करून उरलीसुरली,चळवळ मोडून काढली. 

मग उर्वरित नेत्यांनी गांधीजींच्या असहकारिता का्यक्रमा- 
तील कौन्सिल -बहिष्काराचे तत्त्व सोडून देऊन कौन्सिलात 
जाण्याचे ठरविले. या मुद्यावरही काँग्रेसमध्ये वाद झाले व अर 
फेरवादी व नाफेरवादी असे काँग्रेसमध्ये दोन तट पडले. 
कौन्सिलप्रवेशाचा आग्रह धरणार्‍या म्हणजे फेरवादी गटात 
चित्तरंजन दास, मोतीलाल नेहरू, विठ्ठलभाई पटल, इ. लोक 

होते; तर त्यांच्या विरुद्ध गटात राजाजी, डॉ. अन्सारी वगेरे 
छोक होते. गया काँग्रेसच्या अधिवेशनात या कौन्सिलप्रवेशाच्या 
ठरावावर कडाक्याची चर्चा झाली व शेवटी फेखवाद्याचा 
पराभव झाला. अश्या रीतीने पुन्हा एकदा गांधी नसतानाही 
त्यांच्या मताचा विजय झाला. 

यानंतर दासबाब, मोतीलाल नेहरू, इ. नेत्यांनी स्वराज्यपक्ष 
काढला व पुढे निवडणुका लढवून मध्यवर्ती कायदेमंडळाच्या 
४५ जागा जिंकल्या. या गोष्टीचा अन्य कार्यकर्त्यांच्या मनावर 
थोडाफार परिणाम झाला व कौन्सिलप्रवेशाचा आग्रह धरणा- 
न्याची संख्या वाढली. पुढे त्यासाठी काँग्रेसचे एक खास अधि- 
वेशन भरवून कौन्सिलप्रवेश मागणार्‍यांना तशी मुभा देण्यात 
आली व काँग्रेममधील फट सांधण्यांचा प्रयत्न झाला. पण याच 

ठी हिंदु-मुसल्मानांतील ऐक्याला तडा गेला. | 

नेंतर १२ फेब्रवारी १९२४ रोजी म. गांधींना बंधमुक्‍त 
करण्यात आले. तुरुंगाबाहेर येताच चळवळ थंडावली असल्याचे 


४७५ 


भारत 


त्यांच्या ध्यानी आले. स्वराज्यपक्षाने मात्र कायदेमंडळात 
लागोपाठ सरकारपक्षाचा पराभव करून लोकहिताचे काही 
ठराव पास करून घेतले, हेही त्यांना दिसून आले. म्हणून त्यांनी 
प्रथम स्वराज्यपक्षाच्या नेत्यांच्या भेटी घेतल्या, त्यांच्याशी 
विचारविनिमय करून व स्वतःच्या तत्त्वांपासून दोन पावले 
मागे येऊन, काँग्रेसमधील ऐक्य अभंग राखण्याचा प्रयत्न केला. 
त्याच वर्षाच्या दोवटी बेळगाव काँग्रेसमध्ये स्वराज्यपक्ष व 
काँग्रेसपक्ष यांचा पूर्णपणे समेट झाला. 

इ. स. १९२५ च्या आरंभी काँग्रेसपक्षाची सवे सुत्रे गांधीं- 
कडून स्वराज्यपक्षाकडे म्हणजे दासबाबू, मोतीलाल नेहरू, 
विठ्ठलभाई पटेल व लाला लजपतराय या प्रमुख नेत्यांकडे आली. 


लाला लजपतराय 


परंतु दि. १५ जून १९२५ ला दासबाबू वारले आणि उरलेल्या 
नेत्यांना स्वराज्यपक्षही सांभाळता आला नाही व काँग्रेसवर 
प्रभुत्वही संपादन करता आले नाही. त्यामुळे पुन्हा गांधीजीच 
सर्वमान्य नेते झाले. 

गांधीजींच्या नेतृत्वावर नाखूष असणारे पुढारी काँग्रेसमधून 
बाहेर पडले व त्यांनी हिंदुमहासभेची स्थापना केली. गांधी- 
जींच्या मुस्लिमधाजिणेपणाला तसेच मुसलमानांच्या मुजोरीला 
पायबंद घालण्याचे या नव्या पक्षाचे धोरण होते. या पक्षात 
पं. मदनमोहन मालवीय, लाला लजपतराय, तात्यासाहेब 
केळकर, डॉ. मुंजे, बॅ. जयकर, इ. नेते होते. 

इ. स. १९२४ सालापासून पुढील चार-पाच वर्षे सातत्याने 


भारत 


हिंदु-मुसल्मानांचे दंगे होत राहिले. त्यामुळे स्वराज्याची चळ- 
वळ काही केल्या पुढे सरकेना. वारंवार केलेले समझोते वारं- 
वार मोडले जाऊ लागले. सगळ्या देशातच एक प्रकारचे अरा- 
जक माजले. गांधीजींच्या प्रतापी नेतृत्वाखाली एकसारखे लढे 
लढवूनही इंग्रजांची देशाव रची पकड जराही ढिली होत नाही, 
असे पाहिल्यावर प्रांतोप्रांतीच्या भारतीय क्रांतिकारकांनी पुन्हा 
एकदा सहस्त्र उठावांना प्रारंभ केला. या नव्या उठावाचे 
नेतृत्व सवंश्री चंद्रशेखर आझाद, सरदार भगतसिंग, शचींद्रनाथ 
संन्याल, इ. तरुणांकडे होते. त्यांनी आगगाड्या उलथण्याचा, 
खजिने लुटण्याचा, बाँबस्फोट करण्याचा, तारा तोडण्याचा 
आणि इंग्रज अधिकार्‍यांना ठार मारण्याचा सपाटा लावला. 


चंद्रशेखर आझाद 


र दि. ३ फेब्रुवारी १९२८ या दिवशी सायमनसाहेबाच्या 
नहृत्वाखाळी एक कमिशन भारतात आले. त्यात एकही भार- 
तीय माणूस नव्हता आणि तरीही हे कमिशन भारतीयांना 
कोणत्या सुघारणा मिळाव्या, याची पाहणी करण्यासाठी आले 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


होते. त्यामुळे काँग्रेसने त्या कमिशनवर वहिष्कार घालण्याचा 
आदेश दिला. त्याप्रमाणे सायमन कमिशनचे सर्वत्र काळ्या 
निश्याणांनी स्वागत झाले. मग सरकार चवताळले. त्याने निःशस्त्र 
लोकांच्या मिरवणुकांवर लाठीमार, गोळीबार केळे व अप 
सोडले. लाहोरला लाला लजपतरायांवर झालेल्या जबर गा. 
मारामुळे ते मरण पावले. त्याचा सूड सरदार भगर्तारि 
सँढस्ट या युरोपियन अधिकार्‍याला ठार मारून उगवला. त्या 
नंतर भगतसिंग व त्याचे सहकारी पकडले गेले व त्यांच्यावर 
खटला भरण्यात आला. क्रिक्षेनंतर भगतर्सिंग, सुखदेव व यना 
हे फाशी गेळे व अन्य क्रांतिकारकांना तुरुंगात पाठविण्यात क्र 
मध्यंतरीच्या काळात गुजरातमधील बार्डोली तालुक्या त 
कारने शेतसारा वाढविला. त्याच्या निषेघार्थ साराबंदीची ' दुध 
वळ सुरू झाली. सरदार वल्लभभाईंनी या चळवळीचे न 
केळे व तो लढा यशस्वी करून दाखवला. या व यासारख्या ्ा 
वारीक सारीक लढ्यांनी सवंत्र पुन्हा नवचैतन्य दिसू लागुळे क... 
वेळी नेहरूरिपोर्ट प्रसिद्ध झाला व त्यात म्हटल्याप्रमाणे ' . _ 
तीचे स्वराज्य “ हे काँग्रेसचे घ्येय ठरवण्यात आले. या .__ 
हतीच्या स्वराज्या 'च्या कल्पनेला सुभाषचंद्र बोस, वी 
लाल नेहरू, इ. तरुण नेत्यांचा प्रखर विरोध होता; ताचे 
त्या वेळी तो त्यांनी नुसताच बोळून दाखवला व आपल्या 
लोक वाढविण्याकडे आपली सर्व शक्‍ती केंद्रित केली. ्झ्दीं 
दि. ३१ डिसेंबर १९२९ रोजी रात्री १२ वाजता ण 
रच्या काँग्रेसच्या व्यासपीठावरून पं. जवाहरलाल नेहरूंनी क. ९ 
स्वातंत्र्याची घोषणा केली व काँग्रेसने लढ्याचे रणशिंग 9, 
दि. २६ जानेवारी १९३० रोजी भारतात संपूर्ण वव 
त्याच्या संग्रामाला प्रारंभ झाला. त्या दिवशी देशात ति 
मिरवणुका निघाल्या व स्वातंत्र्याच्या प्रतिज्ञेचे वाचन कर 
आले. त्या प्रतिज्ञेचा सारांश असा- गक... 
“स्वातंत्र्य हा हिंदी लोकांचा, कोणीही हिरावून घेऊ न क्क 
असा हक्‍क आहे. ब्रिटिझ्यांनी आमचे स्वातंत्र्य हिरावून ली) 
आहे; एवढेच नव्हे तर त्यांनी आमचे शोषण करून अ 
राजकोय, सांस्कृतिक व पौरुषाच्या दृष्टीने आमचा श्री पूर्ण 
आहे. म्हणून हिंदुस्थानने त्यांचा संबंध तोडला पा 
स्वराज्य स्थापले पाहिजे. ि 
आथिकदृष्ट्या आम्हांला इतके कंगाल केले ग 
की आमचे रोजचे सरासरी माणशी उत्पन्न ७ पैसे आहे 
सरकारी उत्पन्नापैकी वीस टक्के शेतसार्‍याचे वी तोजा 
तीन टवके मिठावरीळ कराचे उत्पन्न आहे. हा करा नेगधंदे 
गरीब लोकांवरच पडतो. सरकारने आमचे ग्रामीण उ 
मारून टाकले आहेत. 


ले आहे, 


खंड सहावा 


राजकीय दृष्ट्या जगात आम्हांला किमत नाही. आम्हांला 
राजकीय सत्तेकरता सुधारणा दिल्या जात नाहीत. आमची 
बुद्धिमत्ता मारून टाकली गेली आहे व आम्हांला पाटील, 
तलाठी आणि कारकून बनवले गेले आहे. 

सांस्कृतिक दृष्ट्या आम्हांला दिले जाणारे शिक्षण गुलाम- 
गिरीवरच प्रेम करण्यास शिकवते. र ग 

पौरुषाच्या दृष्टीने आम्हांला निःशस्त्र करून भेकड व प्रति- 
काराला असमर्थ केले 
आहे. त्यामुळे परकीय 
आक्रमणाचे तर राहोच, 
पण चोरा-दरवडेखोरां- 
पासूनही आम्ही स्वतःचे 
रक्षण करू शकत नाही. 

असे राज्य चालू 
देणे हा माणसाविरुद्ध 
व इश्वराविरुद्ध गुन्हा 
आहे. आम्ही अहिंसेने 
या राज्याला प्रतिकार 
करणार आहो. संपुण 
स्वातंत्र्य . स्थापण्याची 
आम्ही प्रतिज्ञा करीत 
आहो. त्याकरिता 
कॉँग्रेसचा आदेश 
आम्ही पाळू. ' 

या प्रतिज्ञेतली 
भाषा इतकी सोपी पण 
इतकी ठाशीव होती, 
को, तचा अथे खेड्या- 
पाड्यांतील अज्ञानी व 
अशिक्षित जनतेलाही 


ह 
ह 
र 
र 
$ 
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य 
४. 
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र 


व त्यामुळे न 
सारा भारत खडबडून 
मा” केला व 
वाज वी च 
तर गांधीजींनी कायदेभंगाचा लढा जाही वा 


त्यानुसार प्रथम मिठावरील कर रद व्हावा, म्हणून 
सत्याग्रह ' करण्याचे ठरविले. या योजनंत ल्क 
भक्ताने समुद्रातल्या पाण्यापासून मीठ बनवावे, व यी 
सरकारने केलेल्या दडपश्ाहीला भीक घाळू नये, ह 

होता. गांधीजींनी स्वतः २ माचे १७२० रोजी 1. व्हाइसराय 
छॉंडे आर्यावन यांना एक पत्र पाठवून कायदेभंगाच्या या 
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जवाहरलाल नेहरू 


भारत 


लढ्याची सविस्तर योजना कळवली व १२ मार्चे १९३० या 
दिवशी ते साबरमती आश्रमातून दांडीयात्रेला जाण्यासाठी 
बाहेर पडले. दि. ५ एप्रिलला गांधीजी आपल्या ७५ सहकार्‍यां- 
सह दांडी गावी पोचले व तिथे त्यांनी बेकायदेशीर रीत्या मीठ 
बनवण्याचा प्रयत्न केला. गांधीजींच्या अनुकरणाने दुसर्‍या 
दिवसापासून देशात सवंत्र मिठाचा सत्याग्रह सुरू झाला. या 
सत्याग्रहात गांधीजींना सरकारने पकडले नाही. मग लोकांनी 
जिथे मीठ बनत नाही, 
तिथली ताडीची झाडे 
तोडण्याचा उपक्रम सुरू 
केला. त्यामुळे लढा 
दिवसेंदिवस उग्र बनत 
चालला. शेवटी दि. ५ 
मे १९३० च्या रात्री 
सरकारने गांधीजींना 
पकडले व गुपचुपपणे 
येरवड्याच्या तुरुंगात 
पोचते केले. 

गांधीजींच्या अट- 
केची वार्ता ऐकताच 
लोकांनी स्वयंस्फूर्तीने 
हरताळ पाळले व नंतर 
सवंत्र सभा, मिरवणुका, 
सत्याग्रह यांची रण- 
घृमाळी चालू झाली. 
याला उत्तर म्हणून 
सरकारनेही लाठीमार, 
गोळीबार, मारपीट, 
घरपकड, इ. उपाय 
जारी केले. त्यांतून 
काही ठिकाणी शस्त्रा- 
चारी चळवळीही 
उद्‌भवल्या. महाराष्ट्रात 
सोलापूर या गावी दडपशाहीमुळे चिडलेल्या लोकांचा एक 
जमाव खवळला आणि त्यांनी पोलिसचौकीत शिरून आतील 
पोलिसांना जाळून टाकले. त्यानंतर तिथे मार्शल लॉ पुकारण्यात 
आला आणि मल्लप्पा घनशेट्टी, सारडा, शिंदे व कुर्बान हुसेन 
या.देशभक्तांना पकडून फासावर लटकावण्यात आले. 

सुमारे अडीच-तीन महिनेपर्यंत हा कायदेभंगाचा लढा चालू 
होता. भारतीय स्वातंत्र्यसंग्रामातळे हे ऊर्जस्वल पवे होते. या 


भारत 


लढ्यात एकूण सव्वाशे लोक घारातीर्थी पडले, पाचशेच्या 
आसपास जखमी झाले व लाखाच्या वर तुरुंगात गेले. याशिवाय, 
गुन्हा करूनही न पकडले गेलेल्यांची संख्या याच्या वीसपट 
असावी. यावरून या लढ्याच्या अभूतपुर्वतेची कल्पना येईल. 
काँग्रेसचे नेते तुसंगात असतानाच १२ नोव्हेंबर १९३० रोजी 
लंडनला पहिली गोलमेज परिषद भरली. तिला ब्रिटिश हिंदु- 
स्थानचे ५७, संस्थानिकांचे १६ व कायदेमंडळातील विविध 
पक्षांचे १३ असे एकूण 
८६ सभासद उप- 
स्थित राहिले. भार- 


च्च्य्ज्ञ तातल्या प्रतिदिनी 
४ चिघळत जाणार्‍या 
परिस्थितीवर तात- 
9 


डीची उपाययोजना 
म्हणून काय करता 
येईल व कोणत्या 
७८ सुधारणा देऊन संघर्ष 
र टाळता येईल, याचा 
विचार करणे, हा त्या 
परि- षदेचा प्रमुख 
उद्देश होता. परंतु 
गांधीजींसह सारे 
। ॥९ कांग्रेसनेते तुरुंगात 
| १ असल्यामुळे या परि- 
9 षदेला विशेष महत्त्व 
नव्हते. तथापि पंत- 
प्रधान रॅम्से मॅक्डो- 
नाल्ड यांनी या परि- 
षदेच्या समारोपाचे भाषण करताना सांगितले- “ हिंदुस्थान- 
सरकारची जबाबदारी मध्यवर्ती व प्रांतिक कायदेमंडळे यांच्या- 
वर सोपवावी. ती सोपवताना संक्रमणकाळात संरक्षण व 
विदेशव्यवहार ही खाती राखीव असावी. अल्पसंख्याकांना राज- 
कीय स्वातंत्र्य व त्यांच्या हक्कांच्या संरक्षणासाठी ते मागतील 
ती ग्वाही द्यावी. संक्रमण काळात काही संरक्षणविभाग सरका- 
रच्या हाती ठेवावे; पण ते प्रगतीला पोषक असावे. 
पंतप्रधानांचे हे भाषण म्हणजे गोलमेज परिषदेची फलश्रुती 
होती. त्यात बर्‍याच चांगल्या सुधारणा सूचित होत्या. अर्थात 
अल्पसंख्यांकांना खास स्थान देऊन पुन्हा फोडाझोडीची मेखही 
त्यात होतीच; तथापि योजनेचे एकूण स्वरूप विचारणीय होते. 
त्यामुळेच सप्रू व जयकर या प्रागतिक उुढार्‍यांनी काँग्रेसने त्यांना 


वल्लभभाई पटेल 
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भारतौय संस्कृतिकोश 


या योजनेचा विचार करण्याचे व कोणताही निर्णय घाईने १ 
घेण्याचे आवाहन केले. काँग्रेसनेत्यांनी ते मानळे नाही; परतु ा 
२१ जानेवारी १९३१ ला अलाहाबाद मुक्कामी काँग्रेस वाक 
कमिटीने राजेंद्रवावूंच्या अध्यक्षतेखाली सभा भरवून या ही 
वरस्थूल मानाने विचार केला व २६ जानेवारी हा स्वातंत्र्य-दिन 
धूमधडाक्याने साजरा करण्याचा लोकांना आदेश दिला. त्यामुट॑ 
सरकारला प्रथम गांधीजींसह सर्व थोर नेत्यांच्या मुक्‍ततेची 
आज्ञा काढून वातावरण मोकळे करावे लागले. नत 
दि. २६ जानेवारी १९३१ ला गांधीजी सुटले व ३९ कीला 
वारीला अलाहाबादच्या काँग्रेस वक़िग कमिटीच्या व. 
उपस्थित राहिले. तिथे कायदेभंग किवा दारू व परदेशी त 
यांवरील निरोधने चालूच राहतील, असे जाहीर केक 
आले. यानंतर गांधीजी दिल्लीला गेले. तिथे त्यांची लॉ वरिषदेतील 
विनसाहेबांशी भेट झाली व उभयतांत गोलमेज प 
योजनांवर आधारित विषयासंबंधी करार झाला. कणी यी 
२१ कलमे होती. गांधीजींनी कायदेभंग थांबवावा व सन र 
राज्यपद्धती स्वीकारावी, एवढाच भाग त्यात महत्त्वाचा गोल- 
गांधीजींनी त्याला मान्यता दिळी. यानंतर पुन्हा शय. मध्य 
मेज परिषदेला त्यांनी उपस्थित राहावे, असे ठरले. की - 
तरीच्या काळात आयविन बदलून गेले व त्यांच्या जाग अ 
ल्या विलिंग्डनसाहेबांनी गांधी--आथविन करार नी दव” 
चंग बांधला. त्यामुळे पुन्हा लढा अपरिहार्य ठरला. तथ गेले! 
टचा प्रयत्न म्हणून गांधीजी दुसर्‍या गोलमेज पच का 
परंतु तिथे त्यांना म्हणण्यासारखे यश आले नाही व प्रांतोप्रांती 
आहे असे म्हणत ते परत फिरले. इकडे सरकारने प्रांत. 
दडपशाही चालूच ठेवली होती. गांधीजी भारतात आल्या ह 
बर त्यांनी पुन्हा कायदेभंगाचा लढा पुकारला. त्यात नद 
बंदीचाही समावेश केला. त्यामुळे लढ्याचे स्वरूप ही 
सरकार व लोक यांचे मुळी युद्धच जुंपले. सरकारने न्य अंमल 
एकत्र करून चळवळ दडपून टाकण्यासाठी भीषण म आविश्षांने 
बजावणी आरंभली, तर उलट लोकांनीही त्वेषाने व 
लढा यशस्वी करण्याचा चंग बांधला. बीना पकड 
दि. ४ जानेवारी १९३२ रोजी म. गां बांनी जातीर्थ 
आले. त्यांच्या बंदिवासातच रॅम्से मॅक्डोनाल्ड यांन न कैला. 
निवाडा जाहीर करून चळवळीत फूट पाडण्याचा नयी नयी 
त्यामुळे गांधीजींनी इतर सर्व गोष्टींवरून लक्ष काढून १ १. 
निवाड्याला विरोध केला. त्यासाठी त्यांनी उपोषण ९३ 
वडा तुरुंगात डॉ. आंबेडकरांशी करारही केला. दि. वर्‌ बाहर 
रोजी' म. गांधींची येरवड्यातून मुक्तता झाली; प क्रेल्या” 
येताच त्यांनी वैयक्तिक कायदेभंगाची चळवळ जाहीर 


खंड सहावा 


मुळे त्यांना पुन्हा पकडण्यात आले. तुरुंगात त्यांनी उपास सुरू 
केला, त्यामुळे त्यांची प्रकृती विघडली आणि मग दि. २३ ऑग- 
स्टला सरकारला त्यांना मुक्‍त करावे लागले. 

यानंतरची २-४ वर्षे अत्यंत धामधुमीची गेली. सरकार व 
काँग्रेसनेते यांच्यांत एकाच वेळी राजनैतिक वाटाघाटी व लढा 
असे दुहेरी कार्यक्रम सुरू होते. लोकांची चळवळ व सरकारची 
दडपझ्याही चालूच होती. त्यातच हिंदु-मुस्लिम प्रन अधिकाधिक 
चिघळत चालला होता. युरोपात महायुद्धाचे ढग जमत होते 
आणि काँग्रेसमध्ये गांधी-सुभाष यांचे मतभेद विकोपाला जात 
होते. अश्या धामधुमीच्या काळातच १९३७ च्या आरंभी प्रांतिक 
कायदेमंडळाच्या निवडणुका झाल्या व सात प्रांतांत काँग्रेसची 
मंत्रीमं ळे अधिकारावर आली. 

पुढे लौकरच दुसरे महायुद्ध सुरू झाले. सरकारने हिंदुस्थानात 
मोठ्या संख्येने लष्करभरती सुरू केली. तिला काँग्रेसने विरोध 


लै 


स्वातंत्र्यवीर विनायकराव सावरकर 


“जं अगोदर स्वराज्य द्या, मग सैनिकी साहाय्य देतो, अशी 


हिदुमहासभेने मात्र स्वातंत्र्यवीर सावरकरांच्या नेतृत्वाखाली 
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भारत 


या लष्करभरतीला प्रतिसाद दिला. येन केन प्रकारेण हाती 
शस्त्रे घेऊन व सैनिकी शिक्षण मिळवून महायुद्धाच्या ऐन रंगात 
ब्रिटनशी सैनिकी युद्ध पुकारावे, अश्ली त्यामागची सावरकरांची 
कल्पना होती. त्यासाठीच ते पहिल्या महायुद्धातील क्रांतिकार- 
कांचे अध्वर्यू रासबिहारी वसू यांच्याशी एकसारखा संपक 
साधीत होते. लौकरच सुभाषवावूंची व त्यांची भेट झाली. या 
भेटीत सावरकरांनी आपले मनोगत व लष्करभरतीला हिंदुसभा 
करीत असलेल्या मदतीचे रहस्य त्यांच्या कानी घातले. त्या 
योजनेला योग्य तो प्रतिसाद देण्यासाठी सुभाषबाबू १९४० च्या 
जानेवारीत एकाएकी अदृश्य झाले आणि त्यांनी कावूल्मार्गे जर्म- 
नीला जाऊन हिंटलरशी संधान बांधले. हिटलर, मुसोलिनी व 
टोजो यांच्याशी क्रमाक्रमाने संपक जुळवीत शेवटी त्यांनी जपान 
मध्ये आपली नवी आझाद हिंद सेना उभारली. या कामी त्यांना 
रासबिहारी बसूंचे व ब्रिटिशांच्या सेन्यात भरती ज्ञालेल्या हिंदी 
सैनिकांचे साहाय्य मिळाले. 

इकडे काँग्रेसनेही १९४२ च्या ऑगस्टमध्ये मुंबई मुक्कामी 
अंतिम स्वातंत्र्यसंग्रामाचे रणशिंग फुंकले. सबंध देशभर त्या वेळी 
एक अभूतपूर्व जागृती झाली होती व आंदोलन मोठ्या प्रमाणा- 
वर भडकणार असा रंग दिसत होता. त्यामुळे सरकारने ऑगस्ट 
क्रांतीचा ठराव होण्याच्या दिवशीच पहाटे सर्व उच्च श्रेणीच्या 
काँग्रेस नेत्यांना तुरुंगात डांबले. याचा परिणाम अत्यंत विपरीत 
झाला. मोठ्या नेत्यांचे मार्गदर्शन जनतेला न मिळाल्यामुळे दुय्यम 
नेते पुढे सरसावले व त्यांनी “ करेंगे या मरेंगे ' अशी घोषणा 
देऊन चळवळीचा आगडोंब उसळू दिला. सत्याग्रह, निःशस्त्र 
प्रतिकार यांच्या बरोबर सशस्त्र आंदोल्नालाही उधाण आले. 
सवंत्र[हरताळ, बहिष्कार, मोर्चे यांची धुमरचक्री उडाली. सवेश्री 
अच्युत पटवर्धन, रावसाहेब पटवर्धन, जयप्रकाश नारायण, राम 
मनोहर ,लोहिया, शिरूभाऊ लिमये, एस्‌. एम्‌. जोशी, इ. समाज- 
वादी नेत्यांनी सरकारला ' दे माय धरणी ठाय ' करून टाकले. 
माथेरानच्या डोंगरावर भाई कोतवालांनी सरस्त्र संग्रामाची 
परमावधी केली, तर सातारा जिल्ह्यात नाना पाटलांनी साक्षात 
प्रतिसरकार स्थापन केले. तारायंत्रे तोडणे, रेल्वे स्टेशन व पोस्ट 
ऑफिस लुटणे, सरकारी कार्यालय जाळणे, युरोपियन व्यक्तींवर 
हल्ले चढवणे, इ. कृत्यांना ऊत आला. सरकारने दडपशाहीचा' 
कहर करूनही चळवळ रोखली जाईना. तिकडे युरोपातल्या 
युद्धात इंग्रज सरकारला हिटलरी सैन्यापुढे जबरदस्त मार खावा 
लागला. सुभाषबाबू तर जपानी सरकारच्या सहकार्याने भार- 
ताच्या पूर्वे द्वारापर्यंत येऊन ठेपले व त्यांनी आपल्या सेनेला 
दिल्लीवर हल्ला चढवण्याचा आदेश दिळा. आझाद सेनिकांची 
भारताच्या दिशेने आगेकूच सुरू झाली. (बोस, नेताजी सुभाष- 


भोरतं 


चंद्र पाहा) | ी 
सुदैवाने या वेळी युरोपातल्या युद्धात दोस्त राष्ट्रांचा म्हणजे 
अमेरिका, इंग्लंड व फ्रान्स यांचा विजय ज्ञाला व त्यामुळे इंग्रजांना 


नेताजी सुभाषचंद्र बोस 


थोडा इवास घेण्याला फुरसद मिळाली. तथापि आता त्यांची 
मुजोरी ओसरली होती. वाटेल त्या परिस्थितीत भारताला 
स्वातंत्र्य दिळेच पाहिजे, अशी वेळ आली होती. म्हणून इंग्रजी 
मुत्सद्यांची पावले त्या दिशेने पडू लागली व त्यासाठी प्रथम 
सरकारने काँग्रेसनेत्यांची मुक्तता केली. 

या वेळी बॅ. जीनांनी आपली पाकिस्तानची मागणी मोठ्या 
नेटाने पुढे आणली. त्यासाठी बंगालात व पंजाबात मोठ्या 
प्रमाणावर हिंदूंच्या कत्तलीही करवल्या. जीनांच्या या छृट्टाग्रहा- 
तून मुक्‍त होण्यासाठी काँग्रेसनेत्यांनी गांधीजींचा विरोध अस- 
तानाही माउंटबँटन साहेबांच्या भारतविभाजनाच्या योजनेला 
संमती दिली. आणि अखेर ३ जून १९४७ साली भारताच्या 
भूमीवर हिंदुस्थान व पाकिस्तान अशी दोन राष्ट्रे उभारली 
गेल्याचे जाहीर झाले. 
_ यानंतर या घोषणेची प्रत्यक्ष कार्यवाही सुरू झाली. शेवटी 
पजाब, बंगाल, बिहार, इ. भागात हिंदु-मुसल्मानांच्या कत्तली 
होत असतानाच, त्या भीषण पाश्‍वेभूमीवर दि. १४ ऑगस्ट 


रोजी पाकिस्तान व १५ ऑगस्ट रोजी हिंदुस्थान ब्रिटिश साम्त्रा- 
ज्यक्षाहीच्या जोखडातून स्वतंत्र झाला. _ 
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भारतीय संस्कृतिकोश 
भारतीय राज्यघटना -इ. स. १९५० साली २६ ना 
रोजी भारताने आपल्या स्वतंत्र, सार्वभौम राष्ट्राची रा की 
वनवून ती देशाला लागू केली. भारतीय नेत्यांना लोकशाही र 
प्रवान प्रजासत्ताक राज्य निर्माण करायचे होते. जात, वंग, जीव- 
धर्म वगैरेंचा विचार न करता प्रत्येक व्यक्‍तीला राष्ट्रीय नाचा 
नात समान हक्‍क द्यायचे होते. त्यामुळे वयात क: र 
स्त्री-पुरुषाला मताचा हक्‍क, समान संघी, स्‌ ब 
समान पगार मिळण्याची घटनेत तरतूद केलेली आहे. घटवैवे 
धर्मांच्या अतीत असे एक राष्ट्र निर्माण करणे, हे वि मान्य 
भाणभूत तत्त्व आहे. या घटनेला 'जातिभेद व पेत घट 
नाहीत. अस्पृद्यतेचा तर तिने घिक्कारच केला आहे आशि. 
नेत त्याविषयी नियमही बनविले आहेत. जगातील उणिवा 
राष्ट्रांचे कायदे विचारात घेऊन आणि त्यांतील दोष तेच्या 
काढून टाकून ही घटना तयार करण्यात आली आहे. ळ 
प्रारंभीच जो सरनामा उद्घोषित केला आहे, तो अरा जी 
आम्ही भारताची जनता, भारताचे एक सार्वभौम मक ठर्खू 
प्रजासत्ताक (गण) राज्य निर्माण करण्याचे प्रतिज्ञापूव श 
आणि भारतीय नागरिकांना सामाजिक, आथिक व घूजा यावे 
न्याय; विचार, उच्चार, समजुती, श्रद्धा आणि प्राप्त व्हावी 
स्वातंत्र्य; दर्जा आणि संधी यांची समानता ही प्रा यासंबधी 
म्हणून आणि राष्ट्राचे ऐक्य आणि व्यक्‍तीची प्रतिष्ठा याकर्खिती 
भरंवसा देऊन त्यांच्यामध्ये भ्रातृभाव वाढावा व्हेंबर मॅट 
आमच्या या घटनापरिषदेमध्ये सन १९४९ च्या > तत्संबंधी 
न्याच्या २६ तारखेस ही घटना मान्य करीत आहो त आही. 
कायदा करून आपली म्हणून तिचा स्वीकार क त्याचे 
घटनेतील काही मूलभूत गोष्टी अशा - संघ है 
प्रदेश या स्वरूपात घटनेमध्ये भारताची रचना केलेली 
त्यातली पुढील तीन कलमे महत्त्वाची आहेत - 
(१) भारत हा राज्यांचा एक संघ होईल. 
(२) या संघाची राज्ये आणि प्रदेश हे पहिल्या 


लिग, 


परिशिष्ट 


निदिष्ट केलेली राज्ये आणि प्रदेश असतील. अ) राज्या, 
(३) भारताचे क्षेत्र पुढीलप्रमाणे असेल - संधप्रदैरश? 


प्रदेश; (ब) पहिल्या परिक्षिष्टात निदिष्ट केलेले 

आणि (क) जे प्रदेश संपादन केळे जातील ते असे" 
भारतीय नागरिकत्वाविषयी नियम केले आहेत, 
या घटनेच्या प्रारंभी ज्याचे भारतात वास्तव्य (ब) ज्याला 

(अ) जो भारतात जन्माला आला असेल, किंवा असेल, ४, 

आईबापांपैकी एकजण भारतात जन्माला क र्व्षॅ त्री 

(क) ही घटना सुरू होण्याच्या पूर्वी निदान प तार्गरल 


ताचा 
सामान्यत: भारताचा रहिवासी असेल, तो भार 


खंड सहावा 


समजला जाईल. 

भारताच्या सर्व नागरिकांना पुढे नमूद केलेले हक्‍क असतील- 

(अ) भाषणाचे व मतप्रदश्नाचे स्वातंत्र्य, (ब) शांततेने व 
शस्त्राशिवाय एकत्र जमणे, (क) संस्था व संघ बनविणे, 
(ड) भारताच्या प्रदेशात पूण मोकळिकेने संचार करणे, (ई) 
भारताच्या प्रदेशात कुठेही राहणे अगर कायम वास्तव्य करणे, 
(फ) संपत्ती संपादन करणे, धारण करणे व तिची वासलात 
लावणे आणि (ग) कोणताही व्यवसाय करणे किंवा रोजगार, 
व्यापार अगर धंदा करणे. 

घाभिक स्वातंत्र्याचे हकक - याविषयी मुख्य नियम- 

सावंजनिक सुव्यवस्था, नीतिमत्ता, स्वास्थ्य आणि या संबंधा- 
तीळ इतर तजविजी यांना बाधक नसणार्‍या बाबतीत सत 
व्यक्‍तींना आपल्या सदसद्विवेकबुद्धीप्रमाणे वागण्याचे समान 
हक्क आहेत आणि धर्माचा उच्चार, आचार आणि प्रचार 

अनिबंधपणे: करण्याचा हक्‍क आहे. 

राष्ट्रपती व उपराष्ट्रपती यांच्या कार्यकारी सत्तेविषयी व 
निवडणुकीविषयी काही प्रमुख नियम असे - 

(१) भारताचे एक राष्ट्रपती 6 लि 

(२) संप्रांची कार्यकारी सत्ता राष्ट्रपतींना" देण्यात." 

त्या सत्तेचा वापर या घटनेनुसार प्रत्यक्ष अगर त्यांना दुय्यम 
असणाऱ्या अधिकार्‍यांमाफंत करतील. 

(३) राष्ट्रपतीची निवडणूक पुढील 
सभासदांकडून होईल - 

(अ) पालेमेंटच्या दोन्ही सभागृहांचे निवडून आलेले सभा- 
सद व (ब) राज्यांच्या विधानसभेतील (असेंब्लीतील) निनईन 

सभासद. 

राष्ट्रपतींचे मंत्रिमंडळ - 

(१) राष्ट्रपतींना त्यांच्या कार्यात मदत करण्यासाठी आणि 
पज देण्यासाठी मुख्य प्रधानाच्या नेतृत्वाखाली एक मंत्रिमंडळ 


निवडणूक मंडळाच्या 


(२) मुख्य प्रधानाची नेमणूक राष्ट्रपती करतील आणि 
सल्ल्याने राष्ट्रपतीच 


इतर मंत्र्यांची नेमणूकही मुख्य प्रधानाच्या ₹ ९” 
केरतील़. 
(३) राष्ट्रपतींची मर्जी असेतोपर्यंत हे मंत्री अधिकारपदा- 
वर राहतील. 
(४) मंत्रिमंडळ हे संय॒क्‍तपणे लोकसभागृहाला जबाबदार 
राहील. डं 
संसद -- ही पुढीलप्रमाणे बनेल - भारतीय संघराज्याला एक 
संसद (पार्लमेंट) असेल. त्यात राष्ट्रपती आणि राज्यसभा 
न्सि् ऑफ स्टेद्स) व लोकसभा (हाऊस ऑफ्‌ दि पीपल) 
भा. सं. को....३१ 
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भारत 


या नावाने संबोधलेली दोन सभागृहे असतील. 

राज्यसभा पुढील सभासदांची असेल - (अ) राष्ट्रपतींनी 
नेमलेळे बारा सभासद आणि (व) २३८ पेक्षा जास्त नसलेले 
राज्यांचे व संघ प्रदेशांचे प्रतिनिधी. 

लोकसभा पुढीलप्रमाणे बनेल - (अ) राज्यांतील प्रादेशिक 
मतदारसंघांतून प्रत्यक्ष निवडणुकांनी निवडून आलेले ५०० पेक्षा 
जास्त नसलेले सभासद आणि (ब) संसद कायदा करून ठरवील 
त्याप्रमाणे संघप्रदेशांतुन निवडलेले २० पेक्षा जास्त नसलेले 
सभासद. 

भारताचे उपराष्ट्रपती हे राज्यसभेचे पदसिद्ध सभासद 
असतील. 

त्यायखाते - भारताचे एक उच्चतम न्यायालय असेल. त्यात 
मुख्य न्यायाधीश आणि पालंमेंटने अधिक संख्या ठरवीपर्यंत 
सातापेक्षा जास्त इतर न्यायाधीश नसतील. 

राज्यांचे कार्यकारीमंडळ पुढीलप्रमाणे असेल - 

(१) प्रत्येक राज्याला एक राज्यपाल असेल. 

(२) राज्यपालाला त्याच्या कार्यात सल्ल्ला देण्यासाठी व 
मदत करण्यासाठी मुख्य मंत्र्याच्या नेतृत्वाखाली एक मंत्रिमंडळ 
असेल. फक्त या घटनेने अगर या घटनेखाली जे कार्ये अगर जी 
कार्ये स्वतःच्या विवेचक बुद्धीने त्याला करायची असतील, 
त्यांपुरता हा सल्ला व मदत घेतली जाणार नाही. 

(३) मुख्य मंत्र्याची नेमणूक राज्यपाल करील आणि इतर 
मंत्र्यांची नेमणूक मुख्य मंत्र्यांच्या सल्ल्याने राज्यपाल करील. 
ते मंत्री राज्यपालाची मर्जी असेतोपर्यंत अधिकारावर राहतील. 

प्रत्येक राज्याला एक विधिमंडळ असेल. काही मोठ्या 
राज्यांना विधान परिषद असेल. 

प्रत्येक राज्याला एक उच्च न्यायालय असेल. 

संघप्रदेश - पार्लमेंटने कायदा करून अन्यथा तरतूद केली 
नसल्यास प्रत्येक संघप्रदेश हा राष्ट्रपतीकडून अनुक्षासला जाईल. 
राष्ट्रपती हे त्यांनी स्वतः नेमलेल्या अनुक्षासकामाफंत त्यांना 
योग्य वाटेल त्या मर्यादेपर्यंत कारभार करतील. त्या अनुशास- 
काचा हुद्दा त्यांनीच निदिष्ट करायचा आहे. 

भारतीय संघराज्याची भाषा देवनागरी लिपीतील हिंदी 
असेल. राज्याचे विधिमंडळ कायदा करून, राज्यात प्रचलित 
असलेल्या एका किंवा अधिक भाषांना किवा हिंदीला त्या 
राज्याच्या सरकारी कामकाजाकरिता, भाषा किवा अनेक भाषा 
म्हणून मान्यता देऊ शकेल. 

आणीबाणीची परिस्थिती - युद्धामुळे किवा बाहेरील आक्र- 
मणामुळे किवा अंतर्गत अश्ांततेमुळे भारताच्या किवा भारता- 
तील एखाद्या प्रदेशाच्या संरक्षणाला धोका आणणारी गंभीर 


भारत 


आणीवाणीची परिस्थिती निर्माण झाली आहे, अशी राष्ट्र- 
पतींची खात्री झाल्यास ते एक जाहीरनामा काढून त्या अर्थाच्या 
आणीबाणीची घोषणा करतील. 

भारतीय राज्यघटना राष्ट्राला लागू करण्याच्या प्रसंगी 
घटनासमितीचे अध्यक्ष डॉ. राजेंद्रप्रसाद व घटनेच्या मसुदा- 


प्रजाराज्ये होती, पण ती छोटी छोटी होती. आता आपल्यापुढे 
जे प्रजाराज्य अवतीर्ण होत आहे, तसे पुर्वी केव्हाच नव्हते. या 


संधी प्रथमच लाभत आहे. 


सव देशाच्या कारभारात एकच एक भाषा असावी, असे 
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भारतोय संस्कृतिकोश् 


आपण प्रथमच ठरवीत आहो. तीच राष्ट्रभापा व्हावी आणि तिज- 
बद्दल सर्वाना समान अभिमान वाटावा, अशी माजी इच्छा आहे. 
राष्ट्रभाषा व राज्यभापा म्हणून हिंदीचा विकास झाला, तरी 
प्रत्येक विभागाला आपली परंपरा प्रतिविवित करणारी आपली 
विशिष्ट भाषा वाढीस लावण्याचे स्वातंत्र्य राहील. किंबहुना 
त्या कामी उत्तेजनही मिळेल. 
ज्यांनी भूतकाळात राष्ट्राची सेवा केली, त्यांनी आता 
आपले काम संपले, आता फक्त आपल्या श्रमाची फळे चाख- 
ण्याचा काळ आलेला आहे, असे म्हणून;स्वस्थ वसू नये. पूर्वीच्या 
स्वातंत्र्ययुद्धापे क्षाही अधिक विकट कार्य आपल्यापुढे आहे. रवी 
सत्तेसाठी भांडणे नव्हती, आता मोहाची व कलहाची स्थाने विपुल 
आहेत. ती टाळून आपण आपल्या स्वतंत्र मायभूमीची सेवा 
करण्यास पात्र ठरू या. ी रे 
स्वातंत्र्यसंपादनाच्या कामी साधनांची शुद्धता ठेवण्यावर 
गांधींनी भर दिला होता. सावनश्षुद्धीचे महत्त्व पूर्वीइतकेच जने 
आताही आहे. आपल्या प्रजाराज्याचा कारभार आपण त 
सत्याने, अहिंसेने, आत्मविश्वासाने आणि ईश्‍वरावरील श्र 
चालवू या. जय हिंद. 8, 
डॉ. आंबेडकर - २६ जानेवारीपासून भारत लो द्य 
प्रजासत्ताक होईल. म्हणजे त्या दिवसापासून जनतेसाठी, जन 
केलेळे, जनतेचे राज्य सुरू होईल. आपल्याला जर खरोखर 
लोकशाहीचे स्वरूप आणि तिचा गाभा हवा असेल, तर कळी. 
आपली सामाजिक व आथिक उद्दिष्टे साधण्यासाठी सन '्ंतीवे 
मार्गानाच घट्ट चिकटून बसले पाहिजे. याचा अथ आपण र 
हिसात्मक मार्ग कटाक्षाने टाळले पाहिजेत. ज्या ठिकाणी जीर 
शीर मार्ग सर्वतोपरी खुले आहेत, त्या ठिकाणच्या बेसनद 
मार्गांचे कोणत्याही प्रकारे समर्थन करता येणार नाही. ; 
स्वातंत्र्य, समता व बंधुता ही तीन तत्त्वे वेगवेगळी नाही| >- 
त्या तिघांची मिळून एक त्रिगुणात्मक मूर्ती आहे. स्वातंत्र्य कौ 
पासुन वेगळे करता येणार नाही व समतेची स्ातच्यापाच > 
केत होऊ शकणार नाही. तसेच स्वातंत्र्य व समता यांची सबातंतर च्य 
पासुनही ताटातूट करता येणार नाही. समतेशिवाय स्व [ातंत्या” 
म्हणजे बहुसंख्याकांवर अल्पसंख्याकांचे प्रभुत्व होय. वववी 
शिवाय जर नुसतीच समता असेल, तर ती वैयक्तिक कतृ 
नाहीशी करू शकेल आणि बंधुभाव नसेल, तर स्वातंत्र्य व 
यांचा नैसगिक विकास होऊ शकणार नाही. विरोधी 
हिंदुस्थानात हजारो जाती. आहेत. या जाती क. ता 
आहेत. इतकेच नव्हे, तर त्या योगे सामाजिक जीवनात उत्प 
निर्माण होते. तसेच त्यामुळे जातीजातीत कल्ह॒ व “ही अड” 
होते. आपणांला एक राष्ट्र व्हायचे असेळ, तर आप 


खंड सहावा 


चणींवर विजय मिळवला पाहिजे. जेव्हा एक राष्ट्र असेल, तेव्हाच 
बंधुत्वाच्या भावनेला खराखुरा अर्थ येईल. 
राष्ट्रप्रतीक - सारनाथ येथील अशोकनिर्मित सिंहस्तंभाचे 
शीर्ष हे भारताने आपले राष्ट्रीय चिन्ह ठरवले आहे. राज्य- 
घटनेबरोबरच भारत सरकारने हे चिन्ह स्वीकारले. या सिंह- 
स्तंभावर चार सिंह आहेत. तीन दिसतात, पण चौथा मागच्या 
अंगाला असल्यामुळे दिसत नाही. या राष्ट्रीय चिन्हाच्या खाली 
देवनागरी लिपीत ' सत्यमेव जयते ' हे मुंडकोपनिषदातील वाक्‍य 
(३.१.६) अंकित केलेले आहे. 
राष्ट्रध्वज - भारताचा राष्ट्रध्वज तीन समांतर आयताकार 
पट्ट्यांचा बनवलेला आहे. त्यातली पहिली पट्टी केशरी रंगाची, 
मधील पट्टी पांढर्‍या रंगाची व खालची पट्टी गर्द हिरव्या रंगाची 
असते. या ध्वजाची लांबी रुंदी ३ व ८ या प्रमाणात असते. 
मबल्या शुभ्र पट्टीवर सिंहशीषंस्तंभावरचे धर्मचक्र अंकित असते. 
त्याचा रंग निळा असतो. चक्राचा व्यास सामान्यपण शुन्र- 
पट्टीच्या रृदीइतका असतो. चक्राला २४ आरे असतात. 
कविश्रेष्ठ रवींद्रनाथ ठाकूर यांनी लिहिलेल्या ' जनगणमन 
या गीताचा पहिल्रा अंश व बंकिमचंद्रांच्या "वंदे मातरम्‌ ला 
गीताचे पहिले कडवे ही दोन भारताची राष्ट्रगीत विच 
आहेत. सामान्यपणे सरकारी उत्सव-समारंभांच्या अखेरीस 
जनगणमन ' हे गीत म्हटले जाते. सार्वजनीक समारोहात 
छोकांच्या इच्छेनुसार पहिले किवा दुसरे राष्ट्रगीत म्हटले जाते. 
भारतसरकारने संपूर्ण देशासाठी एक राष्ट्र ट्रीय पंचांग निर्माण 
केके असुन, त्यात ज्लालिवाहन शकाचा स्वीकार केला आहे. हे 
*बांग सौरमानाला धरून बनवलेले. आहे. ज्या दिवशी सय 
भष राशीत प्रवेश करतो ती पहिली तिथी कल्पून चैत्र, वैशाल, 
“पष, आषाढ, श्रावण, भाद्रपद, आश्‍विन, कातिक, मार्गशीर्ष, 
पौष, माघ व फाल्गन असे वारा महिने सूर्थसंक्रांतीला धरून 
कल्पिळेळ्ले आहेत. सामान्यपणे वर्षाचे ३६५ दिवस मानलेले 
आहेत. धर्मकृत्यासाठी निर्माण केली जाणारी पंचांगे ही चांद्र- 
भानाप्रमाणे बनवलेली असतात. त्यांत दर तीन वर्षांनंतर एक 
वषे क मास येत असतो. हा अधिक मास चांद्र व सौर या दोन्ही 
पिमानांचा मेळ घालण्यासाठी धरला जातो. राष्ट्रीय पंचाग हे 
त्प्जी केलेंडर पद्धतीचे असल्यामुळे, त्यात अधिक मास धरावा 
यांच्य नाही. सांप्रत इंग्रजी कॅलेंडरच्या तारीख, मास व क्य 
च्या बरोबर राष्ट्रीय पंचांगातले तिथी, मास व शक हेदि 
जातात. 
एकात्म भारत -- भारतवर्ष हे अनेक प्रदेशांचे मिळून बनलेले 
महान राष्ट्र आहे. या' राष्ट्रात अनेक भाषा बोलल्या 


आतात, अनेक प्रकारचे सांस्कृतिक आविष्कार दिसतात, 
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भारत 


अनेक प्रकारच्या सामाजिक प्रथा आढळतात. पण या विभक्त- 
पणात समानतेचे, एकात्मतेचे एक बळकट सुत्र आहे. भारत- 
भूमी ही आपली मातृभूमी हे ते सूत्र होय. मातृभूमीची 
ही भावना देशामध्ये राष्ट्रीय चैतन्य उत्पन्न करण्यास आणि 
राष्ट्रीय उद्वोधन करण्यास प्राचीन काळापासुन कारणीभूत 
झालेली आहे. इथल्या भौतिक व सामाजिक विविधतेने राष्ट्रीय 
जीवन समृद्ध आणि संपन्न केले आहे. भारताच्या राष्ट्रनिर्मात्या 
पुरुषांनी या अनेंकतेच्या मुळाशी असलेल्या एकतेला नेहमीच 
बळ दिले आहे. ' अविभक्तं विभक्तेषु ' ही भावना सदैव जागृत 
ठेवली आहे. “ एकं सद्‌ विप्रा बहुधा वदन्ति ! हा भारतीय संस्कृू- 
तीच्या समस्त विकासाचा मूलभूत विचार आहे. 

भारतभूमीची ही मौलिक एकता, साहित्यात उपलब्ध 
होणार्‍या देशाच्या नामकरणावरूनही सूचित होते. भारतवर्ष हे 
या देशाचे नाव ही गोष्ट सूचित करते, की हा सारा भूखंड एकाच 
वृष्टिसंस्थानाच्या अंतर्गत येतो. इथे उत्पन्न होणार्‍या मेघमाला 
आणि वेगवेगळे वारे एकमेकांशी संबंधित असून, ते दक्षिणेचा 
समुद्र आणि उत्तरेचा हिंमाल्य या दोहोंनी नियंत्रित होतात, 

मातृभूमीला श्रेष्ठ देवता मानणे या भावनेने मातवजीवन 
उच्चतर व श्रेष्ठ बनविण्याचा भाव भारतीय साहित्यात प्राचीन 
कालापासून आढळून येतो. इथल्या धामिक साहित्यातल्या भूमि- 
वंदनेमध्ये भारतभूमीला स्वर्ग व मोक्ष या दोहोंचे कारण मानले 
आहे, असे दिसून येते. अथवंवेदातले पृथ्वीसूक्त (१२.१.१-६३) 
तर भारतभूमीचे राष्ट्रगीतच ठरेल. त्यामध्ये देशप्रेम व राष्ट्री- 
यता या दोन्ही गोष्टींची भारतीय दृष्टिकोणातून व्याख्या केलेली 
आहे. या सूक्तात विविधतेची जाणीव ठेवलेली असुनही, तिच्या 
मुळाशी व्यापून असलेल्या एकत्वाकडे ध्यान दिलेले आहे. भूमी 
आणि जन यांचा संबंध भौतिक तर आहेच; पण त्याहून काही' 
अधिक म्हणजे आध्यात्मिक आहे. 

भारतीय जनांच्या देशव्यापी संस्कृतीची अनेक रूपे आहेत; 
पण त्यांत भेदापेक्षा साम्यच अधिक आहे. हे साम्य किवा ही 
एकता भारतीय संस्कृतीला जगातल्या अन्य संस्कृतींपासुन अलग 
करते. भारतीय जीवनाच्या धर्म, साहित्य, लिपी, कला, वेद, 
पर्व, उत्सव, सणसुदिन, इ. प्रत्येक अंगावर भारतीयतेची एक 
विशिष्ट छाप आहे. भारतीय संस्कृतीने बाहेरच्या प्रभावांचे 
आणि प्रवाहांचे स्वागत करूनही आपले विशिष्ट रूप सुरक्षित 
राखले आहे. देशाच्या अंतर्गत अश्या ज्या विविध जीवनपद्धती 
आहेत, त्यांचेही खुळे आदानप्रदान या देशात झाले आहे. भार- 
तीयत्व ही बलवान प्रक्रिया किवा धारणा सुक्ष्म रूपाने सर्वांवर 
आपला प्रभाव घालून राहिली आहे. संस्कृतीच्या प्रत्येक नवीन 
रूपाला समवायाच्या साच्यात घालून त्याला आत्मसात करणे 


भारत 


ही भारताची मौलिक प्रवृत्ती आहे. ही प्रवृत्ती हीच संस्कृतीची 
प्राणशक्ती होय. र 

प्राचीन कालापासून भारतीय श्रिक्षणपद्धतीत एक प्रकारची 
समानता सवंत्र दिसून येते. वेदशास्त्रांच्या अध्ययन-अध्यापनात 
गुर-शिष्यपद्धती जुन्या काळी देशभर सर्वत्र मान्य होती. समान 
पाठय़ ग्रंथांच्या द्वारे या पद्धतीतली एकता विशेषच उठून दिसते. 
पाणिनीची अष्टाघ्यायी आणि पतंजलीचे महाभाष्य हे कारमीर- 
पासून कन्याकुमारीपर्यंत व्याकरणशिक्षणाचे प्रमुख ग्रंथ आहेत. 
त्यांच्यावरच्या टीकांनाही देशव्यापी मान्यता आहे. पंचमहा- 
काव्ये आणि पंचतंत्र हे ग्रंथ भारतात सर्वत्र शिकवले जात असून 
ते शिक्षणविषयक एकात्मतेची प्रतीकेच ठरले आहेत. काशी, 
तक्षशिला, मथुरा, नवद्वीप, कांची, उज्जयिनी, नालंदा, उदंत- 
पुरी ही विद्यापीठे भारतात विशेष रूपाने गाजली. भारतातले 
चारही दिशांचे विद्यार्थी या विद्यापीठांत शिक्षणासाठी एकत्र 
येत आणि एकत्र राहत. हेच विद्यार्थी पुढे ज्ञानाचे व संस्कृतीचे 
श्रवाह आपापल्या प्रदेशात घेऊन जात. 

एकात्मतेचे हे सूत्र प्रत्यक्ष प्रमाणाने कला व स्थापत्य या 
दोन्ही गोष्टींतही दिसून येते. भारतातल्या मूतिनिर्माणात प्राय: 
सर्वे प्रमुख देवतांचे एकच लक्षण व ध्यान सर्वत्र आढळते. ब्रह्मा, 
विष्णू, शिव, सुर्य, वुद्ध, तीर्थकर, देवी, इत्यादींच्या प्रतिमा 
पाहुन असे वाटते, की कोणत्यातरी देशव्यापी परिषदेने या 
मूर्तींना सर्वांसाठी लक्षणवद्ध केले आहे. कमल, कलश, स्वस्तिक, 
धर्मचक्र, कल्पवृक्ष, अष्टदल, इ. कलेतली अलंकरणे व प्रतीके 
सर्वत्र एकसारखीच आहेत. त्या सर्वांचा आशयही भारतीय 
आहे. पर्वतात खोदलेल्या गुहामंदिरांत आणि मेदानात निमि- 
लेल्या पाषाणमंदिरांत वास्तुशेलीच्या दृष्टीने काही प्रांतिक 
वैशिष्टये असली, तरी 
देशीय समानताही आहे. 

देशामध्ये सवंत्र पसरलेली तीर्थस्थाने आणि पुषण्यक्षेत्रे तर 
भारताच्या मौलिक एकात्मतेची प्रत्यक्ष प्रमाणेच होत. उत्तरेतील 
बदरीनाथ, कैलास, मानस यांच्यापासून दक्षिणेतील कन्याकुमारी 
व सेतुबंध रामेश्वर यांच्यापर्यंत, त्याचप्रमाणे पत्चिमे 


स' हिंगुला- 
देवीपासून पुर्वेस कामाक्षीदेवीपर्यंत तीर्थस्थानांचे जण 


महत्त्वपुर्ण अशी प्रेरक 
: तिच्या साहाय्याने देशाचे भिन्न भिन्च भाग निकट 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


परिचयात येतात आणि सन्मानित होतात. प्रादेशिक दुरता 
आणि पृथक्ता दूर करण्याच्या कामी तीर्थयात्रेमुळे सर्वांत 
अविक मदत मिळाली आहे. कोट्यवधी मनुष्यांच्या मनात 
देशाची एकता तीर्थांच्या रूपानेच प्रकट आणि दृढ झाली आहे. 
धर्माच्या क्षेत्रातही भारताच्या एकतेचे दर्शन घडते. आ 
विष्णू, महेश, उमा, रमा, सावित्री यांचे पादवचर आणि ( ् 
वाहूने या सर्वांविषयी देशव्यापी समानता आहे. संस्कार, क. 
कांड, पारलौकिक श्रद्धा यांतही सर्वत्र एकवाक्यता आहे. आति र 
तप, व्रत, पूजा, उपवास यांचे आचरणही सवंत्र सारखंच आ 
या सर्वानाच सार्वदेशिक मान्यता आहे. साधू, संत, 3 , 
महात्मे या साऱ्यांनी प्रादेशिक सीमांचे उल्लंघन करून जनतेठा नातक 
मार्गदर्शन केळे आहे. शंकर, रामानुज, मध्व, वल्लभ, नपदेशरक 
चेतन्य, तुलसीदास, आमदात, ज्ञातेइवर, इ. संत न घम. अ 
यांना उभा भारत देश आपले मानीत आहे. त्यांच्या धार्मिक 
नेतिक व आध्यात्मिक भाषेचे संत्र स्वागत होत आहे. व्स्तूत 
भारताच्या दार्शनिक जगतात विचारांचे आदानप्रदान जितके 
प्रमाणात झाले आहे. कर्म, भक्‍ती, उपासना, ज्ञान, ई' तारी 
दृष्टिकोण सहस्रावधी वर्षांत विकसित झाले, त्या सर्वावर एक 
भारतीय जनता आपला अधिकार सांगू शकते. हे दृष्टिकोण बडवरशते 
देशीय नसून सार्वदेशीय आहेत. श्रुती, उपनिषदे, पुराणे, चेतरती 
आणि संतांचे उपदेश यांनी समस्त राष्ट्रांला युगायुगात 
मिळाली आहे. अद्वैत आणि भकती, ज्ञान आणि उपास नी 
आणि ब्रह्म, माया आणि प्रकृती, बंध आणि मोक्ष या त. हा 
संबंधात सारा देश एकाच पद्धतीने विचार करीत आला तहिंही 
तत्त्वांच्या द्वारे लोकांच्या मनांत एक गूढ एकात्मता भरून च्या 
आहे. ज्याप्रमाणे लाकडात अग्नी किवा दुधात लोणी री र्व 
राहिलेले असते, त्याचप्रमाणे भारतीय मानसात वापि ते 
दार्शनिक विचारांची एकता व्याप्त आहे. निःपक्षपाती २ य़ा 
विचार करणारे अनेक पाश्चिमात्य विद्वानही भारताच्या र्थ 
मौलिक एकतेने प्रभावित झाले आहेत. ही एकता हेच वूर्ण्य 
जीवनाचे पुरातन रहस्य आहे. ती आमच्या इतिहासाची दर 
शोभा आहे. हिचा विपरीत विचार केल्यास राष्ट्रीय सा 
तेज मंद पडेल व ते हृषितही होईल. असे होता कामा वर्ण 
अशा या भारत देशाचे माहात्म्य भावपूर्ण शब्दांन॑ 
करताना डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल लिहितात- ्थ्कीं 
भारत राष्ट्र ही मानवी संस्क्रतींची प्रयोगशाला मा. भार्टि 
सर्वात प्रभावशाली मंत्र समन्वय हा आहे. या मंत्रात अर्ल” 
तीय संस्कृतीचे सुंदर, सुखद व प्रीतियुक्‍त रूप विकसित 
भारतीय संस्कृतीची ही साधने भूतकालावरोबरच 


सर्मार् 
प्रर्बर् 
झालेली नाहीत. वर्तमानकालातही या संस्कृतीची ह 


र म 
2:22... आग्रि 
मन्या ल्ला 
विळा कड 


खंड सहावा 


आध्यात्मिक धारणा याच समन्वयसाधनेच्या दृष्टीने कार्य 
करीत राहिली आहे. ही विराट संस्कृती हा एक विश्‍वमानव्याचा 
चिरंतन चाललेला व आइचर्यजनक असा प्रयोग आहे. संस्कृती च्या 
भावमय गंगाजलाने इथे सर्व भेदोपभेद प्रोक्षित केले आहेत. 
आमचे समस्त घार्भिक, राजनैतिक व सामाजिक प्रयत्न याच 
घ्येयाच्या सिद्धीच्या मार्गाने पुढे पुढे जात राहिले आणि अजूनही 
जात आहेत. 

आज भारतवर्षाला विदवमानवाच्या संपर्कात येण्याचा नवा 
अवसर प्राप्त झाला आहे. या विशाल क्ञेत्राहही ऐक्य व सम- 
न्वय यांचे प्रयोग विस्तारत जातील. देशदेश्ांतरी भारतीय 
संस्कृतीचे हे समस्वयात्मक अंतर्यामी सूत्र विस्तृत होत जाईल. 
त्याच्या दिव्य सुगंधाने विदवमानवाचे मन सुरभित होईल. 
अनेकतेमध्ये एकतेची उपलब्धी हीच विश्‍वमानवाची सर्वात 
मोठी सिद्धी मानली जाईल. शमप्रधान नीतीनेच ही गोष्ट 
संभवनीय होईल. पूर्वकालीही भारताची आंतरराष्ट्रीय संबंध 
हाताळण्याची गुरुकिल्ली शम किंवा झ्यांती हीच होता. 
संस्कृतीच्या पुण्यशालेत शमाची ही अक्षयधारा आजवर झुळ- 
झुळत राहिली आहे. भविष्यकालातही भारतीय संस्कृतीची हीच 


प्रेरणा राहील आणि भारतीय प्रजेचा हाच महान लोकायत्त 


पंथ होईल. | 

भाषा व साहित्य या माणसाच्या उत्कृष्ट कृती होत. त्यांच्या 
हारे माणसांच्या अंतरातल्या भावनांचा व विचारांचा परिचय 
मिळतो. नानात्वातून एकत्वाचा शोध घेत घेत पुढं जाण्याचे जे 


प्रयत्न मानव जातीने केले आणि त्यांना ज्या प्रकारची सफलता 


प्राप्त झाली, त्या सर्वांचे स्पष्ट दशन भारतीय साहित्यात 
देशाच्या मूलभूत 


सुरक्षित आहे. भारतीय भाषा-साहित्यात 
एकत्वाविषयी बलवत्तर प्रमाणे उपलब्ध होतात. मातृभूमी आणि 
राष्ट्रीयता यांच्या संबंधात साहित्यरूपी साक्षीदार अनेक गोष्टी 
आपल्याला सांगून जातो. " 

भाषा ही नेहमीच धर्माच्या वर असते, हे ऐतिहासिक स्‌त्य 
आहे. वदिक कालापासून सूत्रे आणि स्मृती यांच्या युगापर्यंत 
सेसकूत ही भारताची साहित्यिक व धामिक भाषा होती. या 
काळात जेवढे साहित्य बनले, तेवढे सगळे संस्कृतामध्ये होते. 
पुद्ध व महावीर यांच्या काळात प्राकृत भाषांचा उदय झाला. 
धौद्धांचे त्रिपिटक साहित्य पालीमध्ये आणि जैनांचे अंगसाहित्य 
अर्धेमागधीमध्ये निर्माण झाले. इ. स. च्या पहिल्या शतकात 

बौद्धांनी फिरून संस्कृत भाषा ही साहित्याची भाषा म्हणून 
स्वीकारली. पाली भाषेतल्या त्रिपिटक साहित्याचा गुप्तकालात 
उस्क्त अनुवाद केला गेला. त्या काळात मध्य आशियापासून 


दक्षिण भारतापर्यंतच्या सर्वे भाषांत संस्कुत भ ही राष्ट्रीय, 
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आंतरराष्ट्रीय, धार्मिक व साहित्यिक भाषा बनली. गुप्तकालता 
संस्कृत भाषेने राष्ट्रीय विचारामध्ये एक अभूतपूर्व तेज निर्माण 
केले. 

संस्कृताच्या ब्राह्मसरोवरातुन अनेक प्रांतीय व प्रादेशिक 
भाषांच्या धारा बाहेर पडल्या. संस्कृत भाषा त्या सर्वे 
भाषांची जननी आहे. ती भारतीय एकात्मतेचे मूल बीज आहे. 
उपनिषदांची संस्कृत भाषा ही भारतीय दर्शनांची जननी आहे. 
उपनिषदातले विचारकण भारतातल्या सवे प्रादेशिक वाऊम- 
यात विखुरलेले दिसतात. संस्कृत भाषेच्या शब्दसामग्रीच्या 
आधारावर पाणिनीने आपल्या अष्टाध्यायीची म्हणजेच संस्कृत 
व्याकरणाची रचना केली. पाणिनीचे व्याकरण गेली अडीच 
हजार वर्षे देशाच्या एकतेचा उत्तुंग जयस्तंभ बनून राहिले आहे. 
या जयस्तंभाच्या शिखरावर प्रज्वलित झालेल्या तेजातून सर्वे 
भारतीयांना प्रेरणा व मार्गदर्शन मिळाले आहे. काश्मीरपासून 
कन्याकुमारीपर्यंतची विशाल भूमी पाणिनीय व्याकरणाची 
प्रचारभूमी आहे. 

या देशाच्या भाषाविकासात प्रत्येक नवे युग आपल्या पूर्व- 
युगातल्या साहित्यिक व भाषिक परंपरा आत्मसात करूनच पुढे 
गेलेले आहे. वैदिक संस्कृत, लौकिक संस्कृत, पाली, अर्धमागघो, 
प्राकृत, महाराष्ट्री प्राकृत आणि अपभ्रंश ही भाषा व साहित्य 
यांची विविध रूपे आपल्या देशात नांदून गेली आहेत. त्या 
सर्वांमध्ये व्याकरणाच्या बाह्य भेदांच्या तुलनेने शब्द व अर्थ 
यांचे मौलिक साम्यच अधिक आहे. वस्तुतः ही सारी एकाच 
वंशवृक्षाची संतती आहे. अपभ्रंशकालानंतर (इ. स. ८०० ते 
११०० पर्यंत) लोकभाषांचा जन्म झाला. यामध्ये प्रादेशिक 
भेद अवश्य आहेत; पण संस्कृत व प्राकृत भाषांतील विचा- 
रांचा व अभिप्रायांचा वारसा या सर्वे भाषांना लाभलेला आहे. 
कारमीरी, नेपाळी, पंजाबी, सिंधी, गुजराती, मराठी, बंगाली, 
उडिया, हिंदी या सवे आर्यपरिवारातल्या भाषा आहेत. त्यांची 
बरीचश्शी शब्दावली संस्कृत व प्राकृत भाषांतुत आलेली अस- 
ल्यामुळे या सवे भाषा एकमेकींना जवळच्या ठरल्या आहेत. 
दक्षिणेत तमिळ, तेलगू, कन्नड व मल्याळम या भाषांचे 
साहित्य आणि शब्दावलीही बर्‍याच प्रमाणात संस्कृत भाषेशी 
संबंधित आहे. सांप्रत भारतवर्षाच्या राष्ट्रीय एकात्मतेची सिद्धी 
होण्यासाठी ज्या समान भाषेची आवश्यकता आहे, तिची सामग्री 
पूर्वीपासूनच विद्यमान आहे. प्रादेशिक भाषांमध्ये जो संस्कृताचा 
अंश आहे, तोच या एकतेचा पाया होय. देशामध्ये भाषांचेही अनेक 
भेद आहेत, हे आपल्या पूर्वजांना चांगल्या प्रकारे ठाऊक होते. 
वर्णरत्नाकर या ग्रंथात आदर्श चारण कसा असावा, हे सांगताना 
म्हटले आहे, की त्याला संस्कृत, प्राकृत, अपभ्रंश, पैश्याची, 


भारत 


शौरसेनी व मागधी या सहा भाषांचे सखोल ज्ञान असले पाहिजे 
आणि त्याचवरोवर त्याला क्षकारी, आभीरी, चांडाली, शावरी, 
द्राविडी, कोौतकली या उपभाषांचाही परिचय असला पाहिजे. 

अश्या अनेक भाषा भारतात पुर्वीपासुन प्रचलित होत्या; 
पण त्यांनी वैचारिक क्षेत्रात तटबंदी उभी केली नाही. भाषा 
भिन्न होत्या, पण त्यांनी प्रतिपादिळेळे विचार आणि तत्त्वे मात्र 
सवंत्र एकच होती. त्या त्या भाषांच्या आधारे उपनिषदांतले 
अध्यात्म सर्वे प्रांतात झुळूझुळू वाहत होते. 

भारताच्या मौलिक एकतेचे दुसरे उदाहरण म्हणजे भारता- 
तील लिप्या हे होय. भारतातल्या आर्य व द्रविड परिवारातल्या 
भाषांच्या लिपींचा उद्गम आणि विकास मूळच्या एकाच ब्राह्मी 
लिपीतून झाला आहे. भारताच्या विविध भागांत सापडलेले 
अशोकाचे शिलालेख हे ब्राह्मी लिपीतच आहेत. ब्राह्मीतूनच 
ज्या विविध लिपींचा विकास झाला, त्यात देवनागरी लिपी 
मुख्य आहे. तिच्यामध्ये ब्राह्मीचे सर्वे गुण विद्यमान आहेत. 
दक्षिण भारतातल्या चार लिप्याही मूळ ब्राह्मी लिपीतूनच 
निघाल्या आहेत. 

वैदिक साहित्य हे देशाचे सर्वेप्राचीन व सर्वोपरी साहित्य 
आहे. त्याच्या पठनपाठनाची परंपरा सर्वत्र एकाच पद्धतीची 
आहे. वैदिक मंत्रांचा स्वरपाठ काइमीर, महाराष्ट्र, तमिळनाडू 
बंगाल, इ. प्रदेशांत एकसारखाच आहे. भारतातल्या वैदिक 
विद्वानांनी महान परिश्रम करून परंपरेने गेली हजारो वर्षे 
वेदाच्या सस्वर पाठाचे रक्षण केळे आहे. आजपर्यंत वैदिक 
अक्षरांत एक मात्राही कमीअधिक झालेली नाही. विद्वानांची 
देशव्यापी संघटना आणि प्रातिशाख्यांच्या द्वारे शब्दांच्या आणि 
स्वरांच्या उच्चारणांचे बसवलेले नियम, यांना देशव्यापी 
मान्यता होती. श्रौतसूत्रांत प्रतिपादिळेळे यागादिक कमंकांड 
आणि द्विजांचे षोडश संस्कार, तीर्थक्षेत्रांतले विधी आणि व्रत- 
वेकल्ये ही सर्व भारतात समान असल्यामुळे या गोष्टीही 
देशाच्या एकतेला समानभूत ठरल्या आहेत. 

भारतीय दशनेही त्याच्या एकात्मतेची साधक ठरली आहेत. 
उपनिषदे, वेदान्त, सांख्य, योग, वैशेषिक, न्याय, मीमांसा 
त्याचप्रमाणे बौद्ध आणि जैन यांची दशेने यांचे अध्ययन-अध्या- 
पन सार्‍या देशात एकाच पद्धतीने चालू होते. देशातल्या विभिन्न 
भागांतळे विद्वान आणि आचार्य आपापल्या प्रतिभेला अनुसरून 
दशनाच्या मूळ सूत्रप्रंथांवर भाष्ये व टीका रचीत आणि त्यांच्या 
आधारे मूळ ग्रंथ शिकवीत. या कामी वेदान्तसूत्रांचे एकच उदा- 
हरण पुरेसे होईल. ब्रह्मप्रतिपादक उपनिषदे ही सर्वांना मान्य 
र्ड त करून काढलेले नवनीत म्हणजे ब्रह्मसूत्रे 

1 व्यासांनी रचलेली ही सुत्रे ज्ञानाकाशात इतकी 
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उंच उठावळी, की जणू पर्वेतामध्ये हिमालय. या ब्रह्मसुत्तांवर 
शंकर, रामानुज, मध्व, निबाके आणि वल्लभ या आचार्यांनी 
देशाच्या विभिन्न भागांतून आपापली भाष्ये रचली आणि त्यांतून 
एकाच वेदान्ताच्या अनेक शाखा निर्माण झाल्या. या संव 
शाखोपक्याखांचे अध्ययन भारतात आजही सवंत्र प्रचलित आहे. 
या देशात केवळ धार्मिक किंवा आध्यात्मिक साहित्यच 
त्याच्या एकात्मतेचे कारण वनलेले नसून, भारताचे लौकिक 
साहित्यही या देशाला व्यापून उरलेले आहे. काव्य, अलंकाचा 
कथा, आख्यायिका, छंद; तसेच नीती, अर्थ, काम, वास्तू, संगीत, 
आयुर्वेद, व्याकरण, ज्योतिप, इ. शास्त्रेही भारतात सर्वांना समात 
रूपाने परिचित आहेत आणि त्यांचे नियम सर्वत्र सारखच 
आहेत. हे सर्व साहित्य जणू भारतवर्षाच्या चारही दिद्षांच्या 
अंतापर्यंत जाऊन भिडले आहे. कालिदासाची काव्ये समस्त 
भारतदेशाचा गौरव वाढविणारी ठरली आहेत. गेली दीड हजार 
वर्षे भारताच्या सर्व भागांतळे रसिक आणि विद्वान कालि 
दासाच्या काव्यांना आपल्या मनीची ठेव मानतात. रप 
शाच्या चौथ्या सर्गात कालिदासाने वंक्षू नदीपासून ताश्र ह 
नदीपर्यंत आणि कोकणापासून कामरूपापर्यंत एवढ्या ग 
शाच्या एकतेचे जे सजीव चित्र प्रस्तुत केले, ते भारतीय अ 
तेच्या मनात सर्व कालासाठी छाप वसल्याप्रमाणे उमटून राहिले रां 
कालिदासाच्या मनात भारताचा हा भूभाग इतका दृढमूल शा! 
होता, की त्याच्याकडे वारंवार श्रोत्यांचे लक्ष आकषित कर्र्ण्या 
त्याला संकोच वाटत नाही. कालात 
गुप्तकाळ हा कालिदासाचा काल मानतात. त्या की. 
देशाचे विभिन्न भाग एका नव्या उभारीने एकमेकांकडे आरकर्ट म़रांबे 
झाले. त्यांचा परस्पर परिचय वाढला. साहित्य व संस्कृती हळ 
नवे प्रवाह चारही दि्यांतन खळाळत एकमेकांत मिसळू €__, 
आणि भाषा, साहित्य व कला यांची देशव्यापी एकता वाती 
युगात जीवनाचे एक प्रबळ सत्य बनून गेली. कालिदा 
वणेनशैली पुढील अनेक कवींना प्रेरक ठरली. न 
भारतवर्षातल्या कथासाहित्यातही देशाच्या एकतेची 
सापडतात. जातककथांची संख्या साडेपाचशे आहे. या 
बौद्धांनी आपल्या प्रतिभेतून निर्माण केलेल्या नाहीत. त्या 2८... 
लोककथा होत्या व त्यांतल्या अनेक आजही जनपदांच्या शा गय 
मध्ये सुरक्षित आहेत. भारतीय नीतिकथाही अखिल माग अ 
भूभागाला व्यापुन उरल्या आहेत. व्रतकथाही अखिल 
तीय स्वरूपाच्या आहेत. प ग्रथ 
रामायण, महाभारत व भागवत हे भारताचे राष्ट्रीर ब्रा 
होत. पुराणे, प्रवचने, आख्याने, नाटके, इत्यादींच्या रूपाने 
प्रचार सर्वे भारतभर झाला आहे. वरील तीन ग्रंथांचे 
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नायक म्हणजे दाशरथी राम व वासुदेव कृष्ण. या दोहोंवरही 
भारताच्या सर्व भागांत अनेक प्रकारचे साहित्य निर्माण झाले 
असून, हे दोन महापुरुष जणू भारताच्या एकात्मवृत्तीचे दोन 
महास्तंभ बनले आहेत. 
भारतप्रशस्ती - पुराणांमध्ये अनेक ठिकाणी भारताची 
प्रशस्ती गायिलेली आहे. गुप्त साम्याज्याच्या काळात भारत 
भौतिक, आथिक, सांस्कृतिक व राजनैतिक अशा सर्वे क्षेत्रांत 
जगामध्य अग्रगण्य होता. त्या काळी चहू दिशांनी भारतात संप- 
त्तीचे ओघ येत होते. भारतातले दर्यावर्दी खलाशी आणि सामु- 
द्रिक व्यापारी समद्रावरून देश्ांतरास जात होते आणि तिकडून 
भारतात संपत्ती आणीत होते. याच काळात जावा, सुमात्रा, 
बोनिओ, फिलिपाइन्स, इ. देशांतही भारतातुन अनेक विद्वान 
आणि पराक्रमी पुरुष जात होते आणि त्या द्वीपात आपल्या वसा- 
हती स्थापीत होते; धर्म व संस्कृती यांचाही प्रसार करीत होते. 
त्या युगात भारतीयांच्या हृदयात अदम्य उत्साह खळाळत होता. 
त्यांच्या पराक्रमाला दशदिशा मोकळ्या झाल्या होत्या. अश्या या 
काळात भारतामध्ये पुराणांची वाढ झाली आणि तत्कालीन 
परिस्थिती लक्षात घेऊन पुराणकारांनी भ्षारताचा महिमा मुक्‍त- 
कंठाने गाइला. पुराणे म्हणतात - 
प॒थिव्यां भारतं वर्षं कमंभूमिरुदाहूता । 
| (ब्रह्म पु. २७. २) 
अर्थ - समस्त पृथ्वीत भारतवर्ष हे कर्मभूमी मानलेले आहे. 
जास्बवे भारतं वर्षं तीर्थ त्रेलोक्यविश्रु तम्‌ । 
कर्मभमिर्यतः पुत्र तस्मात्‌ तीथ तदुच्यते ॥ 
१ (ब्रह्म पु. ७०२१) 
अर्थ - जंबदीपात भारतवर्ष हे जगप्रसिद्ध तीर्थ आहे. त्याला 
तीथे म्हणण्याचे कारण हे पुत्रा, ती कर्मभूमी आहे. 
देवानासपि विप्रषें सदा हष मनोरथ: । 9 
अपि मानष्यमाप्स्यामो देवत्वात्‌ प्रच्युता- क्षिती । 
सनुष्य: कुरुते तत्त॒ यन्न हाक्‍यं सुरासुर: ॥ 
(मार्क. पु. ५७' ६३-६४) 
अर्थ - हे विप्र्षे ! देवांचाही हा मनोरथ असतो, की देवत्वा- 
पासून च्युत झाल्यावर आपल्याला भारतभूमीवर मनुष्यत्व 
प्राप्त व्हावे. (मनुष्याचा महिमा फार मोठा आहे) जे देव- 
दैत्यांनाही शक्य होत नाही, ते मनृष्य करू शकतो. | 
[सं. चा. अ.; भा. मौ. ए.: हि. वि. को.; सु. वि. को ठु 
सत्तावन्न ते सुभाष - श्री. हरदास, १९५७; भारतीय स्वातंत्र्य- 
लढ्याचा इतिहास - श्री. देवगिरीकर १९६८; लढा आहा हा 
स्वातंत्र्याचा -- श्री. काकतकर, १९९७, आधुनिक भारत - 
श्री. जावडेकर, १९३८; काँग्रेसचा इतिहास - डा. पट्टाभिसी- 
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तारामय्या, १९३६; भारतीय राज्यघटना - श्री. देवगिरीकर, 
१९६१; भा. सां. इ.; हिं. क. इं. पी.; प्रा. भा. सं. ] 


. एक सूक्तद्रष्टा. त्रहग्वेदाच्या पाचव्या मंडलातले 
भारत अत्रा २७ वे सूक्त याच्या नावावर आहे. हे सबंघ 
सूक्त दानस्तुतीचे असून त्यात अरुण, त्र्यरण व अदवमेध या 
राजांनी त्याला दिलेल्या देणग्यांचे वर्णन आहे. 


प्राचीन काळापासून भारताचा दूरदूरच्या 

भारत, झृहत्तर हृज्ञांशी मोठा व्यापार चाळू होता, या 
विषयी आता कोणाचे दुमत नाही. भारतातील विविध वस्तू व 
पदार्थ पूर्वेला चीनपर्यंत आणि पड्चिमेला रोमपर्येत निर्यात केले 
जात. त्याचप्रमाणे भारतीय लोकांनी जगातील कित्येक देशांत 
जाऊन तिथे वसाहती केल्या होत्या, असेही सिद्ध झाले आहे. 
भरतभूमी हीच मानवी संस्कृतीची जन्मभूमी असून, इथूनच ती 
संस्कृती सर्वत्र पसरली, असे काही पंडितांचे मत आहे. या सिद्धा- 
न्ताचे समर्थन करण्यासाठी त्यांनी इजिप्त, इराण, पॅलेस्टाइन, 
आशिया मायनर, ग्रीस, इटली, जमनी, स्वीडन, इ. देशांची 
उदाहरणे दिली आहेत. नद्यांची व नगरांची नावे, चालीरीती, 
सामाजिक कल्पना, देवतांचे स्वरूप, धामिक विधी, भाषांतील 
काही शब्द, इ. बाबतींत त्या देशांचे भारताशी पुष्कळ साम्य 
आढळते. त्यावरून प्राचीन काळी भारतीय लोक त्या देशांत 
जाऊन वसले असावेत, असे त्या पंडितांचे म्हणणे आहे. कनेल 
टॉड, कर्नल आल्कॉट, पोकॉक, स्पेक, हॉलिग्सवर्थ प्रभृती ग्रंथ- 
कारांनी या संबंधी विस्तृत विवेचन केलेले आहे. अलिकडे निर- 
निराळया देशांत जे उत्खनन झाले, त्यातही काही ठिकाणी 
भारतीय संस्कृतीचे पुष्कळ अवशेष सापडले आहेत. त्यामुळे वरील 
सिद्धान्ताला पुष्टी मिळते. अशा भारतीय वसाहतींचा बृहत्तर 
भारतात समावेश होतो, त्यांची माहिती पुढे दिली आहे. 

सध्य आलिया - हा सवे प्रदेश सांप्रत ओसाड ज्ञालेला आहे. 
पण हजारबाराशे वर्षांपूर्वी तिथे पुष्कळ वसती होती. खोतानच्या 
आसपास अनेक जुन्या शहरांचे अवशेष वाळूच्या टेकड्यांखाली 
सापडले आहेत. त्यांत बौद्ध स्तूप, भित्तिचित्रे, देवतांच्या मूर्ती, 
संस्कृत व प्राकुत भाषांतील ग्रंथ, इ. सामग्री असल्यामुळे, तिथे 
सुमारे दोन हजार वर्षांपूर्वी भारतीय लोकांच्या वसाहती असाव्या, 
असे अनुमान विद्वानांनी केले आहे. तिबेटी ग्रंथांवरून कळते, की 
त्या प्रदेशात अनेक वर्षे विजय वंश्याचे राज्य होते. त्या काळात 
कित्येक बौद्ध भिक्षू भारतातून तिकडे गेले व त्यांनी आपल्या 
धर्माचा प्रसार केला. तिथे पुष्कळ विहारही बांधले गेले होते. 

पदिचम आहढिया - अफगाणिस्थान, बलुचिस्तान, चिनी तुर्के- 
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स्तान, हे प्रदेश प्राचीन काळी भारताचे भागच मानले जात 
होते. मौर्य साम्ग्राज्यात त्यांचा अंतर्भाव होत असे. तिथल्या 
उत्खननात शेकडो स्तूप, वुद्धाच्या भव्य मूर्ती, खरोष्टी लिपी- 
तील धम्मपदाची प्रत, अशा बहुमोल वस्तू संशोधकांना मिळाल्या 
आहेत. अफगाणिस्थानात वौद्ध लोकांनी हजारो लेणी खोदून 
ठेवली आहेत. कंदाहार (गांधार ) व कावूल या भागात बौद्ध 
संस्कृतीचा खूपच प्रसार झाला होता. अफगाणिस्थानच्या पश्‍चि- 
मेला जो वॅक्ट्रिया नावाचा प्रदेश आहे, त्यातही हजारो भार- 
तीय लोक वसलेले होते. त्यांच्यांत बौद्ध भिक्षू, वेदिक ब्राह्मण, 
व्यापारी वगैरे विविध वर्गातले लोक होते. चिनी तुकेस्तानातही 
भारतीय संस्कृतीचा प्रसार झाला होता. तिथे सापडलेले भग्ना- 
वशेष, शिलालेख आणि वस्तू यांवरून तिथे बौद्ध व ब्राह्मण 
पंडित संस्कृत भाषेचे अध्यापन करीत होते, असे कळते. त्या 
प्रदेशात हिंदू राज्येही स्थापन झाली होती. काशगर, खोतान, 
कूची, करा ही भारतीय संस्कृतीची केंद्रे होती. तिथे बौद्ध विहार 
व संस्कृत पाठशाला होत्या. त्या ठिकाणी विविध विषयांवरचे 
संस्कृत ग्रंथ सापडले आहेत. कुबेर, त्रिमूर्ती, गणेश, यांच्या 
मूर्तीही गवसल्या आहेत. 

आशिया मायनरमधील खाल्डियन लोक हे भारतातून तिकडे 
गेलेले ब्राह्मणच होत. तिथे अनेक भाषांत लेख खोदलेल्या जुन्या 


भारतलक्षेमीचे चित्र - आशिया मायनर 


विटा उपलब्ध झाल्या आहेत. त्या 


न या लेखांत मित्र वरुण, इंद्र, इ. 
वेदिक देवतांची नावे आणि र ऱ 


1 एक, त्रि, पंच हे संख्यावाचक शब्द 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


आढळतात. ते लेख सन पूर्व १४ व्या शतकातले आहेत. त्यावरून 
त्या काळी वैदिक संस्कृती तिथपर्यंत पसरली होती, असे दिसते. 
आश्षिया माथनरच्या वायव्य भागात ल्म्प्सकस नामक एक 
प्राचीन स्थान होते, तिथे आज लप्स्की नावाचे गाव आहे. त्या 
ठिकाणी चांदीचे एक प्राचीन तवक सापडले आहे; ते इ. स. 
च्या दुसर्‍या शतकातले असून, सध्या इस्तंवूल्च्या संग्रहालयात 
ठेवलेले आहे. ते तवक फार सुंदर असून, त्यावर भारतलक्ष्मीचे 
सुरेख चित्र कोरलेले आहे. ते चित्र रोमन स्त्रीचे वाटते, पण 
तिची वेषभूषा भारतीय पद्धतीची आहे. ती हस्तिदंती आसनावर 
बसलेली असून, तिच्या दोन्ही बाजूंना जे पशुपक्षी कोरलेले 
आहेत, तेही भारतीय आहेत. अरवस्थानातही भारतीय संस्छ- 
तीचे केंद्र निर्माण झाले होते. दोन हजार वर्षांपूर्वी तिथे वौड 
धर्माचा प्रसार झाला होता आणि विहारही वांबले गेले होते. 
खोरासानमधील बल्ख या प्रसिद्ध नगरात नौबहार नावाचा 
एक प्रचंड विहार होता. तिथल्या मिक्षंना वरमक ( पयाव भू 
प्रतिष्ठित) असे म्हणत. मुसलमानांनी बल्ख नगर जिंकल्या 
नंतर तो विहार उद्‌ब्वस्त केला आणि वरमकांना बाटवून 
मुसलमान केले. पुढे ते लोक बगदादला गेले. तिथे खलिफाच्या 
देरबात त्यांना वुद्धिमत्ता, शौय, इ. गुणांमुळे मानाचे ₹ 
मिळाले. काही जणांना मंत्रिपदही लाभले. मग त्यांनी भ - 
वैद्यक, ज्योतिष, गणित, इ. विषयांवरील संस्कृत ग्रंथांची अर 
बीत भाषांतरे करवून घेतली. त्यासाठी अनेक भारतीय पॅर्डि 
तांना त्यांनी तिकडे बोलावून नेले. बंड 
अमेरिका - प्राचीन काळी बहुतेक उत्तर अमेरिका € ग 
थनदाट अरण्यांनी व्यापळेळे होते. पण मध्य व दक्षिण क. 
रिकेची स्थिती तक्षी नव्हती. त्या भागात सुधारलेले द्रॉकळ ह्य 
होते. त्यांच्या संस्कृतीचे अगणित अवशेष संशोधकांना तिथे स री 
डले आहेत. त्यांतील शिल्पकामाचे अवदोष भारतातील शिर क 
पुष्कळसे जुळते आहेत. त्यांवरून प्राचीन काळी मारतीय लो 
त्या मागात वसाहती स्थापल्या असाव्या, असे अनुमान कार! 
येते. आपल्या पुराणांत ज्याला पाताळ लोक म्हटलेले मति 
हाच प्रदेश असावा. पाताळ हा नागांचा प्रदेश, असे क 
केलेले आहे. मेक्सिकोत आजही सर्प खूप आढळतात. उ 
राक्षस व मेक्सिकोतील रहिवासी एकाच वंद्याचे असावे, भीक 
अनुमान चि. वि. वैद्य यांनी केळे आहे. स्पॅनिश लो 
तिथल्या मूळ रहिवाशांचा नायनाट केला, शहरे उद्‌ध्वस्त 
व ग्रंथ जाळून टाकले. तरी त्यांच्या संस्कृतीच्या पुष्कळ खु 
अजून तिथल्या लोकांच्या जीवनात आढळतात. अमेरिकेतल्या 
ताम्र भारतीय (रेड इंडियन) लोकांत प्रेतदहनांची व सर्त 


हीने ग टी 
चाल होती. तिथले विद्यार्थी आपल्या गुर्कुलपद्धतीने गुरगुर 


खंड सहावा 


अध्ययन करीत. धरतीमातेची उपासना, पादपूजा, गणेरा- 
पूजा, नागपूजा, युगकल्पना, पुनर्जन्म, राहूकेतूंनी चंद्रसूर्यांना 
ग्रासणे, पृथ्वीला कर्माचा आधार या कल्पना, इ. वावतींत भार- 
तीय लोक व तिकडले लोक यांच्यांत पुष्कळ साधर्म्य आढळते. 
पेरू देशात रामलीलेचा उत्सव प्रचलित आहे. मध्य व दक्षिण 
अमेरिकेतील प्राचीन संस्कृतीच्या अवशेषांत इंद्र, शिव, विष्णू, 
हनुमान, गणेश, इ. भारतीय देवतांसारख्या पुष्कळ मूर्ती सापडल्या 
आहेत. त्यांच्या शिल्पात हत्तीच्या प्रतिमा सापडतात; तो हत्ती 
आफ्रिकेतील हत्तीसारखा नसून, भारतीय हत्तीच्या जातीचा आहे, 
असे म्हणतात. _ _ 
तिथल्या मंदिरात | 
पद्म व चक्र ही प्रति- 
केही जागोजागी 
आढळतात. ति थ,ले 
पंचांग व सणदेखील 
भारतीय पंचांग व__ 
सण यांसारखे आहेत. 
हेविट, मॅकेझी वगेरे 
पाश्चात्य संशो घ- 
कांनी जो पुरावा 
गोळा केला आ नक 
त्यावरून भारतीय । 
कोकांनी फार प्राचीन 
काळी अमेरिकेत 
पैसती केळी असली 
पाहिजे आणि सांप्रत 
ध्ये ताम्त् 
भाळ ती य म्हणून 
ओळखले जाणारे 
जोक हे त्या प्राचीन 
यांचे वंशज 
असले पाहिजेत, असे क 
अनुमान मेक्सिकोच्या पुराणवस्तुसंशोधन खात्याने केले आहे. 
चोन - इ. स. च्या प्रारंभापासून सुमारे दहा शतके भारता- 
धुन बौद्ध धमंप्रसारक चीनमध्ये जात होते. त्यांची माहिती चिनी 
शैथकारांनी लिहून ठेवली आहे. चीनच्या राजाच्या निमंत्रणा- 
जू, पहिला धाडसी धर्मोपदेशक काश्यप मातंग हा इ. स. च्या 
पहिल्या शतकात गांधार देशातून तिबेटमार्ग चीनला गंला, 
तिथे राजाने त्याचा सन्मान करून त्याला एक मठ बांधून दिला. 
राहून काश्यपाने चिनी भाषा आत्मसात केली व काही 


कचा नाळ र क क ळी, 


ढाळ 


बहत्तर भारत - आग्नेय आशिया 


भारत, | र 


बौद्ध ग्रंथांचे चिनी भाषांतर केळे. अनेक वर्षे बौद्ध धर्माचा 
प्रसार करून त्याने तिथेच देह ठेवला. त्याचा शिष्य धर्मरक्ष 
याने त्याचे कार्य तिथे पुढे चालवले. त्या दोघांनी वौद्ध धर्माचे 
मूळ चीनमध्ये पक्के केले. इ. स. च्या दुसऱया शतकात आये- 
काल, सुविनय, धर्मकाल, महाबल वगेरे प्रचारक तिकडे गेले. 
इ. स. च्या ४ थ्या शतकात तिकडे गेलेले कुमारजीव आणि 
गुणवर्मा हे विशेष प्रसिद्ध आहेत. त्यांच्या नंतर धर्मरुची, रत्नमती, 
बुद्धशांत प्रभृती अनेक भिक्षू तिकडे गेले होते. त्याच कालखंडात 
काही धर्मोपदेशक कोरिया व जपान या देशांतही गेळे आणि 
त्यांनी तिथे बौद्ध 
"धर्माचा प्रसार केला. 
चीनमध्ये असंख्य 
५ संस्कृत हस्तलिखित 
। लेख सापडले आहेत. 
॥ कोरियाई संस्कृती- 
वरही भारतीय 
संस्क्तीचा बराच 
॥ प्रभाव पडलेला 
दिसतो. 
| आग्नेय आशिया- 
। भरतखंडाच्या पूर्वेला 
प्रथम ब्रह्मदेश 
। लाग तो. त्यार्‍ च्या 
| दक्षिणेला जे द्वीपकल्प 
आहे, त्यात पूर्वेस 
चंपा (अनाम ), 
| पश्चिमेस सयाम 
(थायलँड) व दक्षि- 
। णेस कंबुज (कंबो- 
॥ ड्या) हे प्रदेश 
आहेत. सयामचे एक 
टोक दक्षिणेला समु- 
द्रात लांबवर गेले आहे, त्याला मलाया हीपकल्प म्हणतात. 
त्याच्या पुर्वेला बोनिओ व पश्चिमेला सुमात्रा ही मोठी बेटे 
असून, सुमात्राच्या जवळच लांबट चिंचोळे जावा व लहानसे 
बाली ही बेटे हिंदी महासागरात पसरलेली आहेत. या सवे 
प्रदेशांत इ. स. च्या सुरवातीपासून हजार बाराशे वर्षे भारती- 
यांच्या वसाहती होत्या आणि काही ठिकाणी राज्येही होती. या 
बृहत्तर भारताचा उज्ज्वल इतिहास भारतीय साहित्यात सापडत 
नाही. पण चिनी ग्रंथांत त्यासंबंधी पुष्कळ माहिती उपलब्ध 
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भारत, वृहत्तर 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


झाली आहे. सांप्रत या सर्व भूमीचे हिदनेशिया व हिंद-चीन झाले. श्रीमार नामक पुरुष त्याचा संस्थ्रापक होता, असे म्हण- 


असे दोन विभाग केलेले आहेत. 

ब्रह्मदेश - इ. स. च्या ५ व्या शतकापासून या प्रदेशात भार- 
तीय संस्कृतीचा प्रसार झाल्याचे पुरावे उपलब्व झाले आहेत. 
त्या देशात प्यू व मॉन हे दोन भिन्न मानववंश वास्तव्य करीत 
होते. प्यू हे तिवेटी व मान हे भारतीय होत. थोतान व पेगू 
ही मान संस्कृतीची केंद्रे होती. तिथे केलेल्या उत्खननात प्राचीन 
स्तूप व पाली भाषेतील वोद्ध ग्रंथांची हस्तल्खिते सापडली 
३ "हेत. त्या सर्वांवरून ब्रह्मदेशाची राजधानी प्रोम येथे इ. स. 
२. ६-८ या शतकांत विक्रमवंद्याचे राज्य होते, ते भारतीय 
हो. - णि तिथे भारतीय संस्कृती नांदत होती, हे समजते. 
त्या काळातली जी जिल्पे सापडली आहेत, ती गुप्त व पल्लव 
परंपरेच्या शिल्पकारांनी निर्माण केली आहेत, असे वाटते. 
त्यांत विष्णू, शिव, ब्रह्मा व गणेश यांच्या मूर्ती आहेत. 

ब्रह्मदेशात इ. स. च्या ९ व्या शतकात पगान येथे नवे राज्य 
उदयाला आले. तिथे महायान वौद्धांचे वर्चस्व होते. इ. स. च्या 
११ व्या शतकाला पगानचा राजा अनत्रथ हा बौद्ध होता. त्याच्या 
राज्यात असंख्य स्तुप व बौद्ध मंदिरे होती. अनव्रथाने अनेक 
पगोडे बांधळे; त्यांतील इवेझिगॉन्‌ व श्‍वेसंडॉ हे विशेष प्रसिद्ध 


इवेसंडॉ येथील पगोडा - ब्रह्मदेश 


आहेत. कारण त्यांत बुद्धाचे अनेक अवशेष ठेवलेले आहेत. 
नंतरच्या दोनतीन शतकांत तिथे बौद्ध धर्माचा खूप प्रसार झाला. 
ई. स. च्या ११ व्या शतकात पगानमध्मे बांधळेळे आनंद-मंदिर 
अत्यंत प्रेक्षणीय आहे. 

चंपा - हिदचीनचा पुर्वेकडील भाग अनाम या नावाने 
जातो. त्याला प्राचीन काळी चंपा असे नाव होते. 
या प्रदेशात इ. स. च्या इसर्‍्या शतकात हिंदुराज्य स्थापन 


तात. त्याच्या वंशजांच्या नावांच्या अंती वर्मन हा शब्द आहे. 


आनंद मंदिर - पगान, ब्रह्मदेश 


ई. स. ४०० च्या एका संस्कृत शिलालेखात श्रीभद्रवमंन हे र: 
आढळते. तो राजा फार पराक्रमी होता. त्यांने मायसोन ग 
भद्रेश्‍वरस्वामीचे मंदिर वांघले. इ. स. च्या ५ व्या शतकात की. 
राज नामक राजा राज्यत्याग करून भारतात तपस्या कर 
साठी गेला, असा उल्लेख एका संस्कृत शिलालेखात आहें. 
भद्रवर्मनचा पुत्र असावा. त्याचे वंशज मनोरथवर्मा, ति 
शंभुवर्मा, कंदर्पधर्म, प्रकाशधर्म, इ. राजे कित्येक शतके विवध 
राज्य करीत होते. त्या काळात चंपामध्ये शेव पंथाचा ” 
प्रसार झाला होता. शिव हाच परमेश्‍वर मानला जात हीय, पक 
स. च्या ८ व्या शतकात प्रकाशधर्म राजाने तिथे विष्णू 
मंदिर वांधले. कडु 
इ. स. च्या ८ व्या शतकाच्या अखेरीस चंपावर , हरि 
वंशाचे राज्य सुरू झाले. त्या वंशातील पृथ्वींद्रवर्मा, वट क यावत 
वर्मा, सत्यवर्मा, इ. राजांनी सुमारे ज्ञंभर वर्षे राज्य लशव 
भूगू वंशातील इंद्रवर्मा, भद्ववर्धा, जय-इंद्रवर्मा, तकारपर्यत 
वर्मा, जय-हरिवर्मा, इ. राजांनी इ. स. १६ व्या | 
चंपावर राज्य केले. श पवी 
चंपामध्ये शिव, विष्णू, बुद्ध यांची मंशिरे व असंख्य स्पष्ट 
आहेत. तिथल्या शिल्पकामावर भारतीय कलेची छाप 
दिसते. त्याही 
सयाम - चंपाच्या पश्‍चिमेला सयाम प्रदेश आहे. नी द 
सांप्रत थायलॅड म्हणतात. इ. स. च्या १ ल्या दात 
व्या शतकापर्यंत या भागांत बौद्ध लोकांच्या वसाहती अहि 
तिथे अमरावती शैलीची तांब्याची वुद्धभूर्ती सापड १22: 
इ.स. च्या ७व्याव ८व्या शतकांतील हारावतीचे क. 
या शतकांतील श्रीविजय राज्य, १२व १३ या बुलोदथ द 
हरिपुंजय हे राज्य आणि १३-१६ या शतकांतील छु 


. खंड सहावा 


राज्य यांतील अनेक लेख उपल्ब्ध झाले आहेत. त्यांतील काही 
लेख संस्कृत व पाली भाषांतळे असून, काही स्थानिक मॉनख्मेर 


सयाममधील एक हिंदु मंदिर 


भाषेतले आहेत. द्वारावतीचे सुखोदय राजे हीनयान पंथाचे होते. 
त्या काळातील बुद्धमूर्तीचे ध्यान अजंटा व सारनाथ येथील वृद्ध- 
मूर्तीसारखे आहे. हरिपुंजय राज्यात पुष्कळ मंदिरे व स्तूप आहेत. 
इ. स. च्या १०-१३ या शतकांत सयामवर कंबुजच्या राजांची 
सत्ता होती. त्या काळात तिथे वैदिक व बौद्ध या दोन्ही धर्मांचा 
पसार झाला. 
 केंबुज - चंपाच्या दक्षिणेला कंवुजदेश आहे, त्याला सांप्रत 
केबोडिया म्हणतात. या देशातील फुनान नामक प्रदेशात इ. स. 
च्या १ ल्या शतकात कौंडिण्य नामक भारतीय ब्राह्मणाने राज्य 
स्थापले होते. तिथली नागवंशी राणी सोमा हिने कोंडिण्याला 
उेष्कळ प्रतिकार केला, पण त्याने तिला जिंकले व तिच्याशी 
पवाह केला. त्याच्या वंशाचे राज्य तिथे इ. स. च्या ३ र्‍या 
शतकापर्यंत होते. ४ थ्या शतकात कौंडिण्य नावाचाच दुसरा पुरुष 
भारतातून फुनानला गेला व तिथला राजा झाला, असे चिनी 
प्रथांवरून कळते. तोपर्यंत तिथले लोक पुष्कळ सुधारले होते. 
कारण भारतीय लोक मोठ्या संख्येने तिथे जाऊन वसले होते 
आणि त्यांनी आपली संस्कृती त्या लोकांना श्रिकवली होती. 
इ. स. च्या ५ व्या शतकाच्या उतरार्धात फुनानमध्ये कौंडि- 
"याचा वंशज जयवर्मा राज्य करीत होता. त्याचा पुत्र रुद्रवर्मा 
इ.स. ५१४ मध्ये गादीवर बसला. व्याधपूर ही त्या वंशाची 
शजधानी होती. 
फुनानच्या उत्तरेला चेन-ळा नावाचे राज्य होते. त्याचा राजा 
२] फुनानची अधिसत्ता सांनीत होता. पण इ. स. च्या 
१ व्या शतकात भववर्मनचा भाऊ चिनसेन व त्याचा पुत्र ईशा- 
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भारत, बृहत्तर 


नवर्मा यांनी फुनानची अधिसत्ता नष्ट केली व ते राज्यही 
जिंकले. सर्वे कंबुज देशावर ईक्नानवर्माची सत्ता प्रस्थापित ज्ञाली. 
ईश्ानपूर हे नवे नगर त्यानेच वसवले. त्याचा पुत्र जयवर्मा याने 
इ. स. ६८१ पर्यंत राज्य केले. त्यानंतर कंबुज देशात अराजक 
होते. पण इ. स. ८०२ च्या सुमारास जयवर्मा (दुसरा) गादी- 
वर बसला व त्याने राज्यात शांतता प्रस्थापित केली. इंद्रपुर 
ही त्याची राजधानी होती. त्याने देवराज पंथाची स्थापना केली. 
शिवकेवल्य नामक ब्राह्मण त्याचा गुरू होता. जयवर्मा याने हरि- 
ह्राल्य नामक नवी नगरी वसवून तिथे राजघानी स्थापली. 
त्याने इ. स. ८५० पर्यंत राज्य केले. त्याचा पुत्र जयवर्मा 
(तिसरा) याच्या नंतर कंबुज देशाचे सिंहासन इंद्रवर्मा नामक 
पुरुषाला मिळाले. तो निराळया वंश्याचा होता. तो वंश व्याघ- 
पूर व शंभुूपुर नामक प्राचीन राज्यांशी संबंधित होता. 

इंद्रवर्माचा पुत्र यशोवर्मा हा अत्यंत शूर व विद्वान राजा 
होता. त्याने इ. स. ८८९-९१० पर्यंत राज्य केले. त्याने यशो- 
धरपुर नामक नवे नगर वसवले आणि कित्येक मंदिरे, आश्रम व 
तलाव निर्माण केले. त्याच्या राजवटीत शिक्षणाचा, तसाच 
भारतीथ संस्कृती व साहित्य यांचाही प्रसार झाला. त्याच्या 
नंतर त्याचा मेव्हणा जयवर्मा (चतुर्थ) हा इ. स. ९२८ मध्ये 
सिंहासनावर वसला. त्याच्या नंतर यशोवर्म्याच्या बहिणीचा पुत्र 
राजेंद्रवर्मा राजा झाला. त्याने यशोधरपूर येथे राजघानी 
स्थापली. हे नगर सांप्रत अंकोरथोम या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
त्याने शिव, विष्णू, ब्रह्मा, पार्वेती यांची मंदिरे बांधली. इ. स. 
९६८ मध्ये त्याचा पुत्र जयवर्मा (पाचवा) राजा झाला. त्याने 
इ. स. १००१ पर्यंत राज्य केले. त्यानेही पुष्कळ शिवमंदिरे 
बांधली. कंबुज देशात हे भारतीय राज्य इ. स. च्या १४ व्या 
शतकापर्यंत चालू होते. १५ व्या हतकात सयामच्या ताय 
लोकांचे आक्रमण सुरू झाल्यामुळे त्या हिंदू राज्याचा ऱ्हास 
सुरू झाला. * 

कंबुज देशात शेवमत हा राजधर्म होता. मात्र त्यात राजा 
व पितर यांची उपासना समाविष्ट होती. म्हणून त्याला देवराज 
पंथ हे नाव मिळाले. विष्णू, गणेश, ब्रह्मा, दुर्गा, गंगा, गौरी, 
सरस्वती, इ. देवतांचीही उपासना तिथे चालू होती. त्या देशात 
यज्ञयागही केले जात; पण मुख्यतः भक्तिपंथ प्रचलित होता. 
बौद्ध पंथाचाही तिथे पुष्कळ प्रसार झाला होता. मात्र वैदिक 
धर्माशी त्याचा संघर्ष कधीच झाला नाही. 

या देशातील प्राचीन मंदिरे व मूतिशिल्पे भारतीय पद्धतीची 
आहेत. इ.स. च्या ८ व्या शतकापासून मात्र त्या पद्धतीला वेगळे 
वळण मिळाले आणि ख्मेर कलेचा विकास सुरू झाला. 
दहावे शतक हा स्मेर संस्कृतीचा उत्कर्षकाल होय. तथापि 


भारत, बृहत्तर 


त्या काळातील शिव, विष्णू, वृद्ध, इ. देवतांच्या ज्या असंख्य 
सुवक मूर्ती सापडल्या आहेत, त्यांवरही गुप्त, पल्ल्व आणि 
चालुक्य युगांतील शिल्पकलेची छाप दिसते. इ. स. च्या १२ 
व्या दातकात अंकोरथोम या नगराजवळ अंकोरवट हे प्रसिद्ध 
देवाल्य निर्माण झाले. ते ख्मेर संस्कृतीचे अमर स्मारक ठरले 


अंकोरवटचे प्रवेशद्वार 


आहे. त्याची भव्यता, त्याचे ऐश्वर्य, सौंदर्य व संवादित्व अवर्ण- 
नीय आहे. या देवाल्याभोवती अडीच मैल लांबीचा एक खंदक 
आहे. तो ओलांडून जाण्यासाठी जो पुल आहे, त्याच्या कठड्यांवर 
फणाघारी नागांच्या आकृती कोरलेल्या आहेत. पुलावरून पलि- 
कडे गेल्यावर प्रथम एक उंच चौथरा लागतो. त्या चौथर्‍या- 
भोवती सजजा असून, त्यात जागोजागी पौराणिक कथाप्रसंग 
कोरलेले दिसतात. त्या चोथऱ्यावर तसेच आणखी दोन चौंथरे 
असून, त्यांच्या चारही कोपर्‍्यांत मनोरे बांधलेले आहेत. प्रत्येक 
चोथर्‍्याला सज्जा आहे. तिसर्‍या चौथर्‍याच्या मध्यभागी मुख्य 
मंदिर असून, त्याचे शिखर पृथ्वीतलापासून २२० फूट उंच आहे. 
या देवालयातील शिखरांची रचना विष्णूच्या करंड-मुकुटासारखी 
दिसते. पहिल्या सज्जात मागच्या बाजूला अप्सरांची सुमारे 
१७५० पूर्णाकृती शिल्पे खोदलेली दिसतात. तिथले नक्षीकामही 


अप्रतिम आहे. या मंदिराचे संपूर्ण शिल्पकाम वालुकापाषाणाचे 
असून, त्यात कुठेही चुना वापरलेला नाही. 
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भारतीय संस्कृतिकोदं 


हे मंदिर सूर्यवर्मा (दुसरा) याने निर्माण केले. ते देवराजाचे 
मंदिर असून, त्यात सूर्यवर्म्यांची विष्णुरूप मूर्ती आहे. कालांतरान 
त्याचे बौद्ध मंदिरात रूपांतर झाले. 

अंकोरथोमच्या मध्यभागी लोकेदवराचे एक मंदिर आहे, ते 
जयवर्मा (सातवा) याने इ. स. च्या १२ व्या शतकाच्या हर. 
रीस बांधले. त्यात असंख्य मनोरे असून, त्या प्रत्येकावर लो 
इवराचे मुख कोरलेले दिसते. अंकोरथोमच्या ईशान्येला १४ 
मैलांवर एका जंगलात बन्ताई श्रीचे सुंदर शिवमंदिर आहे. 
तिथे द. भारतातील गोपुरांसारखी दोन गोपुरे आहेत आणि 
रामायण-महाभारतातील काही प्रसंगही कोरलेले आहेत. 9, 
सर्व शिल्पकाम व नक्षीकाम अत्यंत सुरेख आहे. डांग्रेक 
वरील प्रा विहारचे शिवमंदिरही प्रेक्षणीय आहे. कला, 

मलाया -या प्रदेशात भारतीय लोकांनी सर्वप्रथम प्रवेश हि, 
असे म्हणतात. भारतातून चीनकडे जाताना वाटेतच है त 
कल्प लागते. त्यामुळे भारतीय लोकांनी तिथे वसाहती विती 
इ. स. च्या ५ व्या शतकात तिथे हिंदू राज्ये होती, * अर्वरीष 
ग्रंथांवरून कळते. त्या प्रदेशात प्राचीन मंदिरांचे जत 
मिळाले आहेत, ते भारतीय संस्कृतीचे निदर्शक आहेत. त्या तिथि 
रिक्‍त अनेक ठिकाणी संस्कृत शिलालेखही सापडले आड 
शिव, विष्णू, गणेश, दुर्गा, बुद्ध यांच्या पुष्कळ मूर्ती 
आहेत. १ 

इ. स. च्या ७ व्या शतकापासून १२व्या ह्वतकापर्यंत ६. 
व मलाया हे प्रदेश श्रौविजय राज्याच्या वर्चस्वाखाठी ह: हीते 
शेलेंद्रांच्या काळात तर सव द्वीपकल्प एकछत्री त श्रीविर्श् 

सुमात्रा - इ. स. च्या ७ व्या शतकात या प्रदेशात तीर्थ 
राज्य नांदत होते. त्यापूर्वी कित्येक शतके तिथि होती ्प्ण 
लोकांनी वसाहती केल्या होत्या व राज्येही स्थापरी यात 
त्यांची निश्‍चित माहिती उपलब्ध नाही. सातव्या श॑ द्र 
श्रीविजय राज्याचा थोडासा इतिहास चिनी ग्रंथ १_ _ आहे. 
यांवरून समजतो. त्यात जयनाश नामक राजांचा उ 
तिथे बौद्ध धर्माचे केंद्र होते. त्या प्रदेशात शिव, वेण्या 
लोकेइवर, मेत्रेय यांच्या मूर्ती सापडल्या असून, र 
चाही उल्लेख आढळतो. तिथले काही शिलालेख 
आहेत. तया ७ र्यी 
श्रीविजय म्हणजे सध्याचे पाळेबांग होय. ई- वागा क्वीही 
शतकाच्या अखेरीस श्रीविजयच्या राजाने परिचम ज्रीवि्लव 
भाग व मलायू हे प्रदेश जिकले. ८ व्या वाळ यमी टि 
मोठे साम्राज्य झाले होते. इ. स. च्या ९ व्या रे दोन १ 
जावाच्या शेलेंद्र वंशाची सत्ता सुरू झाली. ती सुम नवी 
चालू होती. ११ व्या दातकात चोल राजा राजेंद्र याच 


सर्यार् 
होते 
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केली. त्याने श्रीविजय, मलाया, कटाह, इ. प्रदेश जिकले होते. पण 
तिथे त्याची सत्ता सुमारे ५० वर्षेच टिकली. त्यानंतर काही 
काळ तिथे स्वतंत्र राज्ये नांदत होती. पण त्यांचा फारसा इति- 
हास ज्ञात नाही. इ. स. च्या १४ व्या शतकात या राज्यांचा 
पूर्ण नाश झाला. 

जावा - याचे प्राचीन नाव यवद्वीप असे होते. इ.स. च्या 
१ ल्या शतकातच या प्रदेशात भारतीय वसाहती स्थापन झाल्या. 
होत्या. दुसऱ्या शतकात तिथे देववर्मा नामक राजा राज्य करीत 
होता. पाचव्या शतकात तिथे ब्राह्मण धर्माचे वर्चस्व होते आणि 


दुर्गेची पाबाणमूर्ती - पूर्वे जावा 


ोदध घम मुळीच नव्हता, असे फाहियान म्हणतो. पण त्यानंतर 
रेवकरच तिथे बौद्ध धर्माचाप्रसारसुरुझाला. 1 
वमन या बेटात संस्कृत शिलालेख सापडले आहेत, त्यांत पुण- 
ने नामक सम्गराटाचा उल्लेख आढळतो. तो राजा इ. स. च्या 
* घ्या किवा ५ व्या शतकातला असावा. तिथे त्या काळी अनेक 


*हान लहान हिंदू राज्ये नांदत असावी. 
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भारत, बहत्तर 


इ. स. च्या ८ व्या शतकात जावामध्ये शेलेंद्र वंशाचे राज्य 
विशेष प्रबळ झाले. त्या वंशातील राजांनी हळूहळू सुमात्रा, 
मलाया, इ. प्रदेशांवर आपंली सार्वभौम सत्ता प्रस्थापित केली. 
श्रीविजयचे राजे व जावातील शेलेंद्र राजे यांचे मित्रत्वाचे संबंध 
होते. त्या दोन सत्ता एकत्र होऊन त्यांनी कंबुज व चंपा या देशां- 
वरही आपले वर्चस्व स्थापले. श्रीविजयचा राजा धमंसेतु मृत्यू 
पावल्यावर, त्याचा नातू, शेलेंद्र वंशातला वबाल्पुत्र हा 
श्रीविजयचा राजा झाला. 

शेलेंद्र - साम्राज्यात महायान पंथाचे विशेष प्राबल्य होते. 
त्यामळे त्या राजांनी संस्कृत साहित्यालाही प्रोत्साहन दिले व 
नागरी लिपीचा पुरस्कार केला. त्या काळात तिथे शिल्प- 
कलेचाही खूप उत्कर्षे झाला. जावामधील बोरोबुदूरचा स्तूप 
विख्यात आहे. त्याच्या सवे बाजूंवर बौद्ध ग्रंथांतील कथाप्रसंग 
कोरलेले दिसतात. हा स्तूप इ. स. च्या ८ व्या शतकातला आहे, 
असे म्हणतात. 

इ. स. च्या ९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात शेलेंद्र - साम्ग्राज्य 
नष्ट झाले आणि छेलेंद्रांची जावामधील राजसत्ताही संपली. 
मात्र सुमात्रामध्ये त्या वंशाचे राज्य १०व्या शतकाच्या अखेर- 
पर्यंत चालू होते. 

इ. स. च्या. ९ व्या शतकाच्या उत्तरार्धांत मध्य जावामध्ये 
मतराम येथे एक 
हिंदू राज्य होते. 
बालोत्तृंग हा राजा 
तिथे इ. स. ८९८- 
९१० राज्य करीत 
होता. तो शेव होता. 
त्याचे व त्याच्या 
वंशातील राजांचे 
बरेच शिलालेख 
सापडले आहेत. 
तिथल्या दक्षोत्तम 
राजाने मंदिरेही 
शेकड्यांनी बांधली. 
त्यांतले प्रांबा न न- 
जवळचे शिवमंदिर 
खूप मोठे आहे. या 
घराण्याचे राज्य 
इ. स. ९३८ पर्यंत 
चालू होते. त्यानंतर 
पूर्व जावामध्ये एक हिंदू राज्य अस्तित्वात आले, असे कळते. 


भूकुटीची पाषाणमूर्ती - पूव जावा 


भारत, बृहत्तर 


ते सिदोक या राजाने स्थापले. त्या वंशाचे राज्य इ. स.. १२२२ 
पर्यंत होते. त्यात अनेक स्त्रियांनीही राज्य केळे. त्या वंशातील 
घर्मवंशा नामक राजा फार पराक्रमी होता. त्याने श्रीविजय 
राज्यावर आक्रमण केले; पण त्यात त्याला यश आले नाही. 
पुढे त्याचा जावई ऐरलंग याने इ. स. १०१९ ते १०४५ पर्यंत 
राज्य केले. त्याच्या राजवटीत व्यापाराची भरभराट झाली, 
त्याचप्रमाणे वाड्मय व कला यांचाही विकास झाला. दोव, 
वैष्णव, महायान हे सर्व पंथ त्याच्या राज्यात प्रचलित होते. 
ऐरलंग स्वतःला विष्णूचा अवतार मानीत असे. त्याच्या चंडी- 
मध्ये त्याची विष्णुरू्पातली, गरुडावर विराजमान अशी मूर्ती 
आहे. येथील सर्व राजे देवराज पंथाचे असून, ते स्वतःच आपा- 
पली चंडी (< देवालय) बांधून ठेवीत. 

या वंशाचे राज्य इ. स. १२२२ पर्यंत वैभवाने तांदळे. त्या- 
नंतर सिंघसरीचा राजा केन अंग्रोक याने ते राज्य जिकून सवंध 
पुर्व जावावर आपली सत्ता स्थापली. या राज्यात शिव 
आणि वौद्ध एकरूप झालेळे आढळतात. सिंघसरीचा शेवटचा 
राजा कृतनगर शिव-बृद्धाचा उपासक होता. इ. स. १२९रमध्य 
जयखट्वांग नावाच्या राजाने त्याचा पराभव करून त्याचे राज्य 
जिंकले व कृतनगराला ठार मारले. पुढे इ. स. १२९३ मध्ये 
कुतनगराचा जावई विजय याने जयखट्वांगाचा पराभव करून 
सासर्‍यांचे राज्य परत मिळवले. मग त्यांने कृतराजस जयवर्धन 
हे नाव धारण करून मजपहित राज्याची स्थापना केली. हे 
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बोरोवुदूर येथील शिल्पकाम - बुद्धाच्या जीवनातील एक प्रसंग 


जावातील शेवटचे मोठे हिदू राज्य होय. कुतराजस याचा पुत्र 
जयनगर व कन्या त्रिभूवना यांनी इ. स. १३५० पर्यंत राज्य 


डर्ड 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


केले. पुढे त्यांचा मुख्य मंत्री गजमद हाच मजपहितचा अन" 
भिषिक्त राजा झाला. त्याने सुमात्रा, मलाया, बोनिओ या 
प्रदेशांवरही आपले वर्चस्व स्थापळे. तो चामुंडेचा उपासक होता. 
त्याने राज्यशासनाची व्यवस्था उत्तम लावली होती. त्यांच्या 
मृत्यूनंतुर बरीच वर्षे हे राज्य चालू होते. पण इ. स. च्या १५ 
व्या शतकाच्या उत्तरार्धात ते नष्ट झाले. 

या प्रदेशात इ. स. च्या ४थ्या किवा ५व्या दातकांतील! 
राजा मूलवर्मा याने उभारलेले तीन यूपस्तंभ सापडले आहेत. 
त्याचप्रमाणे रामायण, महाभारत, ब्रह्मांड पुराण, हि 
नीतिसार, इ. अनेक संस्कृत ग्रंथही उपलब्ध झाले म 
जावात शिव, गणेश, विष्णू, दुर्गा, इ. देवतांच्या मूर्ती सा. 
डल्या असून, त्यांच्या मंदिरांच्या भिंतींवर रामायणातील 
कोरलेले आहेत. तिथल्या एका नदीचे नाव चंद्रभागा 
तर नगरांची नावे अयोध्या, मथुरा, कांची अशी आहेत 
प्रदेशात अगस्त्य मुनींचे मंदिरही वांधलेले आहे. हित 

जावामध्ये वर्णाश्रमधर्म प्रचलित होता आणि तिथ पा 
भारतीय ग्रंथांवर आधारित होते. 

जावामध्ये हिंदू व बौद्ध मंदिरे जागोजागी आढळतात 


“ 


, डी 


, देवा” 
गच्या पठारावर आणि प्रांबाननच्या दरीत अस्य ) 
ल्ये आहेत. ती भारतीय पद्धतीची असून, समी! अहि. 
प्यु, पक्षी व नक्षीकाम कोरलेले आहे, तेही पा आहेत. 


त्यात चंडी भीम, चंडी अर्जुन, इ. पांडवांची मंदि 2. ह्याठी 
प्रांवाननच्या दरीत १५६ देवाल्यांचा एक समूह आ मूर्ती 
लारा-जोग्रांग असे नाव आहे. एका मंदिरात दुर्गेची स आहि 
आहे. मुख्य मंदिरात शिव, विष्णू व ब्रह्मा यांच्या प हत 

ही सवे देवाल्ये इ. स. च्या १० व्या शतकातली आ त्यांवीर 


भ न्य आ क दु "> 
प्रांबाननच्या आसपास काही बौद्ध मंदिरे आहेत क. 


चंडी कलशान हे मंदिर तारेचे असून, ते इ- स. शी अक्षी 
कातले आहे. त्याच्या शिखरावर कोनाड्यांत बळा कोर्र्बर्श 
रत्नसंभव, अमिताभ, अमोधसिद्धी यांच्या मूट स्पॉट 
आहेत. जकार्ताच्या उत्तरेला २० मैल अंतरावर, कडच्या तल 
भूमीवर बरीच भव्य मंदिरे निर्माण झाली होती. र्ल क 
बदर, चंडी पवोन व चंडी मेंदोत ही विदोष प्रसिद्ध 3. काढ 
मेंदोत हे मंदिर भग्न झालेले होते, पण ते पुन्हा बांद 


बीटी” 


आहे. चंडी पवोन हे मंदिर फार प्रेक्षणीय आहे. त्यॉज की! 


नक्षीकाम व मूर्ती कोरलेल्या आहेत. शिखराच्या . नेर 
वर स्तूप आहेत. मध्यभागी मोठा स्तूप आहे. * 
स्तूप एका डोंगरावर एका खडकात खोदलेला 
एकावर एक असे नऊ सज्जे असून, शेवटच्या 
मध्यभागी घंटेच्या आकाराचा स्तूप आहे. खा 
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चौकोनी असून, वरचे तीन गोलाकार आहेत. त्या सज्ज्यांवर लहान 
या स्तूप आहेत. सज्ज्यांच्या भितींवर विपुल नक्षीकाम असून, 


गोल सज्ज्यावरील स्तूपमालिका - बोरोबुद्दूर 


असंख्य मूतिशिल्पेही आहेत. त्यांत मनुष्य, राक्षस, मकर, हत्ती, 
स्तंभ; तसेच बुद्ध, अक्षोभ्य, रत्नसंभव, इ. बौद्ध देवता, अशा 
आकृती दिसतात. स्तूपाला कठडे असून, त्यांवरही पुष्कळ 
नक्षीकाम व मूर्ती आहेत. बोरोबुदूरचा प्रचंड स्तूप ही जावातील 
सर्वश्रेष्ठ शिल्पकृती आहे. मात्र अंकोरवाटच्या देवालयात ज 
चैतन्य आहे, ते बोरोबुदुरच्या शिल्पात आढळत नाही, असे 
म्हणतात. 
बाली - जावाच्या उत्तरेला हे बेट आहे. तिथे आजही भार- 
तीय संस्कृती नांदते. तिथे संस्कृत शिलालेख व ताम्रपट साप- 
डले आहेत, त्यावरून इ. स. च्या ९ व्या शतकापासूनचा इतिहास 
कळतो. तिथल्या राजांची नावे उग्रसेन, इंद्रवमंदेव, केशरीवर्मा 
नद्रदत्त, उदयन, जयशक्ती, अशी होती. रामायण, नारायत 
अथवंशीषं, उपनिषदे, इ. संस्कृत ग्रंथही उपलब्ध झाले आहेत. हा 
भारतीय संस्कृती तिथे केव्हापासून अस्तित्वात आहे, ते समजत 
नाही. कारण तिथे प्राचीन अवदेष सापडलेले नाहीत. पण 
३. स. च्या ६ व्या शतकापासून तिथे भारतीय लोकांच्या वसा- 
असाव्या व बौद्ध धर्माचाही प्रसार झालेला असाक्ा, असे 
चिनी ग्रंथांतील माहितीवरून वाटते. : व. 
बोनिओ -- बालीच्या उत्तरेला व मलायाच्या पूर्वेला हे बेट 
आहे. हे जावाच्या आठपट मोठे आहे. जावामधील शिला- 
लेखांत याला तंजगनगर व. बकुलपूर अशी नावे आहेत. इ. स. 
च्याश्ल्या शतकापासून तिथे हिंदूंच्या वसाहती असाव्या, असे 
दिसते. इ. स. च्या ४ थ्या शतकातील चार शिलालेख यज्ञ-स्तभा- 
पेर कोरलेले असून, त्यांत मूलवर्मा राजाचा उल्लेख आहे. त्याने 
पेहुसुवर्णक नावा'चा यज्ञ केला व २०,००० गायी ब्राह्मणांना 
अन केल्या असे कळते. एका गुहेमध्ये शिव, गणेश, ब्रह्मा, स्कंद, 
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नंदीश्‍इवर, महाकाल, इ. देवतांच्या मूर्ती आणि काही बोद्ध 
मूर्तीही सापडल्या आहेत. विष्णूची एक .सुवणंमूर्तीही मिळाली 
आहे. या मूर्ती चोथ्या पाचव्या शृतकांतल्या आहेत. 

फिलिपाईन - बोनिओच्या उत्तरेला हा द्वीपसमूह आहे. या 
प्रदेशात २००० वर्षांपूर्वीच भारतीय संस्कृती पोचली असावी. 
हा प्रदेश काही काल सुमात्रातील श्रीविजयच्या राजांच्या सत्ते- 
खाली होता, नंतर काही काळ जावाच्या राजाच्या ताब्यात 
होता. पुढे तिथे इस्लाम व शख्त्रिस्ती धर्माचे वर्चस्व ज्ञाले, तरी 
व्यवहारात भारतीय नावेच प्रचलित होती. सांप्रत तिथे प्रचलित 
असलेल्या तगलॉग भाषेत पुष्कळ संस्कृत शब्द आढळतात. 

संस्कृत भाषा - भारताबाहेर भारतीय संस्कृतीचा प्रसार 
मुख्यत्वे संस्कृत भाषेच्या द्वारा झाला. फुनान, कंबुज, चंपा, 
ब्रह्मदेश, सयाम, मलाया, सुमात्रा, जावा व बोनिओ या प्रदेशांत 
इ. स. च्या चौथ्या ते सातव्या शतकांत कोरलेले असंख्य संस्कृत 
शिलालेख सापडले आहेत. ते गद्यात व पद्यात असून, त्यांची 
भाषाशैली अत्यंत प्रगत अश्यी आहे. काही लेख खूप काव्यमय 
आहेत. हे लेख लिहिणाऱ्या व्यक्‍तींना संस्कृत भाषेचे चांगले 
ज्ञान होते आणि रामायण, महाभारत, पुराणे, इ. संस्कृत ग्रंथ व 
भारतीय तत्वज्ञान त्यांच्या पुर्ण परिचयाचे होते. पाणिनीचे 
व्याकरण व पतंजलीचे महाभाष्य त्यांना अवगत होते. मनू, 
वात्स्यायन, प्रवरसेन, गुणाढय, कालिदास यांचा उल्लेख त्या 
शिलालेखांत आढळतो. त्याचप्रमाणे वेद, स्मृती, दशेने, धर्म- 
शास्त्रे, बौद्ध व जेन ग्रंथ यांचाही उल्लेख आहे. 

आग्नेय आशियातील हीपकल्पे आणि आसपासची बेटे या 
सर्व भागाला प्राचीन काळी सुवर्णद्वीप हे नाव होते. त्यांतील 
अनेक राज्यांना एका छत्राखाली आणण्याचा पराक्रम कलिंग 
देशातील शेळेंद्र राजवंशाने केला होता. त्याचे साम्राज्य इ. स. 
च्या ८ व्या.व ९ व्या शतकांत चालू होते. त्यानंतर काही काल 
हा प्रदेश इस्लामी सत्तेखाली होता' व नंतर युरोपातील राष्ट्रांची 
सत्ता तिथे प्रस्थापित झाली. पूर्वी तेथे भारतीय संस्कृती नांदत 
होती, याची कल्पना आपल्याला नव्हती. अलिकडच्या संशो- 
धनामुळे ती गोष्ट सिद्ध झाली आहे. 

संस्कृत वाड्मयात समुद्रपर्येटणासंबंधी कितीतरी सरस कथा 
आहेत. त्यांतील बौद्ध जातके व जैन समराइच्चकहा या ग्रंथांत 
भारताचा सुवणेद्रीपाश्ी व्यापारी संबंध कसा चालू होता, त्याचे 
वणन आहे. असंख्य भारतीय व्यापारी व्यवसायानिमित्त तिकडे 
गेले व तिथे स्थायिक झाले. त्यांच्या मागोमाग क्षत्रिय गेले; 
मग ब्राह्मण गेळे. काही लोक नक्षीब काढण्यासाठी गेले, काही 
युद्धात पराभूत झाल्यामुळे गेळे, तर काही भारतातुन हाकलून 
दिल्यामुळे तिकडे गेळे. तिथल्या समृद्धीचे वर्णन ऐकूनही भार- 
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तीय लोक मोठ्या संख्येने तिकडे जाऊ लागले. तिथले लोक 
संस्कृतिहीन होते, असे नाही. मात्र तिथली संस्कृती भारतीय 
संस्क्रतीपेक्षा कनिष्ठ होती. भारतीयांच्या श्रेष्ठत्वामुळे स्थानिक 
लोक प्रभावित झाले व त्यांनी भारतीय संस्कृती स्वीकारली. 
तेथील लोकांची नावे, गावांची नावे, कायदे, भाषा, लिपी, 
सामाजिक व आथिक व्यवस्था, शासनपद्धती वगेरे सर्वे भार- 
तीय झाले. एवढेच नव्हे, तर भारतातील जातिव्यवस्थाही तिथे 
निर्माण झाली. वेद, वेदांगे, उपनिषदे, पुराणे, सुत्रे, इ. सर्व 
संस्कृत ग्रंथांचा तिथे प्रसार झाला. तेथील लोकांजवळ रामायण, 
महाभारत, भागवतादी पुराणे हे ग्रंथ अजूनही आढळतात. शेव, 
वेष्णव, बौद्ध, इ. पंथांचाही तिथे प्रसार झाला. तिथले वाडमय, 
विज्ञान, शिल्प, स्थापत्य यांवर भारतीय संस्कृतीचा प्रभाव 
स्पष्ट दिसून येतो. त्या प्रदेशांतील लोकांच्या पुष्कळ चाली- 
रीती भारतीय लोकांच्या चालीरीतींशी मिळत्या जुळत्या आहेत. 
[ बृहत्तर भारत -श्री. र. शं. गुप्ते, १९६०; सु. भा. सं. उ. 
इ.; संस्कृतिसंगम; भा. सं. वि.; क. सा. इ. ए.; हि. वि. इ.; 
भा _।.; आजकल, वाषिक अंक, डिसेंबर १९५६; मार्च ऑफ 
इंडिय  'क्टो. १९५६ व मे १९५७] 


८. एक स्तोत्र. पुढील इलोक भारत सावित्री 
भारत सावत्रा आरा नावाने प्रातःस्मरणात दिलेले आहेत. 
त्यांतला पहिला इळोक उपक्रमाचा असून, शेवटचा इलोक फल- 
श्रुती सांगणारा आहे - 
मर्हाषि्भगवान्व्यास: कृत्वेमां संहितां प्रा । 
इलोकंइचतुभिधंर्मात्मा पुत्रमध्यापयच्छकम्‌ १ 
मातापितृसहस्राणि पुत्रदारातानि च । 
संसारेष्वनुभूतानि यान्ति यास्यन्ति चापरे २ 
ह्षेस्थानसह्त्राणि भयस्थानशतानि च ।. 
दिवसे दिवसे मूढमाविशञन्ति न पण्डितम्‌ ३ 
ऊर्ध्वबाहुविरोम्येबष न च कड्चिच्छणोति मे । 
धर्मादर्थशच कामच स किमथं न सेव्यते ४ 
न जातु कामास भयान्न लोभाद्वमं त्यजज्जोवितस्यापि हेतो: । 
धर्मो नित्य: सुखदु:खे त्वनित्ये जीवो नित्यो हेतुरस्य त्वनित्य: ५ 
इमां भारतसावित्रो प्रातरुत्याय य: पठेत्‌ । 
स भारतफलं प्राप्य परं ब्रह्माधिगच्छति ६ 
अर्थ - भगवान व्यास महर्षी यांनी पूर्वी भारत संहिता 
निर्माण केली आणि त्या धर्मात्म्याने (सारभूत अशी) चार 
इलोकांत ती शुक नामक पुत्राला पढवली. हजारो आईबाप 
भार्या व पुत्र यांचा संसारात अनुभव घ्यावा' 
जातात जातील आणि नवे येतील. (संसारात) 


आणि शेकडो 
लागतो. ते जा 
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हर्षाची स्थाने हजारो आहेत व भयाची स्थाने शेकडो आहेत. 
ती प्रत्येक दिवशी मूढ मनुष्याला भावनावेग आणतात; प 
पंडिताला मात्र आणत नाहीत. मी हा इथे बाहू उभारून आक्रोश 
करतो आहे; पण माझे कोणीच ऐकत नाही. धर्मापासून अर्थ १ 
काम निष्पन्न होतात असा तो धर्म माणसे का बरे यी 
नाहीत ? कोणत्याही कामाने, भयाने आणि लोभाने ध क 
त्याग कधीही करू नये. जीवितासाठीही धर्मत्याग करू ह 
कारण धर्म हा नित्य असून सुखदु:खे अनित्य आहेत. जीव 
नित्य असून, त्याचा हेतू अनित्य आहे. सकाळी उठून या भ 
सावित्रीचे जो पठन करील, त्याला भारताच्या 

फल मिळून तो परब्रह्मपदाला जाईल. 


७ (इ.स. चे १४ वे शतक) शृंगेरी पीठाचे 
भारती कृष्णतीथ एक शंकराचाय आणि विद्यारण्य हशवर 
गुरू. यांना अद्वैतब्रह्मानंद असेही म्हणत. विद्यातीर्थ न की) 
यांच्या नंतर हे शृंगेरी पीठाच्या आारयंपदी अत 
(इ. स. १३३३). इ. स. १३४६ मध्ये 4 .. बंधूस 
हरिहररायाने विजयप्राप्तीनिमित्त आपल्या, पाचट बठाशीच 
शृंगेरीची यात्रा केली, तेव्हा भारतीतीर्थच शंगेरीचे 

होते. ड्यार्त 
डी * सर्वेषां तु प्रथममुखदं भारतीतीर्थमाहुः' (सर्वांत रवी व 
मला वाणी दिली ते भारतीतीर्थ होत.) या र टू 
चार्थांनी (विद्यारण्यांनी) त्यांच्याविषयीची आपली मारतीवीर 
केलेली आहे. माधवाचार्यांना त्यांच्या जगात विटे. 
स्वामींनीच संन्यासदीक्षा व विद्यारण्य हे अभिधान | 

भारतीतीर्थांच्या नंतर शृंगेरीच्या पीठावर वित हॉ 
नियुक्‍ती झाली. विद्यारण्यांचा अपूर्ण राहिलेला १ 


विख्यात ग्रंथ भारतीतीर्थांनी पूर्ण केला, असे म्हणतात 22 गर्थ 
भारतीतीर्थांचे वाक्यसुधा व वैयासिकन्यायमाला 
प्रसिद्ध आहेत. वाक्‍्यसुधा या ग्रंथाचेच दुसरे नांव 2 ८..गिरी 


नं 

असे आहे. ब्रह्मानंद भारती आणि आनेंदज्ञान (बनाल 

यांच्या यांवरील टीका प्रकाशित झालेल्या आहेत. (“ अर्दि 

या छोट्याशा ग्रंथात दृग्‌ ( :: आत्मा) आणि दृश्य 

यांचे मोठे मार्मिक विवेचन आहे. र टा ० 
ब्रह्मसूत्रांच्या सवे मावळी य सारांश कीची अविर्श, 

या' प्रसिद्ध ग्रंथात दिलेला आहे. साधारणतः: प्रत्य क्ञावे डला 

साठी दोन इलोक दिलेले आहेत. पहिल्यात वि आर्दरी 

व दुसऱ्यात सिन्द्वातनिरूपण असते. यांच पिका केली, अरी ; 

ठेवून माधवाचार्यानी जैमिनीयन्यायमालेची र" व 

टीकाकारांच्या मते वैयासिकन्यायमाला हीसुद्धा * 


खंड सहावा 


संयुक्‍त रचना आहे. वैयासिकन्याण्माला मुद्रित स्वरूपात उप- 
लव्ध आहे. [आ. सा. मा.; पु. छ. शि.-१] 


व रिश्चंद्र (१८५०-१८८५ इ. स.) आधुनिक 
पारवद दा हिंदी भाषेचे जनक आणि नवयुगप्रवर्तक 
साहित्यिक. यांचा जन्म काशी येथील एका संपन्न वेश्‍्य कुळात 
झाला. बंगालमधील इतिहासभ्रसिद्ध शेठ अमीचंद यांचे हे वंदज 
होत. यांच्या वडिलांचे नाव गोपालचंद्र व मातेचे नाव पावेती- 
देवी होते. गोपालचंद्र हे चांगले कवी असून, त्यांनी हिंदी व 
संस्कृत भाषांमध्ये विपुल काव्यरचना केली आहे. 

भारतेंदू हरिश्चंद्र हे पाच वर्षांचे असताना त्यांची माता मरण 
पावली व ते नऊ वर्षांचे असताना त्यांचे वडील निवतंले. त्यामुळ 
त्यांचे शालेय शिक्षण व्यवस्थितपणे झाले नाही. त्यांचा स्वभाव 
स्वच्छंदी होता. शाळेय क्षिक्षणात त्यांचे मन फारसे रमले नाही. 
पण बुद्धी कुशाग्र व स्मरणशक्‍ती तीव्र असल्यामुळे ते नेहमी 
परीक्षेत उत्तीण होत. काशी येथील राजा शिवप्रसाद याच्या 
जवळ त्यांनी इंग्रजी भाषेचा विशेष अभ्यास केला. या व्यति- 
रिक्‍त त्यांनी मराठी, बंगाली, गुजराती, मारवाडी, पंजाबी, दू 
इ. भाषांचा अभ्यासही स्वतंत्रपणे केला. स्वप्रयत्नाने त्यांनी 
पुष्कळ ज्ञान प्राप्त केळे. बाळपणापासूनच त्यांना कविता कर- 
ण्याचा नाद होता. प्रारंभी त्यांचा कल शृंगाररसाकड होता. 

तेराव्या वर्षी भारतेंदु हरिश्‍चंद्र यांचा विवाह काशीचे लाला 
गुलावराय यांची कन्या मत्तादेवी हिच्याशी झाला. पंधराव्या 
वर्षी ते सकुटुंब जग्नाथपुरीच्या यात्रेला गेले. तेव्हापासून 
त्यांना यात्रा करण्याचाच नाद लागला. त्यांनी पुष्कळ प्रवास 
केला आणि सुंदर प्रवासवर्णनेही लिहिली. गली 

इंग्रजी शिक्षणाचे महत्त्व आणि आवश्यकता जाणून 
यांनी प्रथम स्वत:च्या घरीच एक शाळा सुरू केली होती. ती 
पुढे वाढत जाऊन तिला इ. स. १८८५ मध्ये हरिश्‍चंद्र हायस्तूर 


नाव मिळाले. 


भारतेंदू यांनी प्रथम कविवचतसुधा नामक एक मासिक 
१८७३ मध्ये त्यांनी 


इ. स. १८६८ साली सुरू केळे. इ. स. ता 
हरिश्‍्चंद्रचंद्रिका हे मासिक सुरू केले. या मातिवात/ 
आधुनिक हिंदी भाषेचा प्रथम परिचय झाला. १८७४ मध्ये 
त्यांनी स्त्रियांकरिताही बाळबोधिनी नावाचे मासिक काढले. 
भारतेंदू यांनी समाजसुधारणेसाठी पुष्कळ प्रयत्न केले. बाल- 
हे व बहुपत्नीत्व यांना त्यांचा विरोध होता. स्त्री-शिक्षण, 
विघवा-विवाह, परदेशगमन यांचे त्यांनी समर्थन केले. त्यांनी 
अनेक सामाजिक संस्थांची स्थापना केली. इ. स. १८७३ मध्य 
त्यांनी बेष्णव धर्माच्या प्रचारासाठी तदीय-समाज स्थापला. 
भा. सं. को. ...३२ 


४९७ 


भारतेन्द हरिचंद्र 


भारतेंदु हे सदेव आपल्या देशाच्या व मातृभाषेच्या सेवेत 
निमग्न असत. सांसारिक पाश्यात ते फारसे गुंतून राहिले नाहीत. 
द्रव्यसंचयासाठीही त्यांनी सायास केळे नाहीत. जी संपत्ती त्यांना 
वारसाहक्काने मिळाली होती, ती त्यांच्या उदार वृत्तीमुळे लव- 
करच संपून गेली. मासिक-पत्रिका चालवण्यासाठीही त्यांनी 
स्वत.चे पुष्कळ धन खर्च केले. त्यामुळे जीवनभर त्यांना कष्टच 
सोसावे लागले. त्यांच्या देशप्रेमामुळे त्यांना काही वेळा सरकारी 
रोषही सहन करावा लागला. तथापि तज्षा प्रतिकूल परिस्थिती- 
तही त्यांनी विपुल साहित्य निर्माण केले. ते प्रतिभाशाली कवी 


भारतेन्दू हरिचंद्र 


होते. राजे महाराजे, विद्वान लोक, सामान्य लोक आणि सरकारी 
अधिकारीदेखील त्यांना फार मान देत. ते अजातशत्रूच होते. ते 
राजकवी मानले जात होते. इ. स. १८८० मध्ये त्यांना भारतेंदू 
ही पदवी मिळाली आणि ती आता त्यांच्या नावातच समाविष्ट 
झाली आहे. 

भारतेंदू यांचे शरीर सुडौल व व्यक्तित्व प्रभावी होते. त्यांचे 
मधुर भाषण, त्यांची नग्नता व त्यांचे सौजन्य यांमुळे लोकांना 
त्यांच्याविषयी आदर वाटे. ते स्वभावाने हळवे, दयाळू व सत्य- 


प्रिय होते. या सत्यप्रियतेमुळे त्यांना जीवनात पुष्कळ त्रास सहन 
करावा लागला; पण त्यांनी आपली वृत्ती सोडली नाही. आपली 


ही सत्यप्रियता सत्यह्रिरचंद्र नाटकात त्यांनी हरिश्चंद्र राजाच्या 
मुखाने वदविली आहे, ती अशी - 

चंद्र टरे सुरज टर टरे जगतव्यवहार 

पै दृत श्री हरि्चंद्रको टरे न सत्यविचार । 


अर्थ -चंद्र मावळेल, सूये अस्ताला जाईल. सर्वे जगाचा 


भारतेन्द्‌ हरिचंद्र 


व्यवहार वंद पडेल, पण सत्य हे कधी टाळू नये, असे हरि- 
इचंद्राचे ठाम मत आहे. 
अखेर विविध चिंता आणि कष्ट यांमुळे त्यांचे शरीर रोग- 
जर्जर झाले आणि इ. स. १८८५ च्या जानेवारीत म्हणजे 
अवघ्या पस्तिसाव्या वर्षीच त्यांचा अंत झाला. 
भारतेन्दू हरिशचंद्रजींनी आपल्या अल्पायृष्यात साहित्यक्षेत्रात 
जे महान कार्य केळे, ते दैवी शक्‍तीच्या प्रेरणेमुळेच त्यांना शक्‍य 
झाले, असे मानले जाते. विद्यासुंदर, रत्नावली, पाखंडविडंवन, 
सत्यहरिूचंद्र, इ. अठरा नाटके; भक्‍्तसवंस्व, प्रेममालिका, 
कातिकस्नान, गीतगोविद, मधधुमुकुल, वर्षाविनोद, भारतभिक्षा, 
इ. साठ काव्यग्रंथ; अग्रवाळोंकी की उत्पत्ति, चरितावली पुरा- 
वृत्तसंग्रह, करमीरकुसुम, वादद्याहदर्पण, इ. चौदा इतिहास- 
विषयक ग्रंथ; मार्गशीर्षंमहिमा, भक्‍्तिसूत्रवेजयंती, वेष्णवसर्वस्व, 
श्रीयुगुलसर्वस्व, उत्सवावली, इ. सोळा धार्मिक ग्रंथ; मदाल- 
सोपाख्यान, राजसिंह, स्वर्गमे विचारसभा, परिहासिनी, कृष्ण- 
भोग, हिंदी भाषा, इ. तेरा स्फुट रचनांचे संग्रह; याशिवाय अनेक 
लेख, निवंध, यात्राविवरण, वगैरे विपुल साहित्य यांनी निर्माण 
केले आहे. ते सिद्धहस्त लेखक होते. हिंदी भाषेच्या इतिहासात 
भारतेंदुयुग नामक एक कालखंड मानला जातो. 
समाज आणि राष्ट्र यांच्या सेवेसाठी राष्ट्र संघटित व बल- 
वान झाले पाहिजे, अशी त्यांची धारणा होती. त्यासाठी त्यांनी' 
पुढील घोषणा दिली होती- 
निज भावा उन्नति अहे, सब उन्नति को मूल । 
बिनु निज भावा ज्ञान के, मिटत न हिय को जूल ॥ 
अर्थ - आपल्या भाषेची उच्नती करणे, हे सर्वे उन्नतीचे मूळ 
आहे. आपल्या भाषेचे ज्ञान झाल्याशिवाय हृदयाचे दुःख नाहीसे 
होणार नाही. 
भारतेन्दु पुष्टिमार्गी वेण्णव होते. देशासाठी, राष्ट्रभाषेसाठी 
जिवाचा एवढा आटापिटा करत असतानाही, त्यांचे मन आपले 
उपास्य देवत राधाकृष्ण यांच्या भक्‍तीने भारळेळे असे. राधा- 
कृष्णाची जोडी पाहून त्यांचे मन हरखून जाते. ते म्हणतात- 
नेन भरि देखि लेहु यह जोरी । 
मनमोहन सुंदर नटनागर श्रीवृषभानुकिसोरी ॥। 
कहा कहूं छबि कहि नहि आवे, वे साँवर यह गोरी 
ये नौलांबर सारी पहिने, उनको पीत पिछौरी । । 
एक रूप, एक बेस, एक वय, बरनि सक कविकोरी । 
, ह्रीचंद “ दोउ कुंजन ठाढे, हॅसत करत चितचोरी ॥। 
*श-ही रावाढृष्णांची जोडी डोळे भरून पाहून घ्या. 
श्रीकृष्ण हा मनमोहक व सुंदर आहे. ही वृषभानूची कन्या राधा. 


हिचे रूप काय वर्णावे. तो सावळा तर ही गोरी आहे. ही निळी 
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भारतौथ संस्कृतिकोश 


साडी नेसली आहे आणि तो पीतांबर नेसला आहे. या दोघांचे 
रूप, वेष, व वय एकमेकांना अनुरूप आहे. त्याचे वर्णन करता 
येत नाही. हरिचंद्र म्हणतो, की ती दोघे कुंजात उभी आहेत 
आणि हसत हसत एकमेकांचे चित्त आकर्षून घेत आहेत. 

भारतेन्दू हरि्चंद्रजींना भारताच्या प्राचीन इतिहासाचा 
अभिमान होता व पाश्‍चात्य विद्येच्या वळावर भारताची उन्नती 
होईल, अशी आशाही होती. त्यासाठी त्यांनी जुन्या, दुष्ट चाली- 
रीतींवर कडक टीकाही केली आहे. [ हि. सा. को.; अ. चॅ- 
को.; ना. प्र. प.-भारतेंदुजन्मशती अंक, १९५० ] 


कृष्ण यजुर्वेदाच्या तैत्तिरीय शाखेचे 
भारड्राजगणद्यसरत्र सूत्र. चरणव्यू हामध्ये भारद्टाजी या नावाची 
एक शाखा निर्दिष्ट असली, तरी केवळ सूत्रभेदानेच शाखा” 
भेद समजला जातो. या सूत्राची परंपरा दक्षिण भारतात 
असावी आणि ती परंपरा बर्‍याच जुन्या काळी लुप्त झाठी 
असावी, असे मत या सूत्राच्या संपादिका श्री. हेन्रिट सालोमर्त्स 
यांनी प्रस्तावनेत मांडले आहे. परंतु भारद्धाजसुत्राच्या मू. 
रचनास्थानासंवंधी डॉ. चिं. ग. काशीकर यांनी म्हटले व्वा 
की, भारद्वाजसूत्राची रचना उ. भारतातील कुरुपांचाल कल:, 
यमुनेच्या काठी झाली आहे. या' गृह्यसूत्राचे तीन अध्याय अ ही. 
त्यामध्ये उपनयनादी सर्व संस्कार, सप्तपाकसंस्था, व” 
नांदीश्राद्ध, अदुभुतप्रायश्चित्त, इ. विषय आले आहेत. हे 
आपस्तंव गृह्मसूत्राच्या अगोदरचे मानले जाते. 

गह्यसूत्र आणि हिरण्यकेशी गृह्यसूत्र यांच्याशी भारद्वाज चि 
सूत्राचे पुष्कळ साम्य आहे. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे] 


झ्ाखे्च्या 


कृष्ण वेदाच्या तै त्तिरीय 
कृष्ण यजुर्वेदाच्या तै सूत्राचा 


च्छ 

भारद्टाजश्रांतसूत्र सहा सूत्रांपैकी एक. हिरिण्यकेशी 
टीकाकार महादेव याने आपल्या प्रस्तावनेत या सहा बचा 
उल्लेख केला असुन, त्यामध्ये बौधायनसूत्रानंतर भ नैलनिर्क 
उल्लेख आहे. आपस्तंबसूत्र व भारद्वाजसूत्र यांच्य 
अभ्यासावरून असे दिसते, की भारद्वाजसूत्र हे आप स्त्र 
आधी रचले गेले असावे. आपस्तंबसूत्रांचा चा रचनाकाळ 90 
५५० समजला जातो. त्यावरून भारद्वाज श्रौतसुत्र सनधून 
च्या सुमाराचे ठरते. 

या सूत्राचा अभ्यास फारसा झालेला नाही. इ. स. 
साली डॉ. रघुवीर यांनी या श्रौतसूत्राचा काही भाग 7 डी 
केला आहे. परंतु साकल्याने अभ्यास करून आणि जी १ 
सामग्री वापरून डॉ. चि. ग. काशीकर यांनी भारड' त्त 
सत्राची चिकित्सित आवृत्ती इ. स. १९६४ साली 


१९१४ 
कार्बिर् 


खँ ड सहावा 


केली आहे. या आवृत्तीच्या वेळीही संपूण श्रौतसूत्र उपल्ब्ध 
होऊ शकले नाही. या सूत्रांचे अनुयायी आंध्र प्रदेशातील गोदा- 
वरी जिल्ह्यात असावे, असा एक तके आहे. परंतु या सूत्राची 
रचना उ. भारतात नर्मदेच्या काठी झाली असावी, असे डॉ. 
काशीकरांचे मत आहे. व 

उपलब्ध असलेल्या श्रौतसूत्राचे १४ अध्याय असून, त्यामध्य 
दक्षंपुर्णमास, अर्न्याधान, निरूढपश्युयाग, चातुर्मास्य, ज्योतिष्टोम 
इत्यादी विषयांसंबंधी विधाने आहेत. या श्रौतसूत्राला जोडूनच 
भारद्वाजपितृमेधसुत्राचे दोन अध्याय प्रकाशित आवृत्तीत आहेत. 
आपस्तंबपितृमे घसुत्र, हिरण्यकेशी पितृमेधसूत्र व भारद्धाजपितू- 
मेधसूत्र यांमध्ये नव्याण्णव टक्‍के सादृश्य आहे. त्यामुळे ही सूत्र 
मूलतः एकच असावी, असे मत डॉ. काशीकर यांनी मांडले 
आहे. यानंतर परिदोष सूत्र म्हणून परिशिष्टस्वरूप असा एक 
संकीर्ण भाग आहे. यावरून भारद्वाजश्रौतसूत्रामध्ये राजसूय, 
चयन इत्यादी विषयांसंबंधीची विधाने असली पाहिजेत, असे 
दिसते. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


,_ औच्या राजघराण्याचे हे नाव आहे. हे 
भार राजवंश घराणे इ. स. च्या तेराव्या शतकाच्या पुर्वी 
होऊन गेले. दाळ, बाळ, तिलोकी, विलोक्री व दल्की मल्क्री 
अशी या राजांची नावे मिळतात. या घराण्यांच्या सहा पिढ्या 
झाल्या व त्याची सुरुवात इ. स. ११०० च्या सुमारास झाली. 
हे मूळचे गिरिजन होते. या लोकांचे जंगलावर व शिकारीवर 
प्रेम असे. हे वत्तीने धाभिक होते. जादूटोणा व चेटूक यांत है 
विशेष प्रवीण असत. चांडाळभवर व भार हे एकच असावे, असे 
एक मत आहे. यांच्यापैकी एका टोळीप्रमुखाने कालंजर किल्ला 
जिकून तिथे आपले राज्य स्थापन केले. माळवा, मिर्झापूर, 
फेजाबाद इथपर्यंत त्यांनी आपल्या राज्याचा विस्तार वाढवला 
होता. आपल्याला सवण हिंदुसमाजात स्थान मिळावे, यासाठी 
त्यांनी खूप प्रयत्न केले. परंतु राज्य जाताच ते पुन्हा पुर्वास्पृश्य 
जाऊ लागले. [ इं. अँ. ] क 


भारवी (इ. स. चे ६ वे शतक) एक महाकवी. हा कालि- 

दासानंतर आणि माघ कवीच्या आधी होऊन गेला. 
या कालखंडातील काही पुराव्यांची छाननी करून त्याचा काळ 
नेश्‍चित केला गेला आहे. भारवीचे विश्‍वसनीय चरित्र उपलब्ध 
नाही. त्याने ते कुठे दिळे नाही. इतकेच नव्हे, तर आपल्या 

किरातार्जूनीय महाकाव्यात स्वत:चा उल्लेखही केला नाही. पण 
इ. स. १९२४ मध्ये द. भारतात दंडीच्या अवंतिसुंदरीकथासार 


पै अवंतिसृंदरीकथा या दोन कथांचा शोध लागला व त्यांतून 


च. भारवो 


भारवीची काही माहिती उपलब्ध झाली. दंडी हा भारवीचा 
नातू समजला जातो. अवंतिसुंदरीकथेमध्ये भारवीची माहिती 
मिळते, ती अशी- 

भारताच्या वायव्य प्रदेशात आनंदपूर नावाचे एक नगर 
होते. तिथळे एक कौशिकगोत्री ब्राह्मण कुटुंब तिथून निघून 
नासिक्य देशात अचलपूर या गावी आले. या कुटुंबातील नारा- 
यणस्वामी नावाच्या ब्राह्मणाला दामोदर नावाचा पुत्र होता. 
तोच पुढे भारवी या नावाने प्रसिद्ध झाला. इथे असता तिथल्या 
विष्णुवर्धन राजाशी भारवीचा स्नेह जडला. एके दिवशी राजा- 
बरोबर शिकारीला गेला असता त्याला नाइलाजाने मांस खावे 
लागले. आपल्या हातुन अभक्ष्यभक्षणाचे पातक घडले याबद्दल 
भारवीच्या मनाला रुखरूख लागली. त्यामुळे तो घरी न जाता 
परस्पर तीर्थयात्रेसाठी निघून गेला. प्रवासात गंगराज घराण्या- 
तल्या दुविनीत राजाशी त्याचा परिचय झाला व काही काल 
त्याच्यापाशी तो राहिला. तिथे असताना त्याने कांची नगरीत 
सिहविष्णू नामक पल्लव राजाच्या स्तुतिपर एक आर्या रचली. 
ती एका गायकाला मिळाली. त्याने ती सिंहविष्णूच्या दरबारात 
गायिली. ती ऐकून राजा खूष झाला. त्याने कवीचा नाव-पत्ता 
माहीत करून धेऊन भारवीला दुविनीत राजाकडून आपल्या 
दरबारी आणले व राजकवी म्हणून आश्रयाला ठेवले. 

भारवीविषयी एक दंतकथा प्रचलित आहे, ती अशी - 

भारवी हा सदेव लेखनवाचनात निमग्न असे. तो द्रव्य मिळ- 
विण्यासाठी कसलाच उद्योग करीत नसे. त्यामुळे घरात अठरा- 
विदववे दारिद्रय. त्याची बायको वरेच दिवस दारिद्रयाशी झग- 
डून शेवटी त्रासली व एके दिवशी त्याला म्हणाली. “ काय 
एवढे लिहिता वाचता त्याचे दिवे पाजळा एकदा. तुमचे कवित्व 
दाखवून एखाद्या राजाकडून चार पैसे मिळवून आणा. 

भारवीला ती गोष्ट लागली. तो घराबाहेर पडला व वाट 
फुटेल तिकडे चाळू लागला. चालता चालता वाटेत एक तळे 
लागले. तिथे विसाव्यासाठी बसला' असता त्याला एक इलोक 
स्फुरला व त्याने तो एका कमलपत्रावर लिहून काढला. तो 
इलोक असा होता (किराता. २.३)- 

सहसा विदधीत न क्रियामविवेक: परमापदां पदम्‌ । 

वृणुत्ते हि विमृश्यकारिणं गुणलुब्धा: स्वयमेव सम्पद: ॥। 

अर्थ - कोणतेही काम अविचाराने करू नये. कारण अविचार 
हे सवे अनर्थांचे मूळ आहे. विवेकी पुरुषाच्या गुणांवर मोहित 
होऊन लक्ष्मी त्याला आपण होऊनच वरते. 

त्याच वेळी जवळच्या राजधांनीतून मृगयेसाठी आलेल्या एका 
राजाने भारवीला पाहिले. त्याला भारवीचा तो श्‍लोक आवडला. 
' उद्या दरबारात ये म्हणजे मी तुझी योग्य ती संभावना करीन, ' 


भारवी 


असे राजाने भारवीला सांगितले. दुसर्‍या दिवशी भारवी राज- 
वाड्यावर गेला; पण त्याचे ते भिकारीपण पाहून द्वारपालाने 
त्याला आत सोडलेच नाही. 
राजाने तो इलोक सुवर्णाक्षरांनी लिहून घेऊन आपल्या शयन- 
मंदिरात लावला. या गोष्टीला एक वर्षे लोटले. एके दिवशी 
राजा शिकारीसाठी म्हणून राजधानीतून बाहेर पडला, तो आठ 
दिवसांनंतर अपरात्री राजवाड्यात आला. पाहतो तर पलंगा- 
वर राणीला विल्गून एक तरुण झोपलेला. त्या दृश्याने राजाचा 
संताप अनावर झाला आणि त्या दोघांचाही शिरच्छेद करण्या- 
साठी त्याने तलवार उपसली. तेवढ्यात तो वरील इलोक 
त्याच्या नजरेस पडला. लगेच त्याने तलवार आवरली व विवे- 
काने वागायचे ठरविले. त्याने राणीला जागे करून त्या तरुणा- 
बद्दल खुलासा विचारला. राणी म्हणाली “ गेली २० वषे 
बेपत्ता असलेला आपला बाळ कालच परत आला. बघा कसा 
शांत झोपला आहे. ' राजाला ही हकीकत ऐकून वाटले, की 
आपण अविवेकाने या दोघांना ठार केले असते, तर पत्नी आणि 
पुत्र या दोघांनाही मुकळो असतो. त्याने भारवीचे मनोमन 
आभार मानले; मग त्याचा शोध केला. राजाने दिलेल्या संभाव- 
नेने भारवीचे देन्य फिटले. 
या दंतकथेचा दुसरा पर्याय असा आहे, की भारवीने वरील 
इलोक लिहून तो आपल्या वायकोकडे दिला व तिला सांगितले- 
: हा इलोक तू एक लाख मुद्रांना वीक आणि तुझे देन्य फेडून 
घे. ! भारवीची पत्नी तो श्‍लोक घेऊन नगरात गेली असता 
एका सावकाराला तो इलोक आवडला व त्याने तो विकत 
घेऊन भारवीच्या पत्नीला एक लक्ष मुद्रा दिल्या. 
किरातार्जुनीय हे एकच महाकाव्य लिहून भारवी हा महा- 
कवी म्हणून अजरामर ठरला आहे. सदुक्तिकर्णामृतात त्याच्या 
वाणीला प्रकृतिमधुर म्हटले आहे. कालिदासाची जशी उपमा, 
दंडीचे जसे पदलालित्य, तसे भारवीचे अ्थंगोरव प्रसिद्ध आहे. 
पण या अर्थगौरवामुळेच भारवीची भाषा सरस असूनही 
कठीण बनली आहे. किरातार्जुनीयाच्या पहिल्या तीन सर्गांना 
पाषाणत्रय म्हणतात, ते या काठिण्यामुळेच. नारळ सोलण्याचे 
आणि त्याचे कठिण कवच फोडण्याचे श्रम घेतल्यानंतरच त्यातील 
मृदु-मवुर खोबरे हाती लागते, हे लक्षात घेऊन मल्लिनाथाने 
भारवीच्या काव्याला “ नारिकेलफलपाक म्हटले आहे. पंघ- 
राव्या सर्गात त्याने अनेक कृत्रिम काव्यबंध साघले असून, तेही 
अर्थज्ञानाला अत्यंत किचकट ठरले आहेत. 
साहित्य, व्याकरण, वेदान्त, न्याय, धर्म, काम या शास्त्रांचे 


ने न केळे होते. राजनीतीत तर तो निपुणच होता. 
रातार्जुनीयात राजनीतीचे कित्येक सिद्धान्त त्याने सुंदरपणे 


५०5 


भारतीय संस्कृतिकोश 


मांडले आहेत. याविषयी साक्ष देण्यास त्याचा पुढील एकच 
इलोक (२-२७) पुरेसा आहे- 
बलवानपि कोपजन्मनस्तमसो नाभिभवं रुणद्धि य: । 
क्षयपक्ष इवैन्दवी: कला: सकला हन्ति स जक्तिसम्पद: ।) 

भावार्थ - बळवान असलेल्या पुरुषालाही आपल्या शत्रूवर 
विजय मिळविण्यासाठी आधी क्रोधावर विजय मिळवावा लागतो. 
त्याने दूरवर विचार करून प्रभुशक्‍्ती, मंत्रशक्ती आणि उत्साह 
शक्‍ती या शक्‍तित्रयाचा संचय करावा. जो पुरुष असे करणार 
नाही, त्याला कृष्णपक्षातल्या चंद्राला त्याच्या कला जशा सोडून 
जातात तश्या वरील तीन्ही शक्‍ती सोडून जातील. च्य 

इहळोकीचे सुख, विषयांचा संयत उपभोग, राज्यांचे २. 
राज्य व वैभव यांच्यासाठी आचरण्याचा प्रयत्नवाद, ई' ऐहिक 
गोष्टी भारवीला प्रिय होत्या. मोक्षासाठी, केवळ आत्म्याच्या ू 
कल्याणासाठी हे सगळे टाकून द्यायला तो तयार नव्हता. त्य 
साठी त्याने ब्राह्मणवेषधारी इंद्र आणि अर्जून यांच्यांतला र्ण 
कल्पित प्रसंग उभा करून अर्जुनाच्या मुखाने आपले ६९. , 
तत्त्वज्ञान सांगितले आहे. ' दस्त्रे काय मागतोस ? मोक्ष माशी 
असे सांगणाऱ्या इंद्राला अर्जून सांगतो. ' मला क्षत्रियाला 
विज्षेषतः अपमानदंश्नाने जळफळणाऱर्‍्या क्षत्रियाला हा ड्‌ 
करू नको. माझ्या शत्रूंना मारून मी आमची वं त्री 
केली नाही तोपर्यंत तुझा तो प्रोक्ष (निर्वाण) मला मिळा, , 
माझ्या जयसिद्धीच्या मार्गात त्याची मळा अडचणच वाद 

संस्कृत महाकाव्यामध्ये भारवीने एका नव्या दोलीला तीला 
नव्या प्रवृत्तीला जन्म दिला, असे म्हणता येते. यांच ८ दू, 
घरून कमीअधिक प्रमाणात माघ, रत्नाकर, भट्टी, कुमारदा री 
कवींनी आपला कविमार्ग अनुसरला आहे. दंडी व भार्मह री 
महाकाव्याची जी लक्षणे बसवली, ती भारवीच्या किया राती 
यावरूनच वसवली असावी, असा संभव आहे. पाहा ” 
रजुनीय. [ सं. का. पं. प्रा.; सं. क. द. ] 


> 


| ठू र्स्‌ः चया 
मगिधिव उ. भारतातील एक प्राचीन नबध या) 
शल्या शतकात पद्मावती (ग्वाल्हेरजवळ'__, करे 
येथे एका नागवंशाचे राज्य होते. ते कुशाणांनी र्ट 
तेव्हा त्या राजवंशातील लोकांनी बुंदेलखंडातील घनदाट कळ. ५ 
ण्यात आश्रय घेतला. त्यानंतर इ. स. च्या २ र्‍या * 
वंशातील काही पराक्रमी पुरुषांनी पद्मावतीचें 
जिंकून घेतले. पुढे त्यांच्यांतील एकाने कांतीपुरी 
जिल्ह्यातील कुतवार) येथे राज्य स्थापले. कुशाण ु 
देव याच्या पश्‍चात वीरसेन नामक नागराजाने मर 
करून कुशाणांचा पराभव केला व तिथे आपली 


खंड सहावा 


पुराणात या राजवंक्षाचा उल्लेख नवनाग॒या नावाने आलेला 
आहे. त्यालाच पुढे भारशिव हे नाव मिळाले. अनेक दिला- 
लेखांत व ताम़लेखांत या राजवंश्याचा उल्लेख आहे. वाकाटक 
राजा प्रवरसेन (२ रा) याच्या एका ताम्रलेखात या वंशाचे 
वर्णन केलेले आहे, ते असे- 

अंदाभार-सन्निवेशित-क्षिवलिडगोद्वाहन- शिवसुपरितुष्ट- 


समृत्पादितराजवंश्यानां पराक्रम-अधि गत-भागीरथी-असल- 
जलसूर्धाभिषिक्तानां दश्यादवमेघ-अवभूथस्नातानां-भारलि- 
वानाम्‌ । 


अर्थ - ज्या राजवंश्याचा प्रारंभ आपल्या स्कंधावर शिवलिंग 
वाहून शंकराला प्रसन्न केल्याने झाला, ज्या वंशातील राजांनी 
भागीरथीच्या तीरांवर आपली सत्ता स्थापली, तिच्याच पवित्र 
जलाने स्वत:ला राज्याभिषेक करून घेतले आणि दशाइव- 
मेध यज्ञ करून अवभूथ स्नान केले, त्या भारशिव राजवंश्याच्या 
स्मरणाथे... 

इ. स. ८० ते ९० च्या दरम्यान कुशाणांनी पद्मावतीचे राज्य 
जिकले. इ. स. १५० च्या सुमारास नवनागांनी ते परत घेतले 
आणि इ. स. १७५ च्या सुमारास वीरसेनाने मथुरा जिंकली. 
पद्मावती, कांतीपुरी व मथुरा या तीन्ही त्या वंशाच्या राजधान्या 
होत्या. त्या वंद्यात भीम, स्कंद, बृहस्पती, ह्य, त्रय, बहिन, भव, 
व्याध्य, देव, गणपती, कीतिषेण, नागसेन, रुदसेन, इ. राजे 
होऊन गेले. त्यांची हजारो नाणी विदिशा, पद्मावती, कौश्यांबी, 
मथुरा, अहिच्छत्रा, इ. ठिकाणी सापडली आहेत. त्यावरून 
लाहोरपासून अहिच्छत्रा, मथुरा, कौशांबी व बुलंदशहर येथ- 
पर्यंत त्यांचे अधिराज्य होते, असे ध्यानात येते. ही नाणी 
म्हणजे तांब्याचे लहान चौकोनी तुकडे असून, त्यांवर एका 
बाजूला वर्तुळाकार ब्रीदवाक्य व त्रिशूळ आणि दुसर्‍या बाजूला 
नेंदी असतो. 

वीरसेनाच्या काही मुद्रांवर एका बाजूला 
दुसर्‍या बाजूला सिहासनावर स्त्रीमूर्ती आहे. तिच्यावर ना" 
छत्र आहे. ही मूर्ती गंगेची असून, नागछत्र हे वंशाचे प्रतीक 
आहे ताडवृक्ष ऱ भारशिवांचे राजचिन्ह आहे नांगवंशाच्या 
काही मुद्रांवर मयूर, सिह, चक्र, इ. आकुृतीही आढळतात. 

या नाग राजवंश्ाने कुशाणांची सत्ता नष्ट केली, त्या कामात 
त्याला तत्कालीन गणराज्यांचेही साहाय्य झाले असावे. मालव, 
योघेय व कुर्णिद ही जनपदे त्या काळी स्वतंत्र होती. या सर्वांचा 
उक प्रबळ संघ असून, भारशिवांनी त्याचे नेतृत्व केले, असे श्री. 
काशीप्रसाद जायसवाल यांनी प्रतिपादले आहे. बिहार, उत्तर 
प्रदेश, बुंदेलखंड, मध्य प्रदेश, माळवा, राजस्थान व एक पंजाब 
एवढ्या विस्तृत प्रदेशात भाराशवांचे साम्राज्य पसरले होते. 


ताडवृक्ष असून, 
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त्यांनी कुश्याणांच्या हातुन भारताला मुक्‍त केळे आणि हिंदू 
संस्कृतीची पुन: प्रतिष्ठा केली. त्यांनी केलेल्या दहा अइवमेध 
यज्ञांमुळेच काशीचा एक घाट दश्याश्‍वमेध या नावाने प्रसिद्धी 
पावला, असे जायसवालांचे मत आहे. परकीयांच्या राज्यात 
बेसुमार गोहत्या चालू होती, ती भारशिवांनी 'द केली आणि 


* नंदी व गाय यांना श्रेष्ठत्व प्राप्त झाले. 


वाकाटक राजांच्या ताम्रपटांवरून समजते, कौ वाकाटक 
राजवंशातील प्रवरसेनाचा पुत्र गौतमीपुत्र याचा विवाह भार- 
शिव वंशातील भवनागाच्या कन्येशी झाला होता. त्यांचा पुत्र 
रुद्रसेन हाच प्रवरसेनानंतर सिंहासनावर बसला. त्याला भार- 
शिवांचे राज्यही मिळाले होते, असे विष्णू, वायू, ब्रह्मांड, इ' 
पुराणांवरून समजते. 

शिव ही भारक्षिवांची उपास्यदेवता होती. त्यांच्या राज्यात 
सर्वत्र शिवोपासना प्रचलित होती आणि त्यांनी आपले सवे 
कर्तृत्व शिवाला अर्पण केले होते. त्या कालातील अनेक शिव- 
मंदिरे अजून अस्तित्वात आहेत. हे नागवंशी राजे नागपूजक 
नसून, नाग हे त्यांचे प्रतीक होते. ते त्यांच्या मुद्रांवर व मूति- 
कलेत आढळते. काही नाग राजे विष्णुभक्त होते. त्यांच्या मुद्रां- 
वर चक्र हे विष्णूचे प्रतीक आढळते. नागराजे गंगेलाही भजत. 
त्यांनी निर्माण केलेल्या गंगेच्या पुष्कळ मूर्ती सापडल्या आहेत. 

मध्य प्रदेशात अनेक ठिकाणी नाग राजांच्या सुंदर मूर्ती 
आढळतात, त्या भारशिव वंशातील राजांच्याच असाव्या. 

बघेलखंडातील भूमरा येथील शिवमंदिर नागर शेलीचे 
असून, ते भारशिव वंशाच्या काळातले आहे. नागर शैली हे नाव 
नाग या वंदनावावरूनच आले असावे, असे श्री. जायसवाल 
म्हणतात. त्यांच्या मते नागरी लिपी हे नावही नाग या शब्दा- 
वरूनच पडले आहे. [ अं. यु. भा.; म. भा. इ.; श्री. अळतेकर, 
न्यू इं. अँ., ऑगस्ट १९४३ ] 


एक बौद्ध विहार. हा विहार बंगालमध्ये 
भाराहा मठ . ताम्रलिप्ती या नगरात होता. इथे भिक्षू व 
भिक्षुणी यांचा निवास असे. पूव भारतातील हे एक महत्त्वाचे 
बौद्ध विद्याकेंद्र होते. इत्सिंग हा चिनी प्रवासी इथे राहूनच 
संस्कृत भाषा व शब्दविद्या शिकला. या विहारातली शिस्त फार 
कडक होती, असे त्याने लिहून ठेवले आहे. [बु. इ. ओ.] 


एक विचित्र पक्षी. प्राचीन भारतीय साहित्यात याचा 
भारुंड उल्लेख पुष्कळ वेळा आलेला आहे; पग असा पक्षी 
सध्यातरी अस्तित्वात नाही. त्याला शरीर एकच, पण मस्तके 
दोन होती; तो प्रचंड अपून, इतका बलवान होता, कौ एखाद्या 


भारुंड 


माणसाला तो सहज उचलून उंच उडू शके. महाभारतात उत्तर 
कुरू प्रदेशाचे वर्णन असून, त्यात भारुंड पक्ष्याचा उल्लेख आहे- 
भारुण्डा नाम शकु नास्तोक्ष्णतुण्डा महाबला: । 
तान्‌ निहरन्तीह मृतान्‌ दरीब्‌ प्रक्षिपन्ति च ॥। 
(म. भा. भीष्म ७.१२) 

अर्थ - (तिथे) भारुंड नावाचे महावलवान व तीक्ष्ण चोचीचे 
पक्षी आहेत. ते मृत माणसांची प्रेते उचळून नेतात आणि 
दरीत टाकून देतात. 

पंचतंत्र, जैन आगम, पुष्पदंताचे महापुराण, चतुर्भुजदासाचे 
मधुमालती नामक प्रेमाख्यान, इ. ग्रंथांत त्याचा नामनिदेश् 
भिन्न भिन्न संदर्भात केलेला आहे. त्यावरून तो पक्षी फार लोक- 
प्रिय होता, असे वाटते. त्याला गंडभेहंड असेही नाव होते. 

काही ग्रंथांत या पक्ष्याची चित्रेही आढळतात. ती चित्रे 
निर्माण झाली, तेव्हा हा पक्षी बहुधा अस्तित्वात नसावा. प्राचीन 
ग्रंथांतील वर्णनावरून त्याची काल्पनिक चित्रे काढली गेली 
असावी. तो केव्हा लुप्त झाला, हे मात्र सांगता येत नाही. 

प्राकृत साहित्यातील काही कथांत भारुड पक्षी ठळकपणे 
आलेला आहे. पंचतंत्रात त्याची एक कथा आहे. 

या पक्ष्याला दोन चोची, तीन पाय व दोन आत्मे असतात, 
तो मनुष्यासारखी भाषा वोल्तो, असेही वर्णन काही ठिकाणी 
आढळते. अप्रमादी जीवनचर्या असलेल्या मनुष्याला भारंड 
पक्ष्याची उपमा दिळी जाते. कल्पसुत्रांत भगवान महावीराला 
भारुंड पक्ष्याप्रमाणे अप्रमत्त म्हटले आहे. [ श्री. अगरचन्द 
नाहटा - त्रिपथगा, जानेवारी १९६२] 


लोकगीतांचा एक प्रकार. भारूड शब्दाची निश्‍चित 
भारूड उत्पत्ती सांगणे कठीण आहे. विविध पंडितांनी या 
संदर्भात जे तकं केळे आहेत, ते असे - वहुरूड गीत म्हणजे 
भारूड, असे पांगारकर म्हणतात. ज्यात भारलेले गूढ व्यक्‍त 
झाळे आहे ते भारूड, अश्शी कल्पना आचार्य विनोबा भावे 
यांनी मांडली आहे. प्रा. नांदापूरकर यांनी भारुडाचा संबंध 
भारुंड या संस्कृत शब्दाशी जोडला आहे. भारुंड हा दोन तोंडाचा 
पक्षी होता. त्यांच्या मते भारूड हे द्विमुख असते. त्याची दोन 
तोंडे म्हणजे त्याचे दोन अर्थ होत. एक वाच्याथ व दुसरा 
लक्ष्याथ, एक व्यावहारिक आणि दुसरा पारमाथिक. 
तांनी कानडी शब्दाच्या आधा 


लावून भार -- हाडू 5 भाराड हा 


वरून भारूड हा शब्द बनला. गारूड 
णा कळ त बरेच. साम्य आ. 
“साम्य आहे, असेही म्हणतात. या सये 
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तर्कांमध्ये श्री. पांगारकर व प्रा. नांदापूरकर यांचे तक लोकमान्य 
झाले आहेत. 
भारुडांचे नाव घेताच आपल्यापुढे एकनाथांचे नाव येते. 
परंतु त्यांच्याही पुर्वी ज्ञानदेव, नामदेव यांनी भारुडे रचली 
होती. ज्ञानदेवाचा आंधळा, घोंगडी किवा नामदेवांचा खेळिया, 
* बोवडा ही भारुडे प्रसिद्ध आहेत. त्यांतून त्यांनी आत्मानुभव 
निवेदन केला असून, समाजाला परमार्थाचा उपदेशही केला 
आहे. नाथपुर्व भारुडांची संख्या सुमारे पन्नासांवर आहे. नाथांच्या 
नंतर तुकाराम, रामदास यांनीही भारुडांची रचना केळी आहे. 
जनतेचा उद्धार व्हावा, सकळ जनांनी शहाणे व्हावे, ज 
आपल्याला अनुभवायला मिळाले त्याचा लाभ इतरांना घेता 
यावा, या सात्त्विक विचारांतून भारुडांचा जन्म झाला आहे. 
एकट्या एकनाथांनी सुमारे सव्वाशे विषयांवर तीनशे मालच 
रचली आहेत. त्यांत जोहार, गोंधळ, गारुडी, डौर, पाईक ह 
प्रकरणे मोठी आहेत. जोशी, आंघळा, पांगळा, बहिरा, मुका” 
वासुदेव, बाळसंतोष, भांड अज्ञा व्यक्‍ती त्यांत आहेत; जाते? 
दळण, कांडण, घाणा, डेरा, भूत या सारख्या सांसारिक गी 
आहेत; पशुसृष्टीतील कुत्रा, एडका, बेळ, पोपट, विचू, सप, ह; 
प्राणी आहेत; हमामा, हुतुतू, विटीदांडू, भोवरा, पिंगा, : 
इ. खेळ आहेत; नवरा-नवरी, सासर-माहेर, सासुरवास, ८ 
असले लोकरंजनात्मक विषयही आहेत. ऱी, 
भारुडांचे अंतरंग - देवतापर भारुडांत प्रामुख्याने महा 
गोंबळ, फुल्वरा, इ. विषय येतात. महालक्ष्मीच्या भ 
नाथ म्हणतात - या आद्य शक्‍तीनेच मत्स्यकूर्मादी दहा मब 
धारण केले. हिनेच रामरूपाने प्रकट होऊन रावण-कुंभ ; 
मारले; कृष्णरूपाने कंस-शिक्षुपालादिकांचा वध केळ. बिभीषण 
मारुती, अर्जुन, इ. वीरभक्तांचे हिनेच रक्षण केले. "बतीत 
स्तंभातुन प्रकटून हिरण्यकश्यपूचे पोट हिनेच फाडले. जी 
किवा समाजांत दुर्गुणांची वाढ झाळी आणि दु्द्येसने म 
म्हणजे संतसज्जन हिचीच आराधना करतात. नंतर ( शि... 
म्हणजे आद्यशक्‍्ती निर्गुणांची खोळ टाकून सगुणरूपांने डी 
होते आणि विश्वाचे संरक्षण करते. नाथांच्या यां भार 
काही भाग असा - 
नसो निर्गुण निराकार । मूळ आदिसाया तु साकार । 
घेउनि दहा अवतार । करिसी दुष्टांचा संहार । 
बेसलीस क्षीरसागरीं । ज्षेषाचे पलंगावरी । 
जयविजय द्वारीं । प्रेमदिवटे तिष्ठती ।। १॥। 
दार उघड बया । दार उघड ॥ 
देत्यकुळों हिरिण्यकश्‍्यपु जन्मला । तेणे तुझा भक्‍त गा 
तें न पाहुवे तुजला । त्वां उग्र र्यष घरिले बया ॥ 


जिला 
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तेव्हां क्रोधे स्तंभ फोडून । नाररसिहरूप धरून । 

देत्यासी वधून । प्रल्हाद दिवटा रक्षिला बया ॥२॥ 

दार उघड बया । दार उघड ।। 

सीतेचेनि केवारे । रावण मारिला सपरिवारें । 

अठरापद्म वानरें । गोंधळ मांडिला ल॑केसी ।॥ 

कौरव पांडव मिळाले । कुरुक्षेत्र युद्ध मांडिले । 

अठरा अक्षोहिणी दिवटे भले । नाचती रणकल्लोळी ॥ ३॥ 

दार उघड बया । दार उघड ॥ 

बौद्ध अवतार घेऊन । विटे समचरण ठेवून । 

पुंडलिक दिवटा पाहून । तयाचे द्वारीं गोंधळ मांडिला । 

आषाढी कातिकी गोंधळ मांडिला । उदो उदो शब्द जाला । 

कामक्रोधादिकां पळ सुटला । उदो उदो ऐकोनी बया 1 ४॥ 

दार उघड बया । दार उघड ॥ किक 

नाथांची गोंधळावर बारा भारुडे आहेत. या भारुडांमध्ये ते 
देवीला ज्ञान-वेराग्याचा फुलवरा बांधतात आणि सूर्यचंद्राचा 
पोत पाजळतात. या गोंधळासाठी त्यांनी स्वर्ग-मृत्यू-पाताळांचा 
मंडप घातला आहे. कधी ते अष्टघातूंचे देवालय रचून भीमेच्या 
काठावर विठ्ठलापुढे गोंधळ घालतात; त्यात अहंधूप जाळतात 
आणि त्रिगुणांच्या वातींनी देवीची आरती करतात. गोंधळचा- 
प्रमाणे ते कधी पोतराज बनतात; तर कधी वासुदेव बनतात. 

देव-देवतांच्या ठायी आपली भक्‍ती व्यक्‍त केल्यावर नाथांनी 
अनेक ठिकाणीं तिच्यातून उत्पन्न होणार्‍या अनाचारांचा धिक्कार 
केला आहे. खंडोबाच्या उपासनेतील बगाडासारखे अघोरी 
उपासनाप्रकार त्यांना मान्य नाहीत. % 

संसार आणि सांसारिक या विषयांवर नाथांची काही भारुडे 
आहेत. “ फट गाढवाच्या लेका संसार गेला फुका ' असे म्हणून 
त्यांनी संसाराचे वैयथ्ये पटवून दिले आहे. संसार म्हणजे सासुर- 
वास असे सांगून त्यांनी ते रूपक पुढीलप्रमाणे मांडले आहे - 
“ विषय हे माझे सासर असून, दुठिचित्त माझ्या सांगाती आहे. 
भ्रांतीची वृंथी पांघरून मी इथे नांदते. अविवेक माझा पती 
असून, अहंकार हा सासरा आहे. काम, क्रोध हे माझे दीर असून, 
म्हातारा मोह मला इथे सदैव त्रास देतो. वरून भोळा सांब 
पण, आतून वाकडा असलेला दंभरूपी दीर मला वारंवार 
अडवतो. ममता व चिंता या माझ्या नणंदा माझा सदव जाच 
करीत आहेत. संतहो, तुम्ही मूळ या. माझे माहेर पंढरीला 
आहे, तिथे मला नेऊन सोडा.” 

संसाराप्रमाणेच नाथांनी प्राणिसृष्टी व भूतसृष्टी यांचाही 

विचार केला असून, त्या मार्गाने जनतेस जागृतीचे धडे दिले 
आहेत. कामक्रोधांचा विचू चावल्यावर तमाचा घाम येतो, अशा 
वेळी दंशाच्या जागेवर सत्त्वाचा अंगारा लावावा, असे त्यांचे 
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सांगणे आहे. नाथ एका भारुडात सगुण-निर्गुण या दोन पाखरांचे 
वर्णन करतात. यातील सगुण पाखरू म्हणजे भगवान श्रीकृष्ण 
होय. त्याचे वणन असे - 
कृष्णा एक पांखरू आहे, ते मुखावीण चारा खाय रे 
डोळ नाहो परि ते पाहे, वाचेवीग सोय गाय रे ॥ १॥ 
सख्या त्याचे नाव कान्होबा, कृष्ण म्हणती सव रे 
त्याचे वास्तव्य कोठे आहे? पर नाहीं परीते उडे रे ॥२॥ 
नाथांनी वणिलेले भूत इतर भूतांहून फार वेगळे आहे. हे भूत 
लागले म्हणजे संसाराचे येणे-जाणे उरत नाही. याचे वास्तव्य 
भीमातीरी पंढरपुरी आणि वैकुंठातही असते. हे भूत जसे अलो- 
किक आहे, तसे त्याला झाडण्याचे उपायही अलौकिक आहेत. 
या भुताचा अंगिकार करणे हाच त्याला झाडण्याचा सर्वांत मोठा 
उपाय होय. नाथांच्या घरची उलटी खूण ती हीच. नाथांचे चि 
भूतभारूड असे- 
भूत जबर सोठे गडे बाई । झालो झडपण करूं गत काई ॥ 
आंत दिसे, बाहेर वसे । या भूताने लाविले विसें ।। 
भूत लागले ध्रुव बाळाला । उभा अरण्यात ठेला ॥ 
भूत बसले वाळवंटी । या पुंडलिकाच्या साठी 1 
एका जनादंनी भूत । मागे पुढे सदोदित ।। 
सर्वेच संतांनी भारुडांतून स्वत:चा आध्यात्मिक अनुभव परोक्ष 
भाषेत मांडला आहे. सदाचार आणि नीती यांवर त्यांचा मोठा 
भर आहे. त्यामुळे समाजाला कळणारी भाषा व पेलणारे तत्त्व- 
ज्ञान त्यात आढळते. भारुडांत विषयवेचित्र्य तर खूपच आहे. 
सार्‍या जीवनाचे आलोडन आणि जीवनाचेच कवन त्यांतून 
व्यक्‍त झाले आहे. भारुडांच्या रचनेत अध्यात्म आहे, मनोरंजन 
आहे, दोष-दुर्गुणांचे भंजन आहे आणि गूढगुंजनही आहे. [ ए. द. 
खंड १ ला; म. वा. इ.; म. सा.; विविधा. ] 


मोर देव हे सात आहेत. हे भू:, भुवः, स्व: या तीन 

लोकांमध्ये ७१ युगे वास करतात. मन्वंतराच्या' 
शेवटी हे सहर्लोकाला जातात. त्यामुळे हे तीन लोक निराधार 
होतात. त्या वेळी नक्षत्रे, ग्रह, इ. आपापल्या जागी नष्ट होऊन 
जातात. प्रल्याच्या वेळी हे जनलोकाला जातात. त्या वेळी सर्वे 
प्राणिमात्र नष्ट होतात. त्यानंतर नवी सृष्टी उदयाला येते. 


मागिव ब्राह्मण यांची वस्ती मुख्यत्वे गुजरातेत आहे. भूगु- 

केच्छाचा संस्थापक भृगू त्रुषी याच्यापासुन 
हे आपली उत्पत्ती सांगतात. यांचे दसा आणि विसा असते दोन 
भेद आहेत. त्यांच्यांत परस्पर लग्नसंबंध होत नाही. भडोच 
आणि सुरत या भागात राहणारे ते विसा आणि कामळेज 
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भागात राहणारे ते दसा होत. विसा हे ब्राह्मणांची वृत्ती अनु 
सरतात, तर दसा हे शेती व मजुरी करतात. वरेचसे भार्गव 
ब्राह्मण हे यजुर्वेदी असुन, काही आइवलायन शाखेचे क्रग्वेदी 
आहेत. भार्गव ब्राह्मण रोज खंडोबाची पूजा करतात. त्यांना 
जेवणाच्या शेवटी ताक लागते. यावरून हे दक्षिणेकडून आले 
असावे, असे वाटते. [ मुं. इ. जा.; वि. मुं. रा. प. ] 


(इ. स. चे १५ वे शतक) एक गुजराती भक्‍तकवी. 
भाढण आस्पद त्रिवेदी हे याचे नाव असून, तो पाटण गावचा 
रहिवासी होता. तो मोढ ब्राह्मण होता. काही लोक त्याला 
श्रीमाळी ब्राह्मणही समजतात. श्रीपाल व व्रह्मपियानंद असे 
याचे दोन गुरू होते. भाळणचा संस्कृत व व्रज या भाषांचा 
अभ्यास चांगला होता. त्याने भागवत, कादंवरी, नैषधीयचरित 
व पुराणे यांचेही अध्ययन केले होते. अनेक संस्कृत ग्रंथांचा 
त्याने गुजरातीत अनुवाद केला आहे. द्रौपदीवस्त्रह्रण, मृगी- 
आख्यान, ध्स्वाख्यान, जालंधराख्यान, इ. बरीच आख्याने याने 
रचली आहेत. गुजराती साहित्यात आख्यानकवी म्हणून हा 
प्रसिद्ध आहे. सवैया, चौपाई, ह्रिगीत, इ. छंदांत त्याने काव्य- 
रचना केली आहे. 

बाणाच्या कादंबरीचा गुजराती पद्यानुवाद ही याची प्रमुख 
रचना होय. हा अनुवाद शब्दश: केलेला नसला, तरी त्यातील 
सर्वे सोंदर्यस्थळे त्याने टिपली आहेत. याची एकूण पाच हजार 
पद्य आहेत. 

भालण रामभक्त होता, असे म्हणतात. याने रामभक्तिपर 
अनेक पदे रचली आहेत. याशिवाय याची कृष्ण व शिव यांची 
स्तुती गाणारी पदेही बरीच आहेत. [ मा. गु. लि.; गु. सा. इ. ] 


द्र वपू एक लौकिक व्रत. या व्रताचा प्रारंभ भाद्रपद 
भालद्वपूजा शुद्ध प्रतिपदेला करतात. हे व्रत तीन, सात, 
नऊ किवा तेरा दिवस करण्याची प्रथा आहे. खानदेश्यात ब्रिशे- 
षत: गवळी लोकांत हे व्रत प्रचलित आहे. भाद्रपद शुद्ध प्रति- 
पदेपूर्वी सर्व घर साफ करतात आणि तो केर बाहेर न टाकता 
अंगणात साठवतात. त्यावर शेणसडा टाकतात. शुद्ध प्रतिपदे- 
पासून ब्रतसमाप्तीपर्यंत कोणत्याही प्रकारचे दुभते घरातून बाहे- 
रच्या माणसाला देत नाहीत; तर इष्टमित्रांना घरी बोलावून 
त्यांना ते खायला देतात. इतके करूनही दुभते शिल्लक राहि- 
ल्यास ते नदीत नेऊन टाकतात. ब्रतकालात भिक्षेकर्‍याला 
भिक्षाही वाढत नाहीत. 
उद्यापनाच्या दिवशी नदीतळी 


एना थोडी वाळू, सात खडे आणि 
व्हालळोथेडे आणतात. घरातल्य 


1 घुसळखांबाजवळ ते सात 


ष्म्डॅ 
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खडे ठेवतात. तिथेच ती वाळूही पसरतात. पसरलेल्या वाळूवर 
शेणाची एक वाहुली ठेवतात. या वाहुळीभोवती लव्हाळे कीक, 
करतात. मग त्या बाहुलीची पूजा करतात. सायंकाळी ती बाहुर र. 
खडे, वाळू, लव्हाळे एकत्र करून नदीत विसजित करतात 
अंगणातील केर बाहेर फेकून देतात. [सु. वि. को. ] 


एक झास्त्र. नांगराच्या फाळाप्रमाणे टोकाला धा? 

भाला असलेले शस्त्र म्हणजे भाला, अशी कौटिल्याने नेण्या 
व्याख्या दिली आहे. हे शस्त्र मुक्‍त व अमुक्‍त या दोन्ही प्रक ह्री 
मोडते. याची सहा प्रात्यक्षिके धनुर्वेदात वर्णन केळेली १. 
भाला लोखंडी असावा, त्याच्या अग्नाला सहा तीक्ष्ण आर 
असाव्या व त्याची लांबी दहा हात असावी, असे सांगितले क 
कौटिल्याच्या मते या आयुधाचा दांडा काष्ठाचा व पनी 
सात हात लांबीचा असावा. कोटिल्याने याचे उत्तम, वांग 
व कनिष्ठ असे तीन प्रकार 
तळे आहेत. त्याने सात 
प्रमाणाचा भाला उत्तम, 
हस्त प्रमाणाचा मध्यम १ | 
हस्त प्रमाणाचा कनिष्ठ 
म्हटले आहे. संयुक्त 

हे शस्त्र एकसंध वि ह: 
असते. एकसंध शस्त्रात द रे 
फाळ हे विभक्त करता त्से 
नाहीत. संयुक्‍त मकार या 


कश > नज 


दोन्ही बाजूंना फाळ बलंतात च 
गजदळाचे व घ ल्यापेक्षा 
भाला 


्् 


पायदळी शिपायांच्या भर 
लांब असतात. पायदळांचा 
हा पाच हात अता 
सांगितले आहे. विश्वा. .व- 
धनर्वेदात हे शस्त्र वैश्यांन 
रावे, असे म्हटले आहे. असाव. 
हे शस्त्र बरेच मोची म्ह्ट्ठ 
क्रग्वेदात याला ' सूक ते इंदरावे 
आहे ( १-२२-१२ )- हडाप्या 
शस्त्र होते. मोहेंजोदडो कल्याची 
इथल्याउत्खननात म म्ह्ट्ठै 
पाती सापडली आहेत. महाभारतात भाल्याला कमली 
.आहे. शिवकालात या शस्त्राचा फार उपयोग 


कण >> >>> 


खंड सहावा 


[वे. इं; प्रा. यु. वि.; वे. रा. द.; प्रा. भा. सां.; क. हि. 
वा. पु.; प्रा. ऐ. श.; व्या. ज्ञा. को. ] 


भावकाई कोकणातील एक ग्रामदेवता. हिचे प्रतीक म्हणून 
वकाई एक अर्धवर्तुळाकार दगड मांडलेला असतो. ह्चि 
पुजारी गावडे असतात. देवीपुढे कोंबडे-बकरे वळी देतात. श्रावण 
व मार्गशीष मासांत शुद्ध प्रतिपदेला हिला लोक आपापल्या घरी 
महानैवेद्य दाखवितात. हा नैवेद्य गावड्याला मिळतो. ही देवी 
शूद्र अथवा ओवळी आहे, असे समजतात. कारण या देवीशेजारी 
शूद्रांचे स्मशान असते. काही लोक या देवीला नवस करतात व 
तिला कधी-कधी दारूचाही नैवेद्य दाखवितात. [ चित्पावन ] 


री एक जैन ब्रत. या ब्रतात उपवास 
भावनापंचभी व्रत करायचा असतो. उपवासाच्या दिवशी 
चेत्याल्याच्या प्रांगणात एका चबुतर्‍्यावर चंदन व केशर चर्चून 
एक कुंभ अक्षतांच्या ढिगावर ठेवतात व त्यावर एक मोठी 
थाळी ठेवतात. या थाळीत मध्यभागी महावीराची मूर्ती ठेवून 
तिची अभिषेकपूर्वक पूजा करतात. [ व्र. ति. नि. ] 


क एक नव्य उपनिषद. हे अथवंवेदाशी संबंधित 
भावनोपनिषद्‌ आहे. यात मानवी शरीराच्या विविध अव- 
यवांची श्रीचक्राच्या विविध अंगोपांगांशी संगती दाखवून, मानतर- 
शरीर म्हणजेच जण श्रीचक्र अशी कल्पना केलेली आहे. त्या” 
नंतर या श्रीचक्राची मानसपूजा सांगितली आहे. भावना म्हणन 
अमूर्ताचे ध्यान होय. तांत्रिक आणि मानसिक अशा दोन्ही 
पूजांचा संगम झालेला या उपनिषदात दाखविला आहे. मानस- 
पुजेचे चौवीस उपचारही यात सांगितले आहेत. कुंडलिनी शक्‍ती 
म्हणजेच दुर्गा. तिची भावनापूजा केल्याने शक्‍तीचा प्रसाद होतो 
म्हणजे ती भक्तांचे रक्षण करते. जो साधक या उपनिषदाचे 
सम्यक अध्ययन करतो आणि त्यातील गोष्टींचा साक्षात अनुभव 
घेतो, तो जीवन्मक्त होतो, असेही यात म्हटले आहे. अश्या 
साधकाला निवयोगी म्हणतात. [ श्री. सी. ग. देसाई. ] 


भावर (इ.स. चे १६वे हतक) एक प्रसिद्ध वेद्यक- 
वामिश्र हा कनौज) प्रदेशातला 
शास्त्रज्ञ. हा कान्यकुब्ज (क 
असावा. याने अनेक वैद्यक ग्रंथांच्या आधारे भावप्रकाश नावाचा 
एक ग्रंथ लिहिला आहे. तत्पूर्वीच्या वेद्यांना ज्या वनस्पती व जे 
नि भाहीत नव्हते, त्यांचे वर्णन या ग्रंथात आढळते. त्यामुळं 
या पुस्तकातील निघंट्वर वैद्य लोक बराच विश्‍वास ठेवतात. 
बहुतेक वैद्यांजवळ भावप्रकाश असतोच. [ सु. वि. को.] 
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भावसार 


->__ गुप्तकालातील एक प्रसिद्ध माध्यमिक बौद्ध 
भावविवके आचार्य. याला भव्य असेही नाव होते. चिनी 
लोकांनी याचे नाव भाविवेक असे लिहिले आहे. बौद्ध न्यायातील 
स्वातंत्र्य मताचा हा पुरस्कर्ता होता. माध्यमिक सिद्धान्तांची 
सत्ता स्वतंत्र प्रमाणे देऊन सिद्ध केली पाहिजे, असे याचे म्हणणे 
होते. याच्या नावावर माध्यमिक कारिकाव्याख्या, मध्यमहूदय- 
कारिका, मध्यमार्थसंग्रह्‌ व हस्तरत्त किवा करमणी असे चार 
ग्रंथ आहेत. याचे मूळ संस्कृत ग्रंथ उपलब्ध नाहीत; पण त्यांचे 
तिबेटी किवा चिनी अनुवाद मात्र मिळतात. [गु. सा. इ.] 


एक क्षत्रिय जात. या जातीचे लोक दक्षिण गुज- 

भावसार रातेत व महाराष्ट्रात आढळतात. भावसार की 
बाहुसार याबद्दल या समाजात ५०-६० वर्षापूर्वी वाद माजून 
राहिला होता. इ. स.१९११ साली घारवाड येथे भरलेल्या पहिल्या 
क्षत्रिय परिषदेपासून हा वाद सुरू झाला असे दिसते. तेव्हापासून 
काही व्यक्‍तींनी बाहुसार शब्द स्वतःला लावण्यास सुरुवात केली 
व शिवगंगा मठाच्या शंकराचार्यांकडून त्याला अनुमतीही मिळ- 
वली. पण भावसार हेच नाव बहुतेकांना मान्य दिसते. 

भावसार जातीत रेवाकांठी, रामदेशी आणि तळवदा अशा 
तीन प्रमुख उपजाती आहेत. भावसार हे बहुसंख्य वाणी 
आहेत. भट्टे, चौहान, गोहील, परमार, राठोड अशी त्यांची 
आडनावे आहेत. यांच्यांत गुजराती भावसार आणि मराठा 
भावसार असेही भेद आहेत. यांच्यांत जैनही आहेत. 

विवाहप्रथा - गुजराती व मराठी भावसारांच्या विवाह- 
पद्धतीत थोडाफार फरक आहे, तो असा - 

गुजराती भावसार- यांच्यांत आतेमामे भावंडाची लग्ने होत 
नाहीत. मेहुणीशी लग्न करता येते. ते पहिली पत्नी ह्यात 
असताना अथवा तिच्या निघनानंतरही करता येते. दोन भाऊ 
दोघा बहिणींशी विवाहबद्ध होऊ शकतात; पण थोरल्या भावाने 
थोरल्या बहिणीशी व धाकट्याने धाकट्या बहिणीशी लग्न 
करावे, असा दंडक आहे. 

मुलामुलींची लग्ने लहानपणी करण्याची चाल पूर्वी होती. 
वरपित्याकडून मुलीला मागणी घातली जाते. मुलीचा बाप 
यथाशक्ति हुंडाही वराला देतो. एका काळी नियोगपद्धतीही 
रूढ होती असे कळते. विधवाविवाहाला मान्यता असते. विधवा 
बहुधा मृत पतीच्या धाकट्या भावाशी लग्न करते. प्रथम वराला 
विधवेशी लग्न करता येत नाही. 

मराठा भावसार- हे मूळचे अहमदनगर भागातले. नंतर 
सर्वे प्रदेशभर पसरले. बनछोड, लाले, लोखंडे, मोडगरे, पारपती 
अशी यांची आडनावे आढळतात. हे लोक मराठी भाषा बोल- 


भावसार 


तात. मुलींची लग्ने पाळण्यात असतानाच लावण्याची चाल 
यांच्यात पुर्वी होती. मुलांची लग्ने १० ते २५ या वयापर्यंत 
होतात. 

लुगड्यावर खडी काढणे, चिटे छापणे, कपडे रंगविणे, गावो- 
गावी जाऊन कापड विकणे व शिवणे असे धंदे हे लोक करतात. 
छिपा, शिंपी, रंगारी, दर्जी, चिप्पिगा अशी नावे यांना धंद्यां- 
वरून पडली आहेत. याशिवाय मेवामिठाई करणे, व भांडी 
विकणे हेही धंदे हे लोक करतात. 

देवधर्म - हिंगलाज, बालाजी, अंबाजी या त्यांच्या उपास्य 
देवता होत. हे वर्षाचे सर्व सण पाळतात. ब्रते व उपासही कर- 
तात. आपले सर्व घामिक विधी ब्राह्मणाकरवी करतात. पुरोहित 
ब्राह्मणांना त्यांच्या समाजात फार मान असतो. हे शाकाहारी 
आहेत. 

मतिकप्रथा - मृतांना अग्निसंस्कार करतात. स्मशानात प्रेत 
ठेवल्यावर भुताखेतांसाठी सभोवार भाकरीचे तुकडे फेकतात. 
प्रेतदहनानंतर त्या ठिकाणी मातीचे तीन घडे भात, दूघ-दही व 
मध यांनी भरून ठेवतात. मग स्नान करून परत घरी येतात 
दहाव्या दिवशी क्रियाकर्मांतर करतात. 

जन भावसारांत मृतांना बसलेल्या स्थितीत पूर्वेकडे तोंड 
करून पुरण्याची चाल आहे. [भा. क्ष. इ.; म. लो. सं. ; पूना 
गॅझेटियर; मै. ट्रा. का.; रज:कण; सु. वि. को. ] 


">. (इ. स. १५५० चा सुमार) सांख्यदर्शनाचा 
भावा गणंश एक टीकाकार. याच्या पित्याचे नाव विश्व- 
नाथ व मातेचे नाव भवानी होते. विज्ञानभिक्ष्‌ हा याचा ग्‌रू 
होय. भावा गणेश या नावात भावा हे पद उपनाम म्हणून 
वापरले आहे. प्रबोधचंद्रोदयाच्या टीकेत याने तसा उल्लेखही 
केला आहे. याच्या नावावर पाच ग्रंथ मिळतात; त्यांची 
नावे अश्ली - कपिलसुत्रटीका, चिच्चन्द्रिका प्रबोधचंद्रोदयटीका, 
तत्त्वप्रवोधिनी तकंभाषाटीका, तत्त्वसमासयाथाथ्येदीपन व योगा- 
रुशासनसुत्रवृत्ती. हे पाचही टीकाग्रंथच आहेत. [ सां. द. इ.] 


भावार्थ रामायण का एकनाथकृत मराठी ओवीबद्ध रामा- 

* नाथाचा हा सर्वात मोठा ग्रंथ होय. 
याची सात कांडे असून, अध्याय २९७ व ओवीसंख्या सुमारे 
४०,००० आहे. मात्र हा समग्र ग्रंथ एकनाथांच्या हस्ते पुरा 
झालेला नाही. युद्धकांडाचे ४४ अध्याय संपल्यावर नाथांचे 
निर्याण झाले व उरलेला भाग त्यांचा शिष्य गावबा याने पुरा 
केला, अशी आख्यायिका श्री. पांगारकर यांनी दिली आहे. श्री. 
ज. स. करंदीकर ही आख्यायिका मान्य करतात, पण नाथांनी 
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देहावसानापुर्वी युद्धकांड समग्र पुरे केळे होते आणि उत्तरकांड 
हीच गाववाची कृती होय, असे सांगतात. आपले मत सिद्ध 
करण्यासाठी त्यांनी कित्येक पुरावेही दिळे आहेत शॉ... 
एकनाथांच्या सर्व ग्रंथांत भावाथं रामायण हा अखेरचा कटी 
असून, त्यात नाथांच्या विद्ृत्तचे, कवित्वाचे आणि यात्पात 
सारसर्वस्व ओतलेले आहे. या[ ग्रंथाने मराठी माषळा व्या भ 
संपन्न केळे आणि तिचे स्वरूपही सुस्थिर केळे. भावाथं आ 
यणानंतर मराठी भाषा ही सर्वमान्य व व्यवहारसुलभ क्षाली" 
यात भक्‍्तिरसाचे प्राचुर्य असळे, तरी वीर आणि करुण हे र गा- 
योग्य स्थळी आविर्भूत झाले आहेत. भक्तिपर काव्यात वी 
राचे स्थान गौण असते. नाथांनी तितक्‍या मर्यादेतच त्या रस 
संभावना केली आहे. लालते 
नाथांनी कवित्वाच्या हौसेसाठी किवा कीर्तीच्या ला 
साठी हे रामायण लिहिले नाही. रामप्रभूने आपल्याला तीन्ही 
दिली, इतकेच नव्हे तर जाग्रत, स्वप्न व सुषुप्ती या 
अवस्थांत रामायण लिही म्हणून रामानेच माझी पाठ पु 
आणि त्याच्या या आग्रहास्तव रामकथा लिहिण्यास मी येव्या 
झालो, असे ते सांगतात. त्याविषयीच्या त्यांच्या काही अ 
अद्या- 
जागृतीमाजी वतंता । पुढे प्रकाहले रामकथा ॥। बी 
डुड्चितपणे ठेवो जाता । राम तत्त्वता रामायण ह ॥ 
करू जाता फुकट गोष्टी । त्यामाजी रामकथा उ. 
रामे पुरविली पाठी । खिळली दृष्टी रासायणी क; 1 
ऐसियात न करी म्हणता । रास चढे मीपणाचे मा, 
मग तो आपल्िये राजसत्ता । वदवी कथा बलात्कार उ.४४) 
् ( बाल. “' > 
रामायणकथा ही मुख्यत्वे ऐतिहासिक आहे, तरी त्या 
तही नाथांनी ठिकठिकाणी अध्यात्मरूपके योजण्याचा 
केला आहे. समग्र रामकश्रेवरच त्यांचे मोठे रूपक आहि. म्ह्ण्जै 
म्हणजे परब्रह्म किवा परमात्मा. त्यापासून दशर म्ह्णजे 
दशेंद्रिये उत्पन्न झाली. मूळचे अजत्व न ढवळिता राम ची 
अहूमात्मा दशरथाचे पोटी आला. देवांची साकडी फैडा च्या 
स्वधर्माची वाढ करायची हा अवतारांचा मुख्य हेतू. हॉ आर्णि 
राण्या तीन. कौसल्या ती सद्विद्या, सुमित्रा ती शुद्धवुद्धी 
कंकेयी ती अविद्या होय. कैकेयीची दासी मंथरा म्हणजे न र्र 
आनंदविग्रही श्रीरामाचे बंधू तीन. लक्ष्मण तो आत्मप्रबी वार्मितर 
तो भावार्थ आणि क्षत्रुध्न तो निजनिर्धार होय. ांपाथी 
म्हणजे विवेक आणि वसिष्ठ म्हणजे विचार. त्या णजे पॅट 
श्रीराम शस्त्रे व शास्त्रे शिकला. राम आणि ककवा ल आहे. 
मात्मा व त्यावी विच्छकती होय. त्यांची एकात्मता सह॑ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


शी 


७ 


॥ 


। 


खंड सहावा 


नाथांनीं या सर्वे ग्रंथात भक्‍तिप्रधान अह्वैतदृष्टी कुठेही ढळू 
दिलेली नाही. नाममाहात्म्य, भक्तिमाहात्म्य, सर्वांभूती एकात्मता 
इ. तत्त्वांचे विवेचन त्यांनी ठायी ठायी केले आहे. त्यातही 
विशेष हे, की सगुण भक्‍तीला कुठेही धक्का न लावता त्यांनी 
अद्वेताचा बोध केला आहे. युद्धकांडाच्या एकसलण्टाव्या 
अध्यायाचा उत्तरार्ध व पुढचा समग्र बासष्टावा अध्याय है 
वेदान्तपर आहेत. 
रसाळपणा हा नाथांच्या कवित्वाचा विशेष गुण होय. प्रसाद 
व भक्तिप्रेम हे गुण प्रस्तुत ग्रंथात ओथंबून राहिले आहेत. 
त्यांची भाषा सहजरम्य आहे. तिच्यात कुठे क्लिष्टता आढळ- 
णार नाही. एखाद्या गोष्टीवे वर्णन ते जसे तपक्षीलवार कर- 
तात; तसाच त्यात कल्पकतेचाही रंग भरतात. अरण्यकांडात 
सीतेला दिसलेल्या सुवणंमृगाचे वर्णन ते पुढीलप्रमाणे करतात- 
तनु मनोहर सोनसळी । रत्नाबिद रोममुळी ।॥। 
पृष्ठी शोभे सुक्‍ताफळी । नभोमंडळी जेवी तारा ॥ 
खुर आरक्त प्रवाळवर्णी । कळावया सरकतमणी ॥ 
पांच बिंदू उमटले श्रवणी । कर्णाभरणी अति शोभा ॥ 
शुंगाग्री मणी लखलखती । पुच्छ तळपे सिंडुराकृुती ॥ 
शुभ्ग उदर हंसस्थिति । विचित्रकृती मृगशोभा ॥ 
अंगीच्या तेजाची प्रगल्भा । लोपती रविचंद्राची प्रभा ।। 
सोलीव लावण्याचा गाभा । मृग शोभा शोभत । 
ऐसा चमकत बिचकत । चकित दृष्टी चपळ पाहात ॥ 
काही चरत काही फडकत । आश्रमात स्वये आला ।॥। 
( अरण्य. १४-१२-१७ ) 
रावणाने तेहतीस कोटी देव आपल्या बंदीत घातले होते. त्या 
प्रत्येकाला राज्यातली काही कामेही नेमून दिली होती. ही 
कामे कोणी कोणती करायची, याविषयी रावण अगदाउुढ 
आपली प्रौढी सांगतो, ती अशी- 
रणी करोनिया दुर्धर मार । बंदी घांतले सुरवर । 
कासार केले समग्र । तोहि प्रकार अवधारी ॥ 
पाचारोनि कुसुमाकर । विचित्र शेजा विचित्र हार । 
इंग्रे आणावे सत्वर । माल्यधर तो केला ॥ 
सूर्य जो का सहस्रकर । हारपाळ निरंतर । 
मळयानिळ चवरधर । चंत्रे छत्र धरावे ॥. 
वायूचा अधिकार जाण । बिदी झाडाच्या संपुर्ण । 
वरुण येऊन आपण । सडासंभाजंन करावे ॥ 
स्वये.न लावता इंधन । फुंकिते रांधिते नसोत । 
अग्नि निपजवी अन्न पक्वान्न । सूप विधान शास्त्राय ॥। 
जाहलिण पाक दिधाव । स्वये अग्तीने आपण । 
करावे वस्त्रक्षाळण । रंग राखोन सावध ॥ 


५०७ 


भावार्थ रामायण 


सबळ डाग बेसले पाठी । ते काढावे उठाउठी । 
जावो न द्यावी कनवटी । मळमळवटी फेडावी ॥। 
जळावाचून सकळ मळ । सबाह्य करावे निर्लेळ । 
: ऐसा क्षाळक कुशळ । अविकारी प्रबळ नेमाचा 1 
विधि दळकांड करी । चंडी तराळी माजे नगरी । 
साझ्या सामर्थ्याची थोरी । घरोघरी पाहे पा ॥ 
बृहस्पति माझे कीतिचा भाट । ब्रह्मा नित्य जपे- 
शांतिपाठ ॥ 
माझ्या सामर्थ्याचा लोट । अतिवरिष्ठ तिही लोकी ॥ 
( युद्ध. ८.५५-६४ ) 
नाथांनी मूळ वाल्मिकी रामायणात नसलेल्या कितीतरी कथा 
प्रस्तुत ग्रंथात समाविष्ट केल्या आहेत. अध्यात्म, अद्‌भुत, आनंद, 
क्रिव, सेतुबंध, इ. नांवांची रामायणे; भागवत, पद्म, स्कंद, 
अग्नी, नारद, ही पुराणे; तसेच महाभारत, योगवासिष्ठ, इ. 
ग्रंथांतून घेतलेल्या त्या कथा आहेत. उदा० काही कथा पुढील- 
प्रमाणे- 

(१) एकदा राज्यात अवर्षण पडले म्हणून दशरथ इंद्रावर 
चाल करून गेला. त्या युद्धात इंद्राने दशरथाच्या रथाचा कणा 
मोडला असता दशरथाबरोबर असलेल्या कैकेयीने चाकाच्या 
नाभीत हात घालून तो रथ सावरला. दशरथ त्या तिच्या सम- 
योचित वीर कृत्याने प्रसन्न झाला आणि त्याने तिला दोन वर 
देण्याचे कबूल केले. 

(२) अग्नीने दिलेला पायस कॅकेयीच्या हातातुन एका 
घारीने पळविला. तो तिच्या चोचीतून अंजनीच्या ओंजळीत 
पडला. तो प्राशन केल्यामुळे तिच्या उदरी मारुती जन्माला 
आला. कैकेयीच्या पायसांचा वाटा हिरावला गेल्यामुळे ती 
दुःखी झाली. मग कौसल्या व सुमित्रा या दोघींनी आपापल्या 
पायसाचा अर्धा वाटा तिला दिला. त्यामुळे केकेयीला दोन 
पुत्र झाले. 

(३) वानर सीताशुद्धीसाठी निघाले असता एका विवरात 
शिरले. त्या विवरात हेमा नावाची एक अप्सरा तापसी रूपाने 
राहत होती. मयासुराला भुलवून तिथे आणण्यासाठी इंद्राने 
तिला तिथे पाठवले होते. ते काम तिने केळे व इंद्राने सया- 
सुराला मारले. मग इंद्र तिला म्हूणाला. ' तू आता इथेच राहा. 
काही कालाने सीतेचा शोध करण्यासाठी निघालेले वानर इथे 
येतील. त्यांना तू फलाहार देऊन संतुष्ट कर आणि पुढची वाट 
दाखव. एवढे झाल्यावर मग स्वगंलोकी ये. ' 

(४) मारुतीने लंकादहन केल्यावर समुद्रात आपले पुच्छ 
विजझवले. त्या वेळी मारुतीचा घाम गळाला तो एका संगरीने 
प्राशन केला. त्यापासून तिला मकरध्वज नावाचा पुत्र झाला 


भावार्थ रासायण 


आणि त्याने पुढे अहिरावण-महिरावण वधाच्या प्रसंगात मारु- 
तीला साहाय्य केळे. 

(५) राम-लक्ष्मण नागपाशात वद्ध झाले असता नारदाच्या 
सांगण्यावरून गरुड तिथे गेला व त्याने दोघांना सोडविलें. 

नाथांचे तत्कालीन परिस्थितीकडे पुर्ण लक्ष होते, हे भावार्थ 
रामायणातील अनेक उद्गारांवरून दिसून येते. अठरापगड 
जाती त्यांच्या दृष्टीतून सुटलेल्या नाहीत. ३०० वर्षांच्या मुसल- 
मानी राजवटीमुळे भारतीय संस्कृती हादरून गेली होती. समा- 
जातली घार्मिक, राजकीय व नेतिक वंधने पार शिथिल झाली 
होती. हिंदू समाज भय, अज्ञान व नै राव्य यांनी ग्रासळेला होता. 
या अधोगतीच्या मार्गाने घसरत चाललेल्या समाजाला 
उत्कर्षाच्या, नीतीच्या व विजयाच्या मार्गाकडे खेचून आणायचे, 
तर त्याच्यापुढे कोणतातरी उत्तृंग आदर्श उभा करणे आवश्‍यक 
आहे, असे नाथांना जागवले. कोदंडवारी आणि देवबंधविमोचक 
रामप्रभू हाच त्या दृष्टीने भव्योत्तुंग आदर्श होता. म्हणून 
ना नी त्याचीच कथा विस्ताराने गायली. श्री. ज. स. करंदीकर 
यांनी प्रस्तुत ग्रंथाचे प्रयोजन आणि त्यामागची प्रेरणा सांगताना 
लिहिले आहे, ते असे- 

नाथांनी एकनाथी भागवत या ग्रंथाची समाप्ती वाराणसी 
क्षेत्री इ. स. १५७३ या वर्षी केली. या काळात इकडे दक्षिणेत 
एक मोठा वज्याघात झाला होता. इस्लामी पंचश्शा'ह्यांनी एकजूट 
करून विजयनगरचे प्रवळ हिंदुराज्य नामशेष केले होते. त्यामुळे 
हिंदुधर्माचा त्राता कोणी राहिला नव्हता. अश्या आपत्तीत 
पुर्वीच्या दंडकारण्यात वस्ती करून राहणाऱ्या महाराष्ट्रीयांना 
रामायणकालीन परिस्थिती आठवावी आणि श्रीरामचंद्राने, 
ज्याप्रमाणे दंडकारण्यातील खरदूषणादी राक्षसांचा नि:पात 
करून, ती भूमी पुनरच यज्ञभूमि व पुण्यभूमि केली तसा कोणी 
अवतारी पुरुष येऊन आपल्या धर्माचा पुनरुद्धार करील काय, 
अशी तळमळ साधुसंतांना लागून राहावी यात नवल काय? 
अशा तळमळीतूनच नाथांच्या भावाथे रामायणाचा उद्‌गम 
झाला असावा. नाथांच्या पुर्वीच्या नृसिहसरस्वती यांच्या चरि- 
त्रात म्लेच्छांची सेवा न करण्याविषयी आणि म्लेच्छ राज्यांत 
गोवधबंदी होण्याविषयी उल्लेख आहेत. दासोपंतांचा ग्रंथराज 
हा तर समर्थांच्या दासबोधाचा पूर्वावतार मानला जातो. तथापि 
नाथांप्रमाणे प्रत्यक्ष रामचरित्र लिहून ब्राह्मणांचे रक्षण करण्या- 
विषयी आणि रावणादिकांचा वघ करण्याविषयी रामाचा घावा 
कोणीही केला नव्हता. नाथांनी तो भावार्थ रामायणांत पर्या- 
योक्‍तीने केला. मुक्‍तेश्‍वराच्या काव्यातही हा आडपडदा काय- 
11. सैभवं रामदास स्त्रामींनी मात्र हा पडदा गुंडाळून 

» "७ दुजन उदंड । बहुतां दिवसां माजले बंड ' असे 


५०८ 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


छातीठोकपणे म्हणून म्लेच्छांचे वंड मोडून काढण्याविषयी जा 
तेच्या मनात उत्साह उत्पन्न केला. त्या उपदेशाचे बीज नाथांच्य 
भावार्थ रामायणात आढळून येते. [ ए. द. ] 


9 रत्नागिरी, सावंतवाडी, गोवा, कारवार या भार्गात 
भावाण राहणार्‍या एका विषिष्ट जातीतील पुरुषाला 
अथवा नाईक आणि स्त्रीला भावीण किवा नायकीण 
नावे आहेत. मराठा आणि भंडारी या दोन जातींपासून भार्वि 
णींची जात उत्पन्न झाली असे समजतात. एखाद्या देवळांत 
नंदादीपातील तेल घेऊन ते एखाद्या स्त्रीच्या माथ्यावर था” ” 
की ती भावीण होते, अशी जुनी समजूत होती. ण्याची 
भावीण मुलगी वयात आली, की तिचा दोसविधी कर हीय. 
पुर्वी प्रथा होती. हा विधी म्हणजे तिचे देवाशी लग्न न 
त्याचा विधी असा - नवरदेव म्हणून देवालयातील 
देव बाहेर आणीत. गुरवाकडून गणपतीपूजन व मरव्णुर 
होई. गुरव आणि देवाचे इतर भक्‍त मुलीच्या धरी देवावा 
कीने जात. त्या वेळी त्यांच्या हाती एक कट्यार आणि मखरव” 
मुखवटा असे. वराच्या जागी मुखवटा ठेवीत. मग त्या » ग 
ट्याशी भाविणीचे लग्न लावन होमादी कृत्ये करीत 
भावीण वधू मिरवणुकीने देवाल्यात जाई व श्रीफल १ द्वेवाची 
रेचा पुडा देवापुढे ठेवून देवाला नमस्कार करी. तिला कू 
कृपा लाभावी म्हणून गुरव देवाला गाऱ्हाणे घाली. कणी" 
भाविणींचा सामाजिक दर्जा कलावंतिणी किवा नायी 
पेक्षा कमी असतो. त्यांना देवापुढे किवा समाजात ना 
किवा गाण्याला बंदी असते. मल्ल 
म्हाळसा, वेंकटरामन, रामनाथ, रवळनाथ, माहुली, शर्ग गेरी 
कार्जुन, निरंकार वगैरे देवांना भाविणी भजतात. त्या “ 
मठाचे शंकराचार्य यांचा घामिक अधिकार मानतार्त. ब्रद्वि 
देवस्थानची झाडलोट करणे, अंगण सारवणे, क्व् अर्वा 
घासणे, देवावर चवरी घरणे ही भाविणींची कामे यया 
देवळी लोक देवस्थानाचा चौघडा व उत्सवप्रसंगी क खत 
वाजवतात. त्याबद्दल त्यांना देवस्थानातून वाषिक पेम दासी 
यांच्यांत मृतांना जाळतात क्रिवा पुरतात. पाहा ” 
[म. ज्ञा. को.; ट्रा. का. वाँ. ; सु. वि. को. ] 


[नर्भार्व 
च कमहातुभा. .. हा 


बाईदे अः ४ 
याचे खरे नाव बाईदेववास वर्थ 
गोदावरीकाठच्या नेवासे भागातला रहिवासी होता. वंथावि 


हा यांचा दीक्षागुरू होय. नागदेवाच्य़ा मृत्यूनंतर महा वल्या 
आचार्थपद बाईदेवबासाकडे आले. नागदेवाचार्यान 


खंड सहावा 


त्याला * सर्वज्ञांचा सर्व व्यापार ' चालविण्याची आज्ञा दिली 
आणि त्याला दंडवत घालण्याचा सर्व गुरुकुलाला आदेश दिला. 
चक्रधर व गोविदप्रभू यांच्यावर वाईदेववासाची आत्यंतिक 
निष्ठा होती. त्याला दोघांचे साल्निध्यही भरपूर लाभले होते. त्या- 
मुळे त्यांच्या पश्‍चात त्यांच्या स्मृतींनी हा फारच दुःखी होत असे. 
महानुभावकवि-काव्यसूचीत याच्या त्रिकाळ पूजावसरे, 
पाचापुराचे मूतिज्ञान, नामाचे दहा ठाये, सठी प्रश्‍ने, इ. ग्रंथांची 
नोंद आहे. यांतला विशेष प्रसिद्ध ग्रंथ म्हणजे पूजावसरे किवा 
नित्यदिनी लीळा हा होय. या ग्रंथात चक्रधरांच्या दिनचयेंचे 
सूक्ष्म वणंन आहे. हा ग्रंथ प्राचीन मराठी गद्याचा आदश 
समजतात. [ भा. बो.; म. म. वा.; प्रा. म. वा. इ.; म. सा. ] 


>. उत्तर गुजरातेतील एक जात. हे लोक भवाई नामक 
भावय नृत्यनाट्य करतात, म्हणून त्यांना हे नाव मिळाले 
आहे. यांना तरगळ असेही म्हणतात. या लोकांच्या उत्पत्ती- 
विषयी पुढील कथा सांगतात- 
असीद नावाचा एक औोदीच्य ब्राह्मण होता. तो एका क” 
ब्याच्या मळीबरोबर जेवला. त्यामुळे लोकांनी त्याला वाळीत 
टाकले. पुढे त्याने त्या मलीशी लग्न केले. तो चांगला गाणारा 
होता. म्हणून त्याने नत्य-गायनावर आपली उपजीविका सुरू 
केली. त्याच्या वंशजांनीही तोच धंदा पुढे चालविला व आपली 
स्वतंत्र जात बनवली. 
हे लोक पौराणिक नाटके व भवाई म्हणजे सामाजिक नाटके 
करीत गावोगाव फिरत असतात. काही लोक पावसाळयात 
शेती करतात. पंचमहाल प्रदेशात प्रत्येक मुलीच्या लग्नात एक 
रुपया वसूल करण्याचा त्यांना अधिकार आहे. क 
व्यास आणि भावैय असे त्यांचे दोन प असून, 
त्यांच्यांत आपसांत रोटीबेटीव्यवहार होत नाही. त्यांच्यांत 
आईच्या वाजूकडून तीन ते सात पिढ्या सोडून त्यापलिकडच्या 
पिढीशी लग्न करायला हरकत नसते. ओदीच्य ब्राह्मण यांचे 
पौरोहित्य करतात. हे मुलाची मुंज करतात. उमामाता व महा- 
व यांच्या मर्ती यांच्या घरच्या देवांत असतात. बहुचरा देवी- 
समोर प्रथम खेळ करूनच हे आपल्या कार्यक्रमासाठी बाहेर 
पडतात. यांचे विवाहादी बहुतेक सर्वे संस्कार कणबी लोकां" 
प्रमाणेच असतात. पाहा - भवाई. [ द्रा. का. बाँ.; रजःकण ] 
: भाष व्यक्‍तायां वाचि "च व्यक्‍त वाणीला 
भापा-विज्ञान भाषण म्हणावे. वाणी व्यक्‍त करणे, असा 
भाष्‌ या धातूचा अर्थ आहे. भाष्‌ या धातूवरून भाषा ऱ्य 
बनला आहे. ' ब्राह्मी भारती भाषा गीर्वाग्वाणी सरस्वती 
अशी तिची पर्यायनामे अमरकोशात सांगितली आहेत. भाषेची 
लक्षणे विद्वानांनी सांगितली आहेत, ती अशी- 
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(१) ज्या ध्वनिचिन्हांच्या द्वारे मनुष्य परस्पर विचार- 
विनिमय करतो, त्या ध्वनिचिन्हांच्या समष्टिरूपाला भाषा असे 
म्हणतात. (श्री. बाबूराम सक्सेना) 

(२) माणसे परस्परांत आपली वस्तुविषयक इच्छा व 
तत्संबंधी विचार यांचे आदानप्रदान करण्यासाठी ज्या ध्वनि- 
संकेतांचा व्यवहार करतात, त्या व्यवहाराला भाषा असे 
म्हणतात. (श्री. शामसुंदरदास) 

(३) भाषेचे स्वरूप द्विविध आहे. ती समाजव्यवहाराचे साधन 
असल्यामुळे समाजातल्या व्यक्‍तींना आपले मनोगत एकमेकांना 
कळविण्यासाठी तिचा उपयोग करता येतो. समाजातल्या 
व्यक्‍तींना एकत्र आणण्याची संयोजनशकती तिच्यात आहे. कमीत 
कमी दोन तरी व्यक्‍तींना एकत्र आणणे हा भाषेचा मूल्भूत हेतू 
आहे. आपल्या मनातला आशय कोणतीही व्यक्‍ती प्रत्यक्ष आणि 
जसाच्या तसा दुसर्‍याला देऊ शकत नाही. तो अप्रत्यक्षपणेच 
व्यक्‍त करता येतो. म्हणजे प्रत्यक्ष आशय दिला जात नसून त्या 
आशयाला व्यक्‍त स्वरूप देणारे इंद्रियगोचर संकेत दिले जातात. 
मूळ आशयाचे प्रतीक प्रत्यक्ष आशयाची जागा घेते आणि हे 
प्रतीक किवा संकेत यांचा अभ्यास हा मनुष्याचा आशय व्यक्‍त 
करण्याच्या परंपरागत सवयीचा अभ्यास होय. मनुष्य आणि 
मनुष्येतर प्राणी यांच्यांतला सर्वांत महत्त्वाचा फरक हा, कौ 
मनुष्याला प्रतीक निर्माण करण्याची, नव्या परिस्थितीला अनुरूप 
असे नवे संकेत निर्माण करण्याची, शक्‍ती आहे; इतर प्राण्यांना 
ती नाही. कोणतीही वस्तू प्रत्यक्ष समोर नसता प्रतीकात्मक 
साधनाचा उपयोग करून मनुष्य तिच्यासंबंधीचा आपला आशय 
व्यक्‍त करू शकतो. तिचा अभाव किंवा दूरपणा यावर मनुष्याने 
हा विजय मिळविलेला आहे; आणि या प्रतीकशक्‍्तीचा एक 
सामर्थ्यवान आविष्कार म्हणजेच भाषा हे ध्वनिरूप साधन. 
(डॉ. ना. गो. कालेलकर) 

भाषा हे समाजव्यवहाराचे सर्वश्रेष्ठ साधन आहे. हे साधन 
प्रतीकात्मक आहे. या प्रतीकात्मक तत्त्वाला धरून जे संकेत 
व्यवहारासाठी वापरण्यात येतात ते ध्वनिरूप असतात. हे संकेत 
आशय व्यक्‍त करणारे असले तरी कोणत्याही संकेताचा आणि 
त्याने व्यक्‍त होणाऱ्या आशयाचा कार्यकारणसंबंध नसतो. हे 
संकेत ठराविक नियमांना धरून भाषेत वायरले जातात म्हणजे 
ते वापरण्याची एक पद्धत आहे. तात्पये मूळ आशयाशी कार्य- 
कारणसंबंध नसलेल्या ध्वनिसंकेतांनी बनलेली, समाजव्यवहा- 
राला साह्यभूत अशी भाषा ही एक पद्धत आहे. 

वर्णमाला - ध्वनिचिन्हांव्यतिरिक्‍त अन्यही काही चिन्हे 
विचार प्रकट करण्याच्या कामी उपयुक्‍त ठरतात. वणेमाला हे 
त्यांपैकी एक प्रमुख होय. सांप्रत लिपिबद्ध वर्णाच्या ह्वारेच प्राय: 
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देशदेशांतरांत विचारांचे आदानप्रदान होत असते. ध्वनीचे क्षेत्र 
केवळ श्रुतीपुरतेच आणि म्हणूनच मर्यादित असते, तर लिपिवद्ध 
वर्णाचे त्याच्या तुल्नेने कितीतरी विशाल असते. वाणीच्या या 
ल्िपिरूपाच्या द्वारेच भाषेला स्थिरता येते व तिचा विस्तारही 
होतो. लिपिवद्ध अक्षरांच्या रूपाने हजारो वर्षांपूर्वीचे रामायण- 
महाभारत हे ग्रंथ आपण आजही वाचू, ऐकू शकतो. तसेच 
परदे्यांतल्या लेखकांच्या वाडमयकृती आणि त्यांचे ग्रंथ 
आपणांला आपल्या जागी जाणून घेता येतात. हे खरे असले 
तरी ती चक्षुर्प्राह्य अक्षरेही ध्वतीवरच आधारलेली असल्यामुळे 
भाषेच्या क्षेत्रात व्वनिचिन्हांच्या तुलनेने चक्षुर््राह्य लिपीची 
सत्ता गौण ठरते. याचे तात्पर्य असे, की विचारांची अभिव्यक्ती 
प्रामुख्याने श्रोत्रग्राह्य ध्वनिचिन्हांनी आणि गौण खूपाने दृष्टी, 
संकेत व स्पर्श यांच्या योगाने सिद्ध होते. 
वैज्ञानिक दृष्टीने पाहिल्यास भाषा ही मनुष्याच्या विचार- 
विनिमयाचेच साधन नसून विचारांचेही साधन आहे. कोणीही 
मनुष्य भाषेची मदत घेतल्यावाचून विचार करूच शकत नाही. 
माणसाच्या मनात प्रथम जेव्हा विचाराचा तरंग उठला, तेव्हाच 
त्याला भाषेची गरज उत्पन्न झाली. विचाराची भाषेत परिणती 
कशी होते, याविषयी पाणिनीय शिक्षेत म्हटले आहे, ते असे- 
आत्मा बुद्धा समेत्यार्थान्‌ मनो युडक्‍ते विवक्षया 
मनः कायाग्निमाहन्ति स प्रेरयति मारुतम्‌ ॥ 
सारुतस्तुरसि चरन्‌ मन्त्र जनयति स्वरम्‌ ।) 
अर्थ - आत्मा वुद्धीशी संयुक्‍त होऊन अर्थ व्यक्‍त करण्यासाठी 
मनाला बोलण्याच्या इच्छेने प्रेरित करतो. मन शरीरस्थ अग्नी- 
वर (वाक्‌शक्‍्ती) आघात करते. तो अग्नी वायूला प्रेरित करतो 
आणि हा वायू उरात संचार करून मंद्रध्वनी उत्पन्न करतो. 
ध्वनिसंकेतांच्या व्यवहाराने भाषा निर्माण होते, हे खरे असले 
तरी एक गोष्ट लक्षात ठेवली पाहिजे ती ही, की ज्या ध्वनींनी 
एखाद्या प्राण्याचा किंवा वस्तुचा बोध होतो, त्या ध्वनीचा आणि 
तो प्राणी किंवा ती वस्तू यांचा नियत संबंध नाही. तो केवळ एक 
सामयिक व्यवहार असतो. जर या दोहोंत नियत संवंध असता, 
तर प्रत्येक कालात व प्रत्येक देशात गाय व कमल या ध्वनींनी 
आपण समजतो तोच अर्थ निष्पन्न झाला असता. तसे झाले असते, 


तर भाषाभिन्नत्वही निर्माण झाठे नसते व भाषेत परिवतंनही 
झाले नसते. 
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समूह बनला, तेव्हा त्यातल्या प्रत्येक मानवाला आपले भाव आणि 
विचार दुसर्‍याजवळ व्यक्‍त करण्याची आवद्यकता निर्माण 
झाली. प्रथम प्रथम तो हे अभिव्यक्तीचे काम अंगविक्षेपाने करीत 
असे. पुढे तो मुद्राभिनय कराया शिकला. हळूहळू पशु-पक्ष्यांच्या 
आवाजांची नक्कल करणे त्याला साध्य झाले. त्यातुन त्याला 
घ्वनी गवसला. मग विशिष्ट वस्तुसाठी आणि व्यक्तीसाठी 
त्याने विशिष्ट ध्वनीचा उपयोग सुरू केला. त्य़ा घ्वतीच 
सरावाने ध्वनी आणि वस्तु म्हणजेच अमुक वस्तूतीसाठी अमुक 
ध्वनी असा संवंध त्या आदिमानवाच्या मनात दृढ झाला. अश्या 
प्रकारे हळूहळू त्याने भाषा निर्माण केली. भाषा म्हणजे 
बोलण्याची शक्‍ती. ही शक्‍ती ज्या क्षणी मानवाला लाभली, 
त्याच क्षणी तो पशु-पक्ष्याहन आगळा व श्रेष्ठ ठरला. वटी 
याचा अर्थ असा, की मानवसृष्टीबरोवरच भाषेचीही सृ 
झाली आणि ती अविच्छिन्न गतीने व प्रवाहरूपाने आज 
चालत आलेली आहे. या प्रवाहाचे आद्यंत केवळ कल्पना 
आहेत. मनुष्य प्रारंभापासून भाषा क्षिकत आला आहे ऑ/ 
यावज्जीव तो तिच्या द्वारे व्यवहार करीत राहणार आहे. किती 
जगात शेकडो भाषा वोलल्या जातात. पण हे भाषाभेद 
प्राचीन आहेत, ते सांगणे अशक्‍य आहे. पृथ्वीवर मनुष्यश्र भत 
निमिती एकाच ठिकाणी झाली क्रिवा ती एकाच काली एका 
भिन्न ठिकाणी झाली, हेही सांगणे कठीण आहे. जर बर्तली 
ठिकाणी मानव निर्माण होऊन त्याचा समाज तिथच ऑर्णि 
असेल, तर प्रारंभी माणसाची एकच भाषा राहिली क. 
जसजसा तो समाज आपल्या मूळ केंद्रातून चहू दिशांना भत 
असेल तसतशी त्याची भाषाही परिवर्तन पावता पा 
झाली असेल. जर प्रारंभीच भिन्न भिन्न स्थानी भापासूर्लर 
निर्माण झाली असेल, तर मानवसमाजाच्या भाषा प्रारं नदिवत 
भिन्न असतील. या बाबतीत भाषापंडितांना आजवर 
उत्तर सांगणे शक्‍य झालेले नाही. शिर्क्त 
भाषापरिवतंन-- माणूस आपल्या पूर्वजांकडून भाषा च्यभा” 
असतो. भाषा शिकण्याचे सामथ्ये त्याच्या ठिकाणी असल्या % 
वत:च असते. अशा प्रकारे भावा ही शिकण्याची वस्त रि” 
मुळे तिच्यामध्ये विकार किवा परिवर्तन होणे ही गोष्ट रेवर्वरच 
हार्य ठरते. ऐच्छिक व स्वाभाविक असे दोन प्रकारचे प दाब्द, 
भाषेमध्ये घडत असते. बदलत्या कालमानानुसार परिस्थि 
वाक्प्रचार आणि संकेत उत्पन्न होऊत ते रूढ होणे है विवि 
तिजन्य परिवर्तन अर्थात ऐच्छिक परिवर्तन होय. ₹ अर्नैक 
परिवर्तन मुख्यत: ध्वनिविषयक असते आणि ते ईतर 
प्रकारची, विशेषतः, व्याकरणविषयक परिवर्तने घडवून लाव, 
परिवर्तनाची इतरही काही कारणे संभवतात. काय 
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जे बोलायचे ते किती उघडपणे बोलावे आणि काय बोलू नये 
यांविषयी प्रत्येक समाजात काही संकेत असतात. अमुक शब्द 
उच्चारणे अशुभ, अमुक शब्द विशिष्ट वेळी किवा विशिष्ट प्रसंगी 
वापरणे अशुभ, अमुक शब्द स्त्रियांनी पुरुषांपुढे आणि पुरुषांनी 
स्त्रियांपुढे, मोठ्यांनी लहानांपुढे आणि लहानांनी मोठ्यांपुढे 
वापरणे अनुचित, अशा प्रकारचे हे संकेत असतात. ही सर्व 
बंधने पाळून इष्ट तो अथे व्यक्‍त करण्याच्या कामी भाषेत नवे 
शब्द येतात आणि त्यांना नवे अर्थही प्राप्त होतात. 
यासंबंधी डॉ. ना. गो. कालेलकर लिहितांत- 
भावा हा एक संस्कार आहे. भाषा म्हृणजे काय हे सम- 
जण्यापुर्वीच मनुष्य अनुकरणाने आणि निरीक्षणाने ती आत्म- 
सात करतो. आजूबाजूचे लोक जे आणि जसे बोलतात, तसेच 
संदर्भाला अनुसरून तो बोलत असतो. त्याची कारणमीमांसा 
तो करीत बसत नाही. त्याच्या बाबतीत भाषा ही एक रूढी 
असते. सर्व लोक जसे बोलतात, तसे आपण बोललो नाही तर 
समाजाशी आपला व्यवहार होणार नाही, याची त्याला जाणीव 
असते. या संस्काराची सवय पुढेपुढे त्याला इतकी होते, की क 
फ्रिस्थितीत जे बोलायला हवे असेल, ते विनचूक त्याच्या डू 
बाहेर पडते. ज्या ध्वनींचा उच्चार करायला हवा असेल, त्यांना 
आवश्यक ती तोंडातल्या अवयवांची हालचाल घडून येते, शब्द 
वापरले जातात आणि ते योग्य क्रमाने मांडले जाऊन वाक्‍्य- 
स्थनाही तयार होते. हे सगळे काही स्वाभाविक होते. 
भारतीय भाषापरिवा र- भारतात आर्य भाषा आणि आय- 
तर भाषा बोलणारे असे दोन मोठे परिवार आहेत. भारताचा 
भेराच मोठा भाग, इराण, आर्मीनिया, वहुतेक सगळे युरोपखंड, 
सगळी अमेरिका, आफ्रिकेचा नैत्रहत्य कोपरा आणि ऑस्ट्रेलिया 
यांमध्ये ज्या भाषा बोलल्या जातात, त्यांना आर्य भाषा म्हण- 
घात. लोकसंख्या, क्षेत्रविस्तार आणि वाडमय या सर्वे गोष्टींत 
था भाषापरिवाराला अग्रस्थान आहे. या परिवारातल्या अनेक 
भाषांच्या तुलनात्मक अभ्यासातूनच भाषाविज्ञान या शास्त्राचा 
अन्म झाला आहे. 
भारतीय आर्यांची मूलभाषा संस्कृत होती. भारतात आय 
टोळ्याटोळयांनी येऊन वसले. इथे आपला जम बसविताना 
त्यांना द्रविड, मंड, इ. मळच्या लोकांशी संघर्षे करावा लागला. 
या संघर्षात आर्य विजयी ठरले; पण मूळच्या लोकांच्या प्रभा- 
र षाने त्यांची भाषा व राहणी यांत मात्र परिवर्तन घडून आले. 
"पके आर्याच्या प्राचीन भाषेचे सर्वोत्तम उदाहरण क्रग्वेद- 
सहितेत पाहायला मिळते. तिथून पुढे ब्राह्मणे, उपनिषदे व सुत्र 
भाषा क्रमशः विकास पावलेली दिसते. पाणिनीच्या 
काळापर्यंत वैदिक वाळमयाची भाषा (छंद) व साधारण सुशि- 
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क्षितांची भाषा (भाषा) यांमध्ये बरेच अंतर पडले. बुद्धाच्या 
कालापर्यंत संस्कृत भाषेत उदीच्य, प्राच्य व मध्यदेशीय असे 
तीन विभेद निर्माण झाले. 

बुद्धोत्तर काळी ज्या नव्या भाषा निर्माण झाल्या, त्या संस्कृ- 
तोद्भव असून, त्यांवर संस्कृताचा बराच प्रभाव आहे. वैदिक 
काळात ज्या भाषिक परिवतंनाला प्रारंभ झाला होता, ते मध्य 
युगात बरेच वाढले. त्यातुन पुढील गोष्टी ठळकपणे परिवतित 
झालेल्या दिसतात- 

टद्विवचन व आत्मनेपद यांचा ऱ्हास, विभक्तीमध्ये षष्ठी व 
चतुर्थी यांचा एकीच्या स्थानी दुसरीचा प्रयोग, संख्यावाचक 
शब्दांत नपुंसकलिंगी रूपांना प्राधान्य, क्रियेच्या कारात लुट्‌ 
(अनद्यतनभ विष्य) लड (अनद्यतन भूत), लट (परोक्ष भूत) 
आणि लुऊ, विधिलिड व आशीलिड यांचे एकीकरण, क्रियेच्या 
रूपांत गणभेंद व संज्ञांच्या रूपांत व्यंजनान्त यांच्यामध्ये सोपे- 
पणा, इत्यादी. 

मध्ययुगाच्या प्रारंभी पाली व अशोकी प्राकुत या भाषा 
वाढू लागल्या. बुद्धाने पाळीमध्ये आपल्या धर्माचा प्रचार केला. 
पालीमध्ये अशी काही लक्षणे आढळून येतात, की त्यांवरून 
तिचा विकास उत्तरकालीन संस्कृताच्या ऐवजी वैदिक संस्कृत 
व तत्कालीन बोली यांच्यावरून झाला आहे, असे दिसते. सम्राट 
अशोकाने भारतात ठिकठिकाणी जे धर्मलेख खोदवले, त्यांत 
आढळणार्‍या भाषेला अशोको प्राकृत असे म्हणतात. पालीनंतर 
शौरसेनीचा क्रमांक येतो. तिचे मुख्य लक्षण म्हणजे त, थ च्या 
जागी अनुक्रमे द, ध येणे आणि दोन स्वरांच्या मध्यभागी अस- 
लेल्या द, ध या ध्वनीत परिवर्तन न होणे. दुसरी गोष्ट म्हणजे 
अकारान्त शब्दाच्या विसर्गाच्या जागी ओकार येणे. उदा० 
जलद: > जलदो, क्रोध: > कोघधो. 

शौरसेनीच्या नंतर महाराष्ट्री येते. ही मुख्यत्वे गीतिकाव्याची 
भाषा आहे. हालकृत गाथासप्तशती व प्रवरसेनाचे सेतुबंध 
काव्यही महाराष्ट्रीत आहे. तिच्या दोन स्वरांच्या मध्ये येणाऱ्या 
अल्पप्राण स्पर्शेवर्णाचा लोप होतो व महाप्राणाचा ह होतो. 
मागधी ही मगधात जन्मली. संस्कृत नाटकात' नीच पात्रांच्या 
भाषणासाठी ही वापरली जाई. 

शौरसेनी व मांगधी' यांच्या मध्ये अर्धमागधी येते. जैनांचे 
बरेच धार्मिक साहित्य या भाषेत आहे. 

मध्ययुगानंतरच्या भाषेला सामान्यरूपाने अपभ्रंश म्हणतात. 
अपभ्रंश भाषेचे नागर, उपनागर व ब्राचड असे तीन विभाग 
होतात. या सर्वे आर्थ परिवारातल्या भाषा होत. सांप्रत भारतात 
बोलल्या जाणार्‍या लहूंदी, सिंधी, मराठी, उडिया, बिहारी, 
असमिया, बांगला, हिदी, राजस्थानी, गुजराती, पंजाबी, भीली, 
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पहाडी या भाषा व त्यांच्या बोली या सर्वे आर्य परिवारातल्याच 
भाषा होत. 

आर्येतर भाषापरिवार - यात मुंड कुलातल्या, द्रविड कुला- 
तल्या व तिबेटी चिनी कुलातल्या भाषांचा समावेश होतो. मुंड 
भाषा छोटा नागपूर, ओडिसा, मध्यप्रदेश, तमिळनाड व पश्चिम 
बंगाल यांचे काही जिल्हे, विहारचा पहाडी व जंगली प्रदेश 
व हिमाल्याची तराई या भागात बोलली जाते. तिची काही 
ठळक लक्षणे अज्नी- (१) क्रियारूपांचे बाहुल्य (२) उत्तम 
पुरुषवाचक सर्वेनामाच्या बहुवचनाची दोन रूपे- मध्यमपुरुषाला 
सामील करून वोलले जाणारे व त्याला सामील न करता बोलले 
जाणारे. उदा« आम्ही निघून जाऊ (यात मध्यमपुरुषाचा 
समावेश नाही ) व आपण निघून जाऊ. (यात मध्यमपुरुषाचा 
समावेश आहे. ( (३) आर्य भाषांच्या तुलनेने महाप्राणांचा 
वापर अधिक असतो. (४) क, च, त, प, ही अर्धव्यंजने असून, 
त्यांचे उच्चार भिच्च आहेत. (५) संज्ञा, क्रिया, इ. शब्दविभाग 
नाही. (६) पुरुषाला अनुसरून क्रियेमध्ये फरक होत नाही. 
(७) अव्यये हे स्वतंत्र शब्द असतात. (८) गणना विसांची 
असते. उदा० एक विसा, दोन विसा इत्यादी. 

द्राविड भाषांचे मुख्यत्वे चार वग पडतात, ते असे- (१) 
द्राविड, (२) आंध्र, (३) मध्यवर्ती व (४) बहिरंग. तमिळ, 
मल्याळम, कन्नड आणि कर्नाटकाच्या तुळू व कोडगू या बोली 
द्राविड वर्गात येतात. या वर्गात तमिळ भाषा सर्वांत अधिक 
समृद्ध आहे. तिचे वाडमयही विशाल आहे. तिच्या प्रमाणित 
भाषेची शेन व कोडुन अश्नी दोन रूपे आढळतात. शेन रूप सभ्य 
समजले जाते. कोडुन प्राय: बोल्चालीच्या स्वरूपात वावरते. 
तमिळच्या बोलींमध्ये फारसा भेद नसतो. मल्याळमला 
तमिळचीच एक शाखा समजतात. ही केरळ व लखदीव या 
भागात बोलली जाते. हिची शब्दावली संस्कृतप्रचुर आहे. 
ब्राह्मणांच्या प्रभावामुळे ती संस्कृतप्रचुर झाली आहे. कन्नड ही 
म्हैसूर राज्याची भाषा आहे. 


आंश्रवर्गात तेलुगू ही एकच प्रमुख भाषा असून, तिच्या' 


अनेक बोली आहेत. तिचे साहित्य तमिळ भाषेच्या बरोबरीचे 


आहे. ती श्रवणमधुर असून तिच्यात संस्कृतातले बरेचसे शब्द 
स्वाभाविक रीतीने आलेले आहेत. तेळुगूचा व्यवहार दक्षिणेत 
तमिळपेक्षाही अधिक होतो. या भाषेत सर्व शब्द स्वरान्त असतात. 

मध्यवर्ती वर्गात गोंडी ही सर्वांत मोठी आहे. तेलुगू ही तिची 
शेजारी भाषा असली, तरी तिच्या तुलनेने द्राविड वर्गातल्या 
भाषांशी गोंडीचे अधिक साम्य आहे. चेदिकोशल़ हे तिचे केंद्र 
मानले जाते. ही भाषा बोलणारे लोक आं्न, ओडिसा, विदर्भ, 
बुंदेलखंड, छत्तीसगड व माळव्याचा सीमाप्रदेश यात आढळतात. 


पुर्र 


भारतीय संस्कृतिकोश 


तिच्यात साहित्य नाही आणि तिची एखादी ल्पीही नाही. 
वहिरिंग वर्गात ब्राहुई बोली येते. बलुचिस्तानामध्य 
बोली बोलली जाते. - गी 
वरील द्राविड परिवारातील भाषांची काही लक्षणं ह: 
उच्चारणात शब्दांच्या अंतिम व्यंजनांच्या नंतर एक अति डे 
आकार येतो. विशेषतः तमिळमध्ये अशी प्रवत्ती आ - 
कोणत्याही शब्दाच्या प्रारंभी सघोष व्यंजन यायचे नाह या 
शब्दाच्या मध्यात येणारे एकाकी व्यंजन सघोष माय 
प्रवृत्तीमुळे संस्कृत दंत शब्द तमिळमध्ये तंदम्‌ होतो. 
स्पष्ट असतो व प्रकृतीत विकार होत' नाही. निणीनताठ पं 
निदचेतन पदार्थ नपुसकलिंगी मानले जातात. अन्य नामा 
व स्त्री-सूचक पद जोडले जाते. अन्य पुरुषवाची संव 
स्त्रीपुरुष भेद आढळतो. नपुंसक संज्ञांना प्रायः चुल 
नाही. वचने दोनच असतात. विभक्ती परसर्ग जोडून चरी सर्व 
विशेषणांना विभक्तिरूपे असत नाहीत. उत्तमपुरुषवा पुष्कळते 
नामात आम्ही व आपण ही दोन्ही रूपे आढळतात. अनिदि्त 
शब्द संज्ञा व क्रिया असे दोन्ही असतात. निचित व ाचम्रभार् 
असे काल असतात. निडिचित भूत, निरिचत भविष्य, € 
अनिठ्चित वर्तमान किवा अनिश्चित भविष्य. वी. 
आर्याच्या भाषांवर द्राविड भाषांचा प्रभाव ल ध्वतीचे 
आहे, असे संशोधक सांगतात. आय भाषांमध्ये मूध प्रभावात 
अस्तित्व आणि रव ल यांचा व्यत्यय या गोष्टी ति विरकर 
घडल्या आहेत. आर्य भाषांच्या तुलनेने कृदन्त त 
हे द्राविड प्रभावाचेच द्योतक आहे. ही प्रक्रिया उतत. अत 
गेली आहे आणि त्याचेही कारण द्राविड प्रभावच र्‍ 
विद्वान लोक मानतात. तिबेट १ 
तिबेटी-चिनी भाषा बोलणारे लोक ब्रह्मदेश, आवर्ण 
ओनाममध्ये राहतात. भारतात या शाखेच्या भाषा 
उत्तर व पूर्व या भागांत बोलल्या जातात. वे-(' ), 
सामान्यपणे भाषांचे दोन मुख्य प्रकार होतात, घेतं प्रर्ती 
प्रत्ययी भाषा व (२) अप्रत्ययी भाषा. प्रत्ययी लोळ वाग 
प्रत्यय यांच्यामुळे आणखी पोटभेद होतात. १" .. त्र रा 
पणे शब्दांच्या पुढे लावण्याची रूढी आहे. परंतु अता की 
या भाषा एखाद्या वेळी शब्दांच्या मध्ये प्रत्यय १ पां. शर्ट ती 
भाषांना आगमप्रधान भाषा म्हणावे, असे श्री. ४... जी 
म्हणतात. आरंभी एखादा शब्द दोन प्रकारांनी रमाणे ग्य 
एक आगमाप्रमाणे व दुसरा उपसर्गाप्रमाणे. केल ह यी 
याने शब्दांत विकृती होते, त्याचप्रमाणे आगम व सर्ग ह 
शब्दांत व त्यांच्या अर्थात विकृती होते, है | उ 
बलादन्यत्र नीयते ' या वचनावरून सिद्ध होते. 


खंड सहावा 


अप्रत्ययी भाषांना सामासिक भाषा असेही म्हणतात. पण 
त्या दोहोंत थोडासा फरक आहे. 

सामासिक भाषेत समास करताना त्यांच्या मुळाशी प्रत्य- 
यांची कल्पना असतेच. प्रत्ययांचा फक्त लोप केला जातो एव- 
ढेच. अप्रत्ययी_भाषेत प्रत्ययांची कल्पना नसून शब्द नुसते एक- 
मेकांपुढे ठेवले जातात. संस्कृत व प्राकृत या भाषांत समास 
करून बोलण्याच्या प्रवृत्तीचा प्रकरषे झालेला दिसून येतो. 
सवयीने समस्त बोलणे हेच व्यस्त बोलण्यापेक्षा सुलभ होते. 

भाषाविज्ञानाची अंगे - भाषेचे विश्लेषण करणे आणि त्या- 
द्वारे काही सिद्धान्त प्रस्थापित करणे म्हणजे भाषाविज्ञान होय. 
भाषेची जडण-घडण, तिचे व्याकरण, कुल, अन्य भाषांशी 
साधर्म्य-वैधर्म्य, भाषेतून ऐतिहासिक व सामाजिक घागेदोरे 
शोधून काढणे, बोलींचे अभ्यास, त्यांचे वर्गीकरण, इ. गोष्टी 
भाषाविज्ञानात येतात. भाषेचे वैज्ञानिक अध्ययन करण्याची 
आकांक्षा भाषाभेदामुळे निर्माण होते. हा भाषाभेद कधी आंत- 
रिक असतो तर कधी बाह्य असतो. आंतरिक भद बोलीभंदातुन 
उत्पन्न होतो, तर बाः4 पेद परकी भाषांच्या संपर्कात उत्पन्न 
होतो. त्यामळे भाषा 7 नावे क्षेत्र विस्तृत होते. भाषाविज्ञान 
हे आता केवळ भाष।शास्त्रापुरतेच मर्यादित राहिलेले नाही ; 
तर अनेक शास्त्रांची मदत घेऊन सांप्रतचे भाषाशास्त्री भाषेचा 
अभ्यास करीत असतात. सांप्रत भाषाविज्ञानाला जी अन्य शास्त्र 
उपकारक ठरली आहेत, ती अशी- कय 

मनोविज्ञान - माणसाच्या सर्वे क्रिया त्याच्या इच्छेतून प्रेरित 
होतात. भाषा ही त्यातच येते. ही इच्छा कशी उत्पन्न होते, 
त्याचे उत्तर मनोविज्ञानाच्या द्वारेच मिळू शकते. मनात विचार 
कसे येतात, मेंदुत त्यांचा संग्रह कसा होतो, कित्येक शब्दांचे 
अनेक अर्थ असूनही विशिष्ट प्रसंगी विशिष्ट अर्थच का उद्‌बो- 
घित होतो, शब्दांचे अर्थ कसे व का बदलतात, ई- प्रश्‍नांची उत्तरे 

साठी भाषाविज्ञान मनोविज्ञानाची मदत घेते. 

समाजशास्त्र - भा 1 हे विचारविनिमयाचे एक साधन आहे. 
विचारविनिमय समाजातच होत असतो आणि समाजच आप॒- 
ल्यातल्या प्रत्येक व्यक्तीवर भाषा लादीत असतो. माणसा छा 
केवळ स्वत:च्या इच्छेने दुसर्‍या व्यक्तींच्या संमतीवांचू 
ताही नवा भाषिक संकेत रूढ करता येणार नाही. भारतीय 
स्त्री पतीला नावाने का हाक मारत नाही, गाय विते पण स्त्री 
बीत नसून प्रसूत होते किवा बाळंतीण होते असे का ? मूल 
वजनदार असल्यास बोलताना त्याची माती जंड' असे का 
म्हणायचे ? बारावा दिवस हा एकच अर्थ. पण जन्मलेल्या 
मुलाच्या बाबतीत त्याला बारसे का म्हणायचे ? आणि मृताच्या 
बाबतीत त्याला बारावे का म्हणायचे! प्रेत जाळण्याच्या 
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भाषा -विज्ञात 


प्रसंगी ज्यांना गोवऱ्या, लाकडे म्हणतात, त्याना मंगल कार्या- 
तल्या होमप्रसंगी अनुक्रमे शुद्धा व इंधने का म्हणायचे ? या 
सर्व गोष्टींचा उलगडा सामाजिक संकेतांच्या आधारेच होऊ 
शकतो. भाषेत अनेक म्हणी व वाकप्रचार रूढ असतात. त्यांपैकी 
बर्‍याच म्हणींचे व वाक्प्रचारांचे मूळ समाजशास्त्रातच शोधावे 
लागते. 

इतिहास - भारतीय भाषांत अरबी, फारसी, इंग्रजी, इ. 
परकी भाषांतील शब्दांचे अस्तित्व मोठ्या प्रमाणात आढळून 
येते. भारतीय भाषांतील परकीय शब्दसंपदा ही गेली हजार 
वर्षे भारताला भोगायला लागलेल्या गुलामगिरीचीच द्योतक 
ठरते. उत्तर प्रदेशातली हिंदी-उर्दू समस्या ही राजकीय इति- 
हासातच निर्माण झाली आहे. बंगाली, मराठी, इ. भाषांमध्ये जे 
ब्रुज भाषेतले शब्द आढळतात, ते इ. स. च्या १६ व्या शतकात 
ब्रुजमंडलात वाढलेल्या वैष्णव धर्माने सबंध देशावर आपला 
प्रभाव गाजवला होता, त्याचे निद्शेक आहेत. 

भूगोल - पहाडी प्रदेश, मरुभूमी, सागरी प्रदेश, इ. ठिकाणी 
भाषेच्या प्रचाराला अनेक अडचणी उत्पन्न होताना दिसतात. 
मैदानी प्रदेशात बोलींची संख्या कमी असते आणि पहाडी प्रदे- 
ज्ञात ती व्यापक दळणवळणाच्या अभावी अधिक असते. भापे- 
तले काही शब्द केवळ त्या त्या भौगोलिक परिस्थितीतूनच 
निर्माण झालेले असतात. 

वाड्मय - भाषा व वाडमय यांचा संबंध अविच्छेद्य आहे. 
वाडळमयाच्या हारेच आपल्याला त्या भाषेच्या प्राचीन स्वरूपाचे 
ज्ञान होते. वाडमय ही एक व्यक्‍्तिनिमित कला असते, तर 
भाषा हे एक समाजोपयोगी साधन असते. विनिमयाच्या द्वारे 
समाज सुरळीत चालावा या प्रयत्नातून भाषा अस्तित्वात येते. 
पण भाषा ही व्यवहाराच्या क्षणिक गरजा भागविण्यापुरतीच 
मर्यादित न ठेवता ती अधिक अर्थवाहूक, आकर्षेक व आदाय- 
पूणे बनविता येते. हा शोध जेव्हा माणसाला लागला त्याच 
वेळी भाषेत वाडुमयाचे बीजारोपण झाले, असे म्हणता येईल. 
पण साहित्यकाराजवळ जी भाषिक सामग्री असते, तिला मर्यादा 
असते. त्या मर्यादेमुळे त्याच्या अभिव्यक्‍तीवर नियंत्रण पडत 
असते. पण हेच नियंत्रण साहित्यकाराला भाषेतून कोणत्या 
नव्या शक्‍ती शोधून काढता येतील, त्याची वाट दाखवीत 
असते. साहित्यकाराच्या अश्या अभिव्यक्तीच्या धडपडीतूनच 
कोणतीही भाषा समृद्ध बनत जाते. 

व्याकरण - व्याकरणाचे शब्दसाधन व वाक्‍्यविचार असे 
दोन मुख्य भाग असतात. शब्दसाधनात अर्थ, काळ, अवस्था, इ. 
कारणांमुळे शब्दांची जी ख्पांतरे होतात, त्यांचे निदशेन 
असते. संज्ञा, सवेनाम, विशेषण व क्रियेची रूपे कशी बनतात, 


भाषा -विज्ञान 


त्यांचा विचार यात येतो. वाक्‍्यविचारात सिद्ध ख्पांचे विवेचन 
असते. वाक्‍्यविचारात वाक्ये आणि वाक्यांचे अंश यांच्यातून 
तक्षा प्रकारे अर्थाचे उद्बोधन होते आणि विभक्तींचा कुठे, कसा 
प्रयोग करावा यांचा विचार येतो. अश्या प्रकारे अनेक भाषांचे 
तुलनात्मक व्याकरण हे तुलनात्मक भाषाविज्ञानाला उपकारक 
ठरते. 

भाषा हा वाक्यांचा समूह असतो. वाक्यात वेगवेगळी पदे 
असतात. त्यांचे विशिष्ट घ्वनी असतात. वाक्यांना आणि पदांना 
काही अर्थ असतो. त्यामुळे भाषाविज्ञानाच्या पुढील चार शाखा 
होतात - (१) वाक्‍्यविज्ञान, (२) पदविज्ञान, (३) घ्वनि- 
विज्ञान व (४) अथंविज्ञान. 

वाक्‍्यविज्ञानात वाक्यांचा परस्पर संबंध, वाक्यातील पदांचा 
परस्पर संबंध, पदांची सापेक्षता, आकांक्षा व सांनिध्य इत्यादी 
गोष्टींचा विचार होतो. पदविज्ञानात पदांचा अर्थसुचक अंश 
कोणता, संबंधसूचक अर्थ कोणता; धातू, प्रत्यय, उपसर्ग, 
इत्यादींचा परस्पर संबंध काय; संज्ञा, क्रिया, विशेषण, इत्यादीं- 
मध्ये परस्पर भेद काय इ. गोष्टींचा विचार येतो. ध्वनिविज्ञानात 
घ्वनी, ध्वनियंत्र, ध्वनींचे विश्‍ळेषण, तसेच त्यांच्या मात्रा, 
आधात, स्वर, ध्वनिविकार, इ. गोष्टींचा विचार येतो. अर्थ- 
विज्ञानात व्यक्ती, भाव, वस्तू, इत्यादींच्या वाचक संज्ञा कहा 
प्रकारे अर्थग्रहण करतात, धातुचा अर्थ एक; पण पदाचा दुस'- 
राच काहीतरी असे का होते, ध्वनी व अर्थ यांचा परस्पर 
संबंध, अर्थामध्ये परिवर्तन; अर्थ संकुचित किवा. व्यापक होणे 
इ. गोष्टींचा अंतर्भाव होतो. 

भाषाविज्ञानाचा इतिहास - भाषाविज्ञानाच्या इतिहासाला 
भारतापासूनच प्रारंभ करावा लागतो. भारतात वेदमंत्रांना 
अद्वितीय महत्त्व आणि प्रामाण्य प्राचीन काळीच प्राप्त झाले. 
वेदवाणी ही दिव्य वाणी समजली गेली. त्या वाणीचे यथातथ्य 
रक्षण करणे आणि ती जशीच्या' तशी पुढील पिढीला' उपलब्ध 
करून देणे, हे काम वैदिकांनी आपले आद्य कर्तव्य मानले. या 
वेदरक्षणाच्या कामासाठीच वैदिकांना अनेक उपाय शोधून 
काढावे लागले. मंत्रांचा पदपाठ आणि क्रम, जटा, घन, इ. 
विकृती त्यासाठीच निर्माण झाल्या. वेदाचा पदपाठ करण्याची 
युक्ती शकल्याने शोधून काढली. ब्राह्मणकालात भिन्न भिन्न 
चरण आणि भिन्न भिन्न शाखा यांत वैदिक संहितांचे अध्ययन 
पदपाठांसाठी संधी, समास आणि उदात्तादी स्वर 
याचा व्यवहार समजण्याची गरज होती. त्यासाठी किक्षाग्रंथ 
४.१ क भाषेचे व्याकरण निर्माण झाले. प्रातिशाख्यांनी 

रि त, उपसर्ग व निपात असे पदांचे चार विभाग 


केल्पिळे आणि त्या प्रत्येकाचे विवेचन केले. निघंटू या नावाने 
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शब्दांची सूचीही तयार केली गेली. अशा प्रकारे सुमारे अडीच 
हजार वर्षापूर्वीच भारतात भाषाविज्ञानाचा पाया घातला गेला. 
पुढे निर्क्‍तकार यास्क जन्माला आला. त्याचे निरुक्त ही 
निघंटूतल्या शब्दांची व्याख्या आहे. यास्काने वैदिक संहितांतून 
उतारे घेऊन निघंटूतल्या शब्दांचा अर्थ स्थापित करण्याचा प्रयत 
केला. अर्थ विज्ञानाच्या विषयात जगामधला हा सर्वांत पहिला 
प्रयत्न आहे. त्याने प्रत्येक नामाची व्युत्पत्ती कोणत्या ना 
कोणत्यातरी धातूवरून सांगितली आहे. रि 
त्यापुढचा काळ पाणिनीचा होय. त्याने व्याकरणसूत्रे रचली. 
त्यांना अष्टाव्यायी असे म्हणतात. पाणिनीने आपल्या चार 
हजार सूत्रांत सार्‍या संस्कृत भाषेला नियमबद्ध केले. धावुपाठ, 
गणपाठ, उणादिसुत्रांचा बराचसा भाग हे त्यानेच तयार बा्गिर 
भाषाविज्ञानाच्या बावतीत आजही जगातले भाषापंडित पा 
नीला श्रेष्ठ मानतात. त्याने आपल्या माहेश्‍वरसूत्रांत 
आणि प्रयत्न यांच्या अनुसारे ध्वनींचे जे वर्गीकरण केले, पी 
ध्वनिविज्ञानात आजही मान्यता आहे. वैदिक व लौकिक संत्र 
भाषेचे त्याने तुलनात्मक विवेचनही केळे आहे. अशा कर्ण 
पाणिनीने ध्वनिविज्ञान, अर्थविज्ञान आणि तुलनात्मक व्या 
यांना वरेच पुढे नेले. नेत. 
कात्यायन आणि पतंजली हे त्यानंतरचे वैयाकरण ९ 
पाणिनीच्या कालापासून त्यांच्या कालापर्यंत भाषेमल ढवा 
परिवर्तने झाली, ती कात्यायनाने आपल्या वातिकांच्या 
दिग्दशित केली आहेत. ध्वनी म्हणजे काय, वाक्याचे 
कोणकोणते होतात, ध्वनिसमूह आणि अर्थ यांच्या मध्ये 
संबंध आहे, इ. महत्त्वपू?ण विषयांवर पतंजलीने आपल्या 
भाष्यात सुंदर विवेचन केले आहे. थोड” 
पतंजलीच्या काळापर्यंत वैदिक भाषेच्या अध्ययनाला उ्याकरण- 
बहुत महत्त्व होते पुढच्या कालात निर्माण झालेल्या € आर्णि 
कारांनी आपले लक्ष लौकिक भाषांवरच केंद्रित केले वाकू 
भाषांचे तुलनात्मक अध्ययन स्थगित झाले. हे अध्यम ताता 
भाषांच्या वैयाकरणांनी फिरून सुरू केले. त्यांनी बररूवी 
प्रकती (आधार) मानून विविध प्राकृतांचे विवरण केले. कार्शार् 
हा अशा विद्वानांपैकी पहिला होय. त्याने आपल्या प्राकतम बिवेर्वरत 
महाराष्ट्रा, शौरसेनी, पैशाची, मागधी, या भाषांचे 
केले आहे. त्यापुढच्या काळात हेमचंद्राने शब्दानुझासत यांव 
व्याकरण लिहून त्यात वर दिलेल्या सर्व संस्कृतोद्भव बा, 
विस्तृत विवेचन केले. मार्कडेयाने आपल्या प्राकृतसरवेस्वात क्रेढे 
विभाषा व अपभ्रंश असे भाषेचे तीन वर्ग स्थापित ब्रांनीदी 
वैयाकरणांव्यतिरिक्‍त साहित्यशास्त्रज्ञ व नैयायिक वयजती 
भाषेचे विवेचन केले आहे. शब्दाच्या अभिधा, लक्षणा व 


महा” 


खंड सहावा 


या तीन शक्‍ती, त्यांचे प्रयोजन, पदार्थ, वाक्यार्थ, स्फोट, इ. 
भाषाविषयक गोष्टींचे दार्शनिक विवेचन झालेळे आहे. र 
युरोपातल्या विद्वानांचे भाषेच्या मूलभूत अभ्यासाकडे लक्ष गेले 
ते इ. स. च्या १८ व्या शतकात. संस्कृत भाषेच्या अध्ययनातूनच 
त्यांना ही प्रेरणा मिळाली. अठराव्या शतकाच्या अखेरीस 
कलकत्ता येथे श्री. विल्यम जोन्स यांने रॉयल एशियाटिक 
सोसायटीची स्थापना केली. जोन्स हा संस्कृत पंडित होता. 
त्यांने संस्कृत भाषा ही ग्रीक व लॅटिन यांना फार जवळची आहे 
आणि तीन्ही भाषांचा मिळून एखादा आदिस्रोत असला पाहिज, 
असा सिद्धान्त सांगितला. अठराव्या शतकाच्या प्रारंभी प्रसिद्ध 
जमन पंडित इलेगेल याने भारतीय भाषा व ज्ञान या विषयावर 
एक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ प्रकाशित केला. संस्कृत व अन्य भाषा यांच्या 
उगमाच्या बाबतीत इलेगेळचे मत असे होते, की भाषेची उत्पत्ती 

भिन्न भिन्न आघारावर झालेली असली पाहिजे. वॉप, ग्रिम व 

रेस्क हे इ. स. च्या १९ व्या शतकातले भाषावैज्ञानिक होत. 

रेस्कचे मत असे होते, की ग्रंथ नसले तरी एखादी जात किवा 
राष्ट्र यांचा इतिहास केवळ त्याच्या भाषेवरून समजू शकतो. 
कालचक्राच्या फेऱ्यात धर्म व कला मोठ्या प्रमाणात बदलतात; 
पण त्या मानाने भाषा स्थिर असते. ग्रिमने प्रतिपादिले, की 
छोट्याछोट्या भाषाही ज्ञानाच्या दृष्टीने महत्त्वपुणे आहेत. 
बॉपने संस्कृत भाषेला विशेष महत्त्व दिले. त्याने धातुप्रक्रिये- 
वैर एक पुस्तक लिहिले आणि त्या पुस्तकानेच भाषांच्या तुलना- 
त्मक अध्ययनाचा पाया घातला गेला. त्याने भाषेचे तीन वग 

केले-- (१ ) धातू व व्याकरणनियम यांनी रहित. रार चिनी 

भाषा. (२) एकाक्षर धातू असलेल्या. उदा० आर्य भाषा ब 

(३) दोन अक्षरी घातू असलेल्या भाषा. उदा० सामी. 

हंबोल्ट हा आणखी एक जर्मन भाषापंडित होय. प त्याने 
सामान्य व यावर सर्वांत पहिला महत्त्वपूण ग्र्य 
लिहिला. तो म्हणतो, की भाषा प्रवाहरूप असून तिचे लक्षण तू 
आणि परवर्ती अवस्थांच्या संबंधातच देता येते. प्रत्यक 
भाषेला एक स्वतंत्र व्यक्तित्व असते. भाषेतून ती बोलणाऱ्या 
जातीचे मनोभाव प्रकट होतात. जगातल्या भाषांची परस्पर 
भन्नता इतकी मोठी आहे, की त्यातून एखादे संतोष प्रद असे 
आकृतिमूलक वर्गीकरण बनवणे अशक्‍य आहे. 

. _ बॉप आणि ग्रिम यांच्या काळात (इ. स. १८५५ च्या 
घुमारास) भाषाविज्ञानाची बरीचशी सामग्री एकत्र झाली होती. 
तिच्यात आर्यपरिवाराचे वेगळे अस्तित्व निचित झाले होते. 

तोपर्यंत जे भाषाविज्ञानाचे संशोधन झाले, त्यात संस्कृत भाषला 
विशेष महत्त्व होते. भाषांची तुळना करताना सामान्य लक्षणावर 
विद्षेष जोर दिला गेला. समकालीन जिवंत भाषांपेक्षा मृत 
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भाषांना अधिक महत्त्व प्राप्त झाले. जीवित भाषांच्या थोड्या- 
बहुत विवेचनात केवळ त्यांच्या प्राचीनपणाचीच लक्षणे शोधली 
जात होती. 

रेप हा ग्रिमच्या समकालीनच होता. त्याने ध्वनिसिद्धान्तावर 
अनेक ग्रंथ प्रकाशित केले. बॉप आणि ग्रिम यांनी भाषेच्या परि- 
वर्तनाकडे मुळीच लक्ष दिले नव्हते. ब्रेड्स्फोडने इ. स. १८२१ 
साली एक ग्रंथ प्रकाशित करून विद्वानांचे त्या गोष्टीकडे लक्ष 
वेधले. रेप आणि ब्रेड्स्फोडं या दोघांनी एकूणच भाषा- 
विज्ञानात नाविन्य आणले. पुढे माक्स म्यूलरने भाषाविज्ञानाला 
दर्शनपदवीला चढवले. त्याच्या कालापर्यंत भाषेचा उद्‌गम, 
विकास, विकासा'ची कारणे, वर्गीकरण, इ. विषयांवर विविध 
विद्वानांनी जे ज्ञान निर्माण केले होते, त्याचा त्याने संग्रह करून 
तो ग्रंथरूपाने जनतेला सादर केला. माक्‍स म्यूलरला एक मोठा' 
टीकाकार भेटला तो व्हिटनी हा होय. त्याने अनेक बाबतींत 
माक्स म्यूलरला खोडून काढले आणि भाषाविज्ञानाचे सुंदर व 
तकंशुद्ध विवेचन केले. 

स्टाइन्‌थाल याने पुर्वेकडील भाषांचे अध्ययन करून सिद्धान्त 
मांडला, की भाषेचे अध्ययन मनोविज्ञानाची मदत घेतल्या- 
वाचून करता येणार नाही. की 

जुन्या पिढीतले लोक भाषाविज्ञानात व्याकरणावर जरुरीपेक्षा 
अधिक भर देत होते. नव्या विद्वानांनी भाषेच्या बोलीरूपाला 
विशेष महत्त्व दिले. त्यांनी बोलींच्या मिश्रणाकडे विशेष लक्ष 
देऊन हे दाखवून दिले, की पदरचना किवा घ्वनिनियम यांमधले 
पुष्कळसे अपवाद बोली व भाषा यांच्या शब्दांच्या परस्पर 
आदानप्रदानातून निर्माण होऊ शकतात. या नव्या विद्वानांनी 
वाक्‍्यविज्ञान या शाखेवरही भर दिला. आजवर तिच्याकडे कुणी 
फारसे लक्ष दिले नव्हते. ब्रुगमन व डेलब्रुक या दोघांनी ही 
दिश्या धरून पुष्कळसे काम केले. पाउलने सामान्य भाषा- 
विज्ञानाच्या सिद्धान्तांचे मौलिक संशोधन करून अनेक ग्रंथ 
लिहिले. ब्रुगमनने आथ परिवाराच्या भाषांतल्या पदरचनेवर 
कित्येक ग्रंथ प्रकाशित केले. 

भारतीय भाषांच्या अम्यासकांत डॉ. रा. गो. भांडारकरांचे 
नाव प्रथम येते. त्यांनी भारतीय भाषाशास्त्राची प्राचीन 
परंपरा न सोडता पाइचात्य पंडितांच्या सिद्धान्तांचे अध्ययन 
केले आणि इ. स. १८७७ मध्ये विल्सन व्याख्यानमालेच्या' 
रूपाने भारतीय भाषांचे शास्त्रीय विवेचन केले. त्याच वेळी 
ट्रम्प काल्डवेळ, बीम्ज, होयरनळे इ. पाचाशचात्य पंडितही 
भारतीय भाषांचा तुलनात्मक अभ्यास करू लागले. 

भारतातील भाषाविज्ञानाचा पाया इ. स. च्या १९ व्या 
शतकात डॉ. ग्रियसंन याने घातला. वयाच्या २३ व्या वर्षी तो 


भाषा-विज्ञान 


सिव्हिल सव्हूंट म्हणून सरकारी नोकरीत दाखल झाला. त्या 
वेळेपासून त्याने आपला फुरसतीचा वेळ भारतातील अनेक 
भाषा व लिप्या यांच्या अभ्यासात सार्थकी लावला. त्याने कित्येक 
ज्ञात व अज्ञात भाषांची व्याकरणेही लिहिली. लिंग्विस्टिक सव्हे 
ऑफ इंडिया हा त्याचा भाषासर्वेक्षणाचा सुप्रसिद्ध ग्रंथ होय. या 
ग्रंथाचे वीस खंड आहेत. त्याने हिंदुस्थानातील भाषांच्या अभ्या- 
सकांना पूर्वपरंपरा तर प्रकट करून दाखविलीच, शिवाय त्या 
त्या भाषेतील अनेक उतारे देऊन नवीन अभ्यासकांना सांगाडा 
निर्माण करून दिला. तसेच त्याने अनेक भाषांच्या घटनेचा अभ्यास 
करून, त्यांची वर्गवारी करण्याचा प्रयत्न केलो. त्याच्या या 
कार्यामुळे हिंदी विश्‍वविद्याल्यांचे भाषाशास्त्राच्या शास्त्रीय 
अभ्यासाकडे लक्ष ओढले गेले. यापुढे प्रत्येक संशोधकावर त्याच्या 

या कार्याची छाप पडणे अपरिहार्य होऊन बसले आहे. 
डॉ. ग्रियसंन याच्या नंतर भारतात अनेक विद्वानांनी अनेक 
भाषांचा संशोधनपूर्वक अभ्यास केला असून, सांप्रतही अनेक 
विद्वान भाषासंश्ोधनाचे कायं करीत राहिले आहेत. त्यांपैकी 
काही विद्वानांची नावे अशी - डॉ. सुनीतिकुमार चटर्जी (वंगाली' 
व पिंगल), डॉ. ना. गो. कालेलकर (मराठी), प्रा. कृ. पां. 
कुलकर्णी (मराठी), सर्वश्री अ. का. प्रियोळकर व वि. बा. 
प्रभुदेसाई (कोकणी), भोलाशंकर व्यास (संस्कृत) , डॉ. रघुवीर 
(संस्कृत व हिंदी), राहुल सांकृत्यायन (दख्खनी हिंदी), जग- 
दीश प्रसाद (पिंगल), रामेश्‍वरप्रसाद अग्रवाल (वृंदेली) , 
घीरेत्तद्र वर्मा (ब्रज), केलाशचंद भाटिया (ब्रज भाषा व खडी- 

बोली) इत्यादी. । 

भाषा आणि पोटभाषा - भाषा ही अधिक व्यापक स्वरूपाची 
संज्ञा असून, पोटभाषा या संज्ञेने एखाद्या बोलीचे सूचन होते. ही 
बोली कोणत्या तरी भाषेची असते. अमुक ठिकाणची बोली 
किवा अमुक वर्गाची बोली ही पोटभाषा आहे, असे केवळ 
म्हणून चालणार नाही. ती अमक्यातमक्‍्या भाषेची पोटभाषा 
आहे, असे सांगावे लागते. पोटभाषा ही बोलण्यातच वापरली 
जाते आणि लेखनासाठी तिचा वापर होत नाही. त्या दृष्टीने 
ती गोण किवा दुय्यम प्रतीची असते. पोटभाषा निर्माण होण्याची 
कारणे दोन संभवतात - (१) एका विस्तीर्ण प्रदेशात बोलली 
जाणारी व बऱ्याच प्रमाणात एकरूप असणारी बोली कालांतराने 
त्या प्रदेशाच्या वेगवेगळ्या भागांत कमीअधिक प्रमाणात बदलते. 
अशा स्वाभाविक परिवर्तनाने होणाऱ्या भाषेच्या वेगवेगळया 
रूपांना प्रादेशिक बोली किवा पोटभाषा म्हणता येईल. या पोट- 
क यावत बऱ्याच दुर गेल्या किवा त्यांच्यांतळे भेद 
तप पसा पाटभाषांतून संबंधित परंतु परस्पर 
होण्याची रकक्‍्यता असते. (२) मुळात 
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जवळजवळ सारख्या स्वरूपाची एखादी भाषा बोलणाऱ्या 
लोकांच्या टोळया एखाद्या विस्तृत प्रदेशावर आक्रमण करतात. 
आणि त्या प्रदेशाच्या वेगवेगळ्या भागांत स्थाधिक होतात. 
पुष्कळदा म त्यांचे परस्परांशी नीट दळणवळणही राहत 
त्यामुळे त्यांच्या बोली भिन्न मार्गाने परिवर्तन पावतात आणि 
अशा प्रकारे निर्माण झालेळे स्थानिक भेद वैशिष्टयपूर्ण बनतात. 
त्या भागातील मूळ रहिवाशांचा संपक हाही त्या वैश्षिष्ट्याला 
कारणीभूत ठरतो. 

पोटभाषानिमितीचा आणखी एक प्रकार डॉ. ना. गो. कालेल” 
कर यांनी सांगितला आहे, तो असा- 

पुष्कळदा काही कारणांमुळे एकमेकांच्या साल्निध्यात 
सहजीवनाच्या तत्त्वाचा स्वीकार कराव्या लागणाऱ्या 
भिन्नममाषिक समाजांपैकी एक समाज स्वतःची भाषा 
आपल्या शेजारच्या समाजाची भाषा स्वीकारतो. स्वतःची *. 
भाषा आणि नंतर स्वीकारलेली नवी भाषा अशा दो. 
या समाजाला सुरुवातीच्या संक्रमणकाळात बोलाव्या लागताट क 


काही काळानंतर तो या नव्या भाषेचाच पुर्णपणे वाप" त; 
षा हीत? 
काही 


घेऊन 
दो 
टाकूर्त 


लागतो. पुढील पिढीत तर ही नवी भाषाच मातूभ 
पण असा स्वभाषेचा त्याग होण्यापूर्वी जुन्या पिढीच्या ह करर 
भाषिक सवयी या नव्याने आत्मसात केलेल्या भाषेत अव मुळ 
तात आणि तिचे रूप काही बाबतीत बदलून टाकतात र. 
ज्यांची ती परंपरागत भाषा आहे, अश्या समाजांच्या त ह तयी 
तिचे रूप आणि ज्याने ती नव्याने स्वीकृत केली होई आमा 
समाजात झालेले तिचे रूप या दोहोंत एक ठळक 
होते. या दुसर्‍या रूपाला मूळ रूपाची पोटभाषा कारल्याची 
येईल. अशा रीतीने स्वभाषा टाकून परभाषा 
उदाहरणे इतिहासात पुष्कळ आहेत. विक, 
श्री. कर. पां. कुलकर्णी पोटभाषेच्या व्याप्तीसंबँध 
भेदासंबंधी लिहितात, ते असे- तेपणा शि 
पोटभाषेमुळे तिच्या मायभाषेला बिलकुल कम. दोरगे 
नाही. उलट पोटभाषा मायभाषेचे सत्त्व पोसते क त 
अन्वर्थक शब्दांची ज्या वेळी मायभाषेला उणीव भा 
वेळी पोटभाषा ती दूर करू शकते. गदा चार्शती 
पोटभाषांनी किती क्षेत्र व्यापावे, त्याला काही मस 
येत नाही. ती बोलणार्‍यांची संख्याही अमुकच अस र 
असाही निर्बंध ठरविता येत नाही. नेपाळात व ः वी€ 
आसपास पोटभाषांचा इतका बुजबुजाट आहे, की षांबे ति 
भाषेचे क्षेत्र काही कुटुंबांपुरतेच राहिले आहे. पोटभ टमेद बर होवरध 
कालिक, गण, लिंग, वय, संस्कृती, इ. आणखी को 1 
मराठीपुरते सांगायचे तर वऱ्हाडी, खानदेशी, कोकण 


खंड सहांवा 


देशावरची, इ. प्रांतिक भेंद होत. यादव, बहामनी, शिव, पेशवे 
किवा वर्तमानकालीन भाषा हे कालिक भेद होत. लोहार, 
चांभार, महार, ब्राह्मण, मराठे, इ. गणांच्या भाषा हे गणभेंद होत. 
बोली - वर वणिलेल्या भारतीय भाषांत १९६१ च्या जन- 
गणनेनुसार १६५२ बोली चार भाषाकुलांमध्ये वर्गीकृत केल्या 
गेल्या आहेत. त्यांची वर्गेवार नावे अशी- व 
आग्नेय भाषापरिवारा'्या मोन-ख्मेर शाखेत ७व मुंडा शाखत 
५८ मिळून ६५ बोली आहेत. खासी भाषेच्या जयंतिया व प्रार 
अद्या दोन बोली आहेत. खेरवरी भाषेच्या अंतर्गत संथाली, 
मुंडारी, हो, भूमिज व गदब अश्या बोली आहेत. मकारी, मिरघा, 
बदरी, लोढा, निकोवारी व कोल या बोलीही मुंडा श्ाखेच्याच 
आहेत. तिबेटी-चिनी भाषावर्गात २२६ बोली आहेत. तिवेटी- 
भोटिया वर्गात ३३ बोली असून, त्यांमध्ये भोटिया, बाल्टी, 
भूटानी, लाहुली, स्पीती व कागेती या प्रमुख आहेत. हिमालय 
वर्गातल्या २४ बोलीत मलानी, कसी, कनौरी, राई, टारमग या 
प्रमुख आहेत. नेफा वर्गात २४ बोली असून, त्यांमध्ये आका, 
हासो, दपका, अबोर, मीरी, मिश्मी या प्रमुख आहेत. आसाम- 
वर्मी शाखेच्या बोडो वंशात ४० बोली असून, त्यात कचारी, 
दिमासा, गारो, त्रिपुरी, मिकिर, राबूभा या प्रमुख आहेत. नागा 
वर्गामध्ये ४७ बोली असून, त्यात कोन्याक, आओ, अंगामी, 
सेमा, टांगखूल या प्रसिद्ध आहेत. कूकी-चिन वर्गात ६९ 
बोली असून, त्यात मणिपुरी, विशुनपुरिय 1, वैते, खोंगजई, 
हालम, कूकी या प्रमुख आहेत. वर्मा वर्गाची मोघ ही प्रमुख 
बोली त्रिपुरामध्ये बोळली जाते. 
द्राविड भाषाकुलात १६१ बोली 
भाषेच्या येरकुल, कैकाडी, खोखा, इरूला, 
बोली असून, त्यांत 


गोल्या, डोमरा, बदगा, सालेवारी, बेराडी या ह आहेत. 
मोंटाडेत्यी, 


आहेत. त्यांमध्ये तमिळ- 
पट्टापू या प्रमुख 
वडारी, गोलरी, 


कोरचा या प्रमुख आहेत. मलयाळमच्या 


त्यात येरवा, पनिया, नागरी, कोडगी, टोडा, कोटा या प्रमुख 
सौरिया, गोडी, कुर्ई, 


आहेत. याव्यतिरिक्त घांगरी, नागेसिया, गाला 
खोंड, कोया, पार्जी, कोडांनी, कोंडा, डोरळी, भाया, प, 
माने, नइकी, याही द्राविड समूहाच्याच बोली आहेत. वरी 

दरद वर्गातल्या शिना भाषेच्या गिलयिती, किस्टवारी, पोंगुली, 
भुजवाळी व सिराजी या बोली विदोष उल्लेखनीय आहेत. 

सिंघ क्षेत्रातल्या लहेंदा भाषेच्या १४ बोली असून, त्यांत 
मुलतानी, पुच्छी, कच्छी, या प्रमुख आहेत. मराठीच्या ६५ 
बोली आहेत. त्यांत कोकणी, कुडुवी, हळवी, कामारी, कटीया, 
कटकारी, ठाकरी, करहंडी, मिरगानी, भंडारी, दक्षिणी कोकणी, 
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उत्तर कोकणी, वबाणकोटी, दमणी, घाटी, मावळी, संगमेश्‍वरी, 
आगरी, धनगरी, कुणवी, कोळी, कातकरी, वारली, भिल्ली, 
चित्तपावनी, कुडाळी, वऱ्हाडी; रायपुरी, अहिराणी, डांगी, 
या प्रमुख बोली आहेत. 

ओडिसाच्या २४ बोलींमध्ये भमी, भुड्या, रेल्ली, पइडी, 
कटकी, गंजामी, संभलपुरी, इ. उल्लेखनीय आहेत. बंगाली 
भाषेच्या अंतर्गत १५ बोली असून, त्यांत चकमा, किसनगंजिया, 
राजवंशी, सराकी इ. प्रमुख आहेत. 

हिंदी क्षेत्राच्या बिहारी वर्गात २५ बोली असून, त्यांत भोज- 
पुरी, मैथिली, मगही, सिराजपुरी, अवघी, छत्तीसगढी, बघेली, 
सरगुजिया, कोरिया, ग्वारो व लरिया या प्रमुख आहेत. 

पढ्चिमी हिंदी क्षेत्रात खडी बोली, बांगरू, ब्रज, कनौजी, 
बुंदेली, या प्रमुख आहेत. राजस्थानी भाषेच्या अंतर्गत ७१ बोली 
असून, त्यांत बगरी, बंजारी, दूंढाढी, लमाणी, गोजरी, हाडौती, 
खैसरी, मालवा, मारवाडी, नेवाडी, शेखावाटी, निमाडी, इ. 
प्रमुख आहेत. भिल्ली भाषेच्या २६ बोली असून, त्यांत बारेल, 
भिलाली, भिलोडी, गमती, गावित, कोकना, बागडी, पावरी, इ. 
प्रमुख आहेत. पहाडी वर्गाच्याअंतर्गंत ८९ बोली असून, त्यांत 
भद्रावही, सिरमौरी, भरमौर, मंडेआली, चमेआली, सुरही, जौन- 
सारी, कुलुई, नेपाळी, कुमाउनी व गढवाली या प्रमुख आहेत. 

गुजरातीच्या २७ बोली असून त्यांत घिसाडी, कोलची, 
पारसी, सौराष्ट्री, गामडीया, चरोतरी व काठियावाडी या 
प्रमुख आहेत. । 

पंजाबीच्या २९ बोली असुन, त्यांत बिलासपुरी, डोगरी, 
कांगडी, राठी, जालंघरी, फिरोजपुरी, पट्टियानी व मांझी या 
प्रमुख आहेत. 

भाषा व संस्कृती - मनुष्य हा समूहजीवी प्राणी आहे. हे 
समूहजीवन यशस्वी होण्यासाठी त्याला काही नियम पाळणे 
आवड्यक असते. उदा० काही ठराविक बाबतीत सर्वांनी शक्‍य 
तितक्या सारख्या रीतीने वागणे. अशी वागण्याची सवय प्रत्येक 
व्यक्तीत असल्यामुळे समाजातील सर्वे व्यवहार सुरळीत चालू 
शकतात. अशा अनेक सवयी म्हणजे सामाजिक संस्था होत. या 
सर्वांतली एक प्रमुख संस्था म्हणजे भाषा. मागच्या पिढ्यांतले 
ज्ञान व अनुभव भाषेमुळे पुढच्या पिढीपर्यंत येऊन पोचतो आणि 
ते ज्ञान व ते अनुभव मिळविण्यासाठी पुन्हा प्रयत्न करण्याचे 
टाळता येणे शक्‍य होते. त्यामुळे पुढच्या पिढीला ज्ञानात नवी 
भर घालता येते. म्हणूनच भाषा हे मानवी प्रगतीचे एक 
सर्वश्रेष्ठ साधन मानले जाते. 


अनुभव व्यक्‍त करणे, जुने ज्ञान नव्या पिढीपर्यंत पोचविणे, 


नवे ज्ञान शोधून त्याचा संचय करणे, या गोष्टी समाज- 


भाषाविज्ञान 


जीवनाला आवदयक आहेत. ज्ञानगंगेचा प्रवाह अखंड चालू ठेव- 
ण्याची आणि समाजजीवन प्रगतिशील बनविण्याची कामगिरी 
भाषेला पत्करावी लागते. 

म्हणूनच जीवनातल्या व्यवस्थित, आवश्यक व सर्वांना मान्य 
अश्या सवयींचा आविष्कार करणारी संस्कृती आणि मानवी 
जीवन व त्याची सर्वे अंगे श्रृतिगोचर करणारी भाषा, या दोन 
गोष्टी अविभाज्य आहेत. संस्कृती ही परिवर्तनशील असते. 
सामाजिक मूल्ये बदलतात, जीवनाच्या सवयी बदलतात, जगणे 
कमी अधिक तौत्र होते आणि या व अज्याच अनेक कारणांमुळे 
संस्कृतीत वदल होत असतो. हा बदल सामान्यपणे मंद गतीने 
होतो; पण युद्ध म्हणजे सत्तेचे वचेस्व, स्थलांतर, निर्वासन, इ. 
गोष्टींमुळे संस्कृतीतला वदळ झपाट्याने घडून येत असतो. या 
सर्व परिवतंनाचे चित्र भाषेतून प्रकट होत असते. कारण जीवन 
आणि जीवनाचे विशिष्ट रंग आणि प्रवृत्ती यांना व्यक्‍त स्वरूप 
देण्याचे काम भाषेला करावे लागते. या दृष्टीने भाषा ही संस्क्- 
तीची वाहक ठरते. एखाद्या समाजाविषयीची कितीही माहिती 
आपण मिळविली, त्याच्या जीवनाचे कितीही दीर्घ कालपर्यंत 
निरीक्षण केले, तरीही त्याची भाषा शिकून त्या समाजाच्या 
लोकांत अल्पकाळही मिसळल्याने जे ज्ञान आपल्याला होईल, 
त्याची किमत कितीतरी पटीने मोठी असते. 

स्वभाषेचा अभिमान ही फार स्वाभाविक गोष्ट आहे. विशे- 
षत: ज्या लोकांची भाषा ही केवळ एक व्यवहारसाधन नसून 
समाजाच्या बौद्धिक आणि कलाविषयक प्रगतीचे प्रदर्शन घडवि- 
णारेही साधन असते, त्या लोकांना स्वभाषेवर होऊ पाहणारे 
आक्रमण, तिची हेळसांड आणि तिचे दैन्य मुळीच खपत नाही. 
कारण भाषेच्या र्‍हासावरोबर समाज म्हणून स्वत:ला अस- 
लेल्या स्वतंत्र अस्तित्वाचा आणि भाषेत साठवून ठेवलेल्या 
कलात्मक आणि बौद्धिक भांडाराचा नाश त्यांना समोर दिसत 
असतो. 

कोणत्याही संस्कृतीचे स्वरूप कसकसे बदलत गेले, ते तिचे 
वाहून म्हणून वापरण्यात येणाऱ्या भाषेच्या इतिहासावरून 
कळून येते. विशेषत: कोणत्याही जीवनक्षेत्रातील शब्दसंपत्तीचा 
विकास अथवा ऱ्हास या वाबतीत मार्गदर्शक होऊ शकतो. कित्ये- 
कदा भाषेत नवे शब्द येतात. कित्येकदा जुन्या शब्दांना नवे 
अर्थ प्राप्त होतात. संलग्न कल्पना प्रचारातून गेल्यामुळे काही 
अर्यांचा लोपही होतो. 

जीवनातले काही अनुमवही कायमचे नष्ट होतात. भाषा 
आणि साहित्य नसेल, तर हे कत्ते होते ते समजणार नाही. 
त किक, साधन उपलव्व आहे, म्हणूनच तत्कालीन 

कृतक जीवन कसे होते, ते आपण जाणू 
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शकतो. प्राचीन इतिहास किवा जनजीवन जाणण्याच्या कामी 
प्राचीन उत्वनित अवशेषांचाही उपयोग होतो हे खरे; पण 
त्या अवशेषांचे अर्थ लावणे हे जरा कठीणच होते. त्या माता 
भाषिक पुरावा अधिक स्पष्ट व उपयुक्‍त असतो. भाषेचे अश्रा 
प्रकारे सांस्कृतिक महत्त्व सांगताना श्री. कालेलकर लिहिता ब 
वास्तव विश्‍व आणि व्यक्तिजीवन यांना ध्वनिरूप संकेतांनी प 
उन्हा साकार करणारी भाषा ही एक शक्‍ती आहे. ल. 
प्रतिसृष्टी निर्माण करणारी ही शक्‍ती विनिमयासाठी वाद 
येते आणि अशा रीतीने ज्या साधनांच्या आणि संस्थांच्या 
आधारे समाजजीवन चालले आहे, त्यांचा एक प्रमुख ध 
बनते. जीवनातल्या इंद्रियग्रा ह्य अनुभवांना श्रुतिगोचर रूप त्यांना 
आल्यामुळे भिन्नभिन्न व्यक्‍तींमधले अंतर दूर करून त्य ह... 
जवळ आणू शकते, एवढेच नव्हे तर त्यांना सहकार्यक्षम वि. 
शकते. हे सहकार्यच समाजजीवनाचा पाया आहे. [ सा. म व्ल 
म. भा. उ. वि.; भाषा आणि संस्क्रृति - श्री. ना. गो. 6 
केर, १९६२; भाषा : इतिहास आणि भूगोल, श्री, काठे, 
केर, १९६४; भाषा - विज्ञान, श्री. इयामसुंदरदास, १ ग 
भारतीय बोल्यिं- श्री. भगवानदीन मिश्र ; अ. च. को.] 
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भाष्य ए प्रंथप्रकार. याची व्याख्या अशी- ण 
._ _ तया वर्ण्यते इति ' << (एखाद्या विषया हेमचंद्र 
शवक वर्णन करणे म्हणजे भाष्य होय (श. क.)' थैप्रपर्श' 
निराळी एक व्याख्या दिली आहे, ती अशी- ' सूत्रोक्ता_ व्य 

कम्‌ ' > सुत्रात सांगितलेला अर्थ विस्ताराने सांगणे म्हणण 
होय. भरताची इलोकबद्ध व्याख्या अशी - 
सुत्रार्थो वष्यंते यत्र वाक्ये: सुत्रानुसारिभिः । 
स्वपदानि च वण्यंस्ते भाष्यं भाष्यविदो विदुः !। स्पष्ट कदा 
अर्थ - सूत्रानुसारी वाक्‍्यांनी जिथे सूत्राचा अथे ह्पष्टीकर्र 
जातो आणि कर्ता ज्यात प्रत्येक पदाचे स्वत:चे 
करतो, त्याला भाष्यवेत्ते भाष्य असे म्हणतात. असेट 
तात्पर्य असे की सूत्रग्ंथात जो विषय प्रतिपादिळेला 
त्याचा परामर्श घेऊन त्याचा अर्थ व त्याची व्याप्ती बरगिबे्ल्यी 
करणे. असा भाष्य शब्दाचा अर्थ होतो. सूत्रांत एला त्या 
विषयाला धरून भाष्य करायचे असले, तरी तो. साध्याती 
स्वत:चे विवरण व उदाहरणे देण्याचे स्वातंत्र्य असते. व्या) 
सूत्रांचा संदिग्धपणा जातो, विषय स्पष्ट होतो आणि 
त्यावर अधिक प्रकाश पडतो. > तोकडी 9 
भाष्ये मुख्यत्वे सूत्रग्रंथांवर झालेली आहेत. सूत्रे पक्या १ 
संक्षिप्त असतात. त्यामुळे त्यांतला प्रतिपाद्य क र्त 
काला अनेक ठिकाणी दुर्बोध होतो. ही दुर्बोधता न 


खंड सहावा प्‌ 


मूळ ग्रंथ अर्थाला सुलभ व्हाव्रा, यासाठी भाष्ये निर्माण झाली. 
ग्रंथगत विषय, संशय, पूर्वपक्ष, उत्तरपक्ष व सिद्धान्त अशा पाच 
प्रकारांनी भाष्याची मांडणी करायची असते. भाष्यवाडमयाचे 
मूळ वेदांगापर्यंत पोचते. यास्काचे निरुक्त हे वेदांगांतील निघंटू- 
तल्या पदांचे भाष्यच होय. पाणिनीच्या व्याकरणसूत्रांवर 
पतंजलीने केलेले भाष्य हे पहिले व अत्यंत महत्त्वाचे भाष्य 
समजले जाते. भाष्य कसे असावे, याचा तो एक आदरच आहे. 
म्हणूनच त्याला महाभाष्य ही गौरवाची संज्ञा लाभली आहे. 
तत्त्वज्ञानाच्या विभागात जैमिनीय सूत्रांवर शवरस्वामीचे भाष्य 
हे पहिले भाष्य होय. त्याला शावर भाष्य म्हणतात. हे विवेच- 
नाच्या दृष्टीने सुसंगत, पद्धतशीर ब मुद्देसूद आहे. वर 
सांगितल्याप्रमाणे विषय, संशय, ई. पाचही प्रकारांनी त्यात 
विवरण केलेले आहे. इ. स. च्या ४थ्या शतकात द्ेनावरची 
आणखी तीन भाष्ये निर्माण झाली. वात्स्यायनाने गौतमसूत्रावर 
विस्तत भाष्य रचले; पक्षिलस्वामीने न्यायभाऱ्य लिहिले आणि 
प्रशस्तपादाने कणादसूत्रांवर भा्य केले. सांख्यदशेनावरील 
अधिकृत भाष्य म्हणजे गौडपादाचे भाष्य होय. हे ईश्‍वरकृष्णाच्या 
सांख्यकारिकांवर आहे. ब्रह्मसूत्रांवर भाष्य लिहिणारे पहिले 
भाष्यकार द्य शंकराचागे दोतळरगांच्या नंतर निवारक, मध्व, 
वल्लभ, रामानुज, ज्ञानभिक्षू, भास्कर, इ. भाष्यकार निर्माण झाले. 


नवे स्मृतिग्रंथ निर्माण होण्याची परंपरा खंडित झाल्यानंतर 


ही [1 शतकात स्मात आ, रने 


ग्रंथनिविष्ट करण्याचे कार्ये अनेक भाष्यकारांनी व यामळे 
केले. त्यांनी मळ ग्रंथांचे प्रामाण्य न डावलता धर्मसूत्रांतल 


आणि स्मृत्तिग्रंथांतल्या वचनांचा अथ ल त वती ० 
रूप असा लावला आहे. [४ वे. क. सू.) ७.0"! मेथडॉलॉजी 


भास 


व्राह्मण होता, असे 
नाटकांतून ब्राह्मणधर्म व ब्राह्मणप्रण 


विशेष प्रेम दिसन येते. भास हे त्या 

्े उत्तर कुठलातरी 
तेही संभजावला माग गाहीः तो उत मारता लोण 
असावा. कारण त्याच्या नाटकांत लल प) 
पताणाह' आडळंतशी 114 का क ने हो हिलेला दिसतो 
भारतीयच आहेत. उत्तर भारत त्याने प्रत्यक्ष पाहि” * 


त्या मानाने त्याचे द. भारताचे ज्ञान तोकडे व रामायण-महा- 
भारतापुरते मर्यादित आहे. की 


< री न सैन्य, दंहर्‍युद्ध, इत्यादींची वर्णने 
रांजपासादे बैवशरे पशिष्यीत 2 ड् 


१९ 


सास 


तो प्रत्यक्ष पाहिल्यासारखी तपशीलवार करतो. श्रीमंत व 
प्रतिष्ठित लोकांचा सहवासही त्याला मिळाला असावा, ही गोष्ट 
त्याच्या चारुदत्त नाटकावरून कळते. त्याच्या नाटकांच्या भरत- 
वाक्यात * राजसिंह: प्रशास्तु न : ' च राजसिंह आमचे रक्षण 
व पालन करो, असा एक चरण नेहमी असतो. यावरून कोण्या 
राजसिंह नामक राजाचा त्याला आश्वय असावा, असे वाटते. 
भास हा चतुरस्र विद्वान होता. वेद, इतिहास-पुराणे, कथा-गाथा ; 
तसेच धर्म, अर्थ, राजकारण, साहित्य, इ. शास्त्रांचे त्याने बरेच 
अध्ययन केले होते. तो स्वभावाने नग्न आणि विनोदी होता. 
राम-कृष्णांवर त्याची प्रगाढ भक्‍ती दिसते, त्यावरून तो वेष्णव 
असावा, असे वाटते. त्याचे कौटुंबिक जीवनही सुखपूर्ण होते, असे 
समजायला हरकत नाही. 

एकदा त्याची सवे नाटके कोणीतरी अग्नीत टाकली. अग्नीने 
ती भस्मसात केली; पण स्वप्नवासवदत्त हे नाटक मात्र जाळले 
नाही. त्यावरून भासाला ज्वलनमित्र अश्ी उपाधी मिळाली 
होती. 

भासनाटकचक्र - भासाने एकूण १२ नाटके लिहिली. भास- 
नाटकचक्र या नावाने त्यांचा उल्लेख मिळत असे. पण त्याच्या 
प्रती मात्र उपल्ब्ध नव्हत्या. इ. स १९१० साली श्री. टी. 
गणपतिशास्त्री हे विद्वान संशोधक पूर्वीच्या त्रावणकोर संस्थानात 
ग्रंथांचे संशोधन करीत असता पद्मनाभपुराजवळच्या मनलिक्कर 
मठात त्यांना भासाची तेराही नाटके एकसमयावच्छेदे हस्तगत 
झाली. ही नाटके त्यांनी त्रिवेंद्रम संस्कृत ग्रंथमालेत छापून 
प्रसिद्धही केली. त्यांचा क्रमाने परिचय असा - 

(१) प्रतिमा - यात रामवनवासापासून रावणवधापर्यंतची 
कथा वाणित आहे. अयोध्येच्या मृत राजांच्या प्रतिमा देवकुलात 
स्थापित केल्या जात होत्या. मातुल्गृहाहून अयोध्येला आलेल्या 
भरताला नगराच्या बाहेर देवकुलात दशरथाची प्रतिमा दिसली 
व त्यावरून आपला बाप मृत झाला, असे त्याला समजले. 
यावरूनच कवीने नाटकाचे नाव प्रतिमा असे ठेवले. 

(२) अभिषेक - या नाटकात रामायणातल्या किष्किधा, 
सुंदर व युद्ध या कांडांची कथा वणित आहे. 

(३) बालचरित - यात श्रीकृष्णजन्मापासून कसवधा- 
पर्यंतची कथा वणित आहे. भागवत पुराणाच्या आधारे कवीते 
हे नाटक लिहिले असावे. 

(४) पंचरात्र - महाभारतातल्या काही व्यक्‍तींना धरून 
कवीने एक कल्पित कथा या नाटकात मांडली आहे. एका यज्ञ- 
प्रसंगी दुर्योधनाने द्रोणाचार्याला तो मागेल ते दान देण्याची 
प्रतिज्ञा केली. द्रोणाने पांडवांना अर्धे राज्य दे, असे दुर्योधनाला 
सांगितले. त्या वेळी पांडव वनवासात होते. दुर्योधनाने शकु- 


भास 


नीशी सल्लामसलत करून द्रोगाला अक्यी अट घातली, की जर 
पाच रात्रीत पांडवांचा पत्ता लागला, तर मी त्यांना अर्धे राज्य 
देईन. द्रोणाने प्रयत्न करून ठरल्या मुदतीत पांडवांचा पत्ता 
लावला आणि दुर्योधनाने त्यांना अर्धे राज्य दिले. 

(५) मव्यमव्यायोग - बकासुराच्या तावडीतून भीमाने एका 
ब्राह्मण कुटुंबाला वाचवल्याची कथा महाभारतात आहे. त्याच 
धर्तीवर घटोत्कच नावाच्या राक्षसापासून भीमाने एका ब्राह्मण- 
पुत्राला वाचवळे, असा कथाभाग या नाटकात वणित आहे. 
हिडिवा ही भीमाची पत्नी. ती शेवटी भीमाला भेटते व तिचा 
पुत्र तो आपलाच पुत्र असे भीमाला कळून येते. 

(६) दूतवाक्य - महाभारतातल्या कृष्णशिष्टाईवर है 
नाटक आधारलेले आहे. ] 

(७) दूतघटोत्कच - भारतीय युद्धात अभिमन्यूचा वध 
झाल्यावर श्रीकृष्ण घटोत्कचाला दूत बनवून धृतराष्ट्र व दुर्यो- 
धन यांच्याकडे पाठवतो, अशी कथा यात वणित आहे. अभि- 
मन्यूच्या मरणाने पांडवांना जसा शोक झाला, तक्मीच अवस्था 
या युद्धात तुमचीही होईल, असा संदेश घटोत्कचाकरवी कृष्णाने 
त्यांच्याकडे पाठविला आहे. 

(८) कर्णभार -ब्राह्मणरूप घेऊन इंद्र कर्णाकडे कवच- 
कुंडले मागायला आला व कर्णाने ती त्याला दिली, ही कथा 
यात वणित आहे. 

(९) ऊरुभंग - दुर्योधनाच्या नाट्यमय मृत्यूवर आधारलेली 
ही एक एकांकिका असून, तिच्यात शेवटी दुर्योधनाची मृत्युपुर्व 
पइचात्तप्त अवस्था प्रभावीपणे चित्रित केली आहे. 

(१०) स्वप्नवासवदत्त -याला स्वप्ननाटक असेही म्हणतात. 
हे नाटक कौश्यांबीचा राजा उदयन याच्या कथेवर आघारलेले 
आहे. यौगंधरायण नावाचा उदयनाचा मंत्री होता. राजाची 
राणी वासवदत्ता ही लावाणक वनात जळून मेली, अशी खोटी 
वार्ता योगंधरायण प्रसृत करतो व तिला वेगळ्या वेषात मगध 
राजकन्येजवळ ठेवून देतो. पुढे यौगंधरायणाच्याच मुत्सहदे- 
गिरीने मगधराज दर्शक याची बहीण पद्मावती हिच्याशी उद- 
यनाचा विवाह होतो. पद्मावतीच्या शयनगृहात झोपी गेलेल्या 
उदयनाला स्वप्नामध्ये वासवदत्ता दिसते. ते स्वप्न लगेच प्रत्य- 
क्षात उतरून वासवदत्तेची व उदयनाची भेट घडून येते. या 
नाटकात भासाने विशुद्ध प्रेमाचे सुंदर चित्र रेखाटले आहे. 

(११) प्रतिज्ञायौगंधरायण - यातही उदयनकथेचा प्रपंच 
आहे. ही कथा स्वप्नयासवदसमधल्या कथेच्या पूर्वीची आहे. 
अवंतीचा राजा' महायिन हा नकली हतींच्या साहाय्याने उदय- 
नाळ कंद करून आपल्या राज्यात नेतो. सिथे त्याला राज- 
झुमारी वासवदत्ता हिचे दन घडते. तो तिला वीणावादन 


पदत 


भारतीय संस्कृतिकोर 


शिकवू लागतो. त्यातून दोघांचे प्रेम जमते आणि मग योगंध- 
रायणाच्या मदतीने उदयन वासवदत्तेला घेऊन केदेतून पळून 
जातो. 

(१२) अविमारक - हे नाटक एका लोककथेवर आधार- 
ठेले आहे. अविमारक हा यातील नायक होय. त्याचे व कुंति” 
भोज राजाची कन्या कुरंगी हिचे परस्पर प्रेम, हा या नाटकांचा 
विषय आहे. व 

(१३) चारुदत्त - उज्जयिनीचा सार्थवाह चारुदत्त व वसंत- 
सेना नावाची गणिका यांच्या प्रेमावर हे नाटक आधारलेले 
आहे. ही अमर कथा पुढे शूद्रकाने पल्लवित करून मृच्छकटिक 
नावाचे नाटक लिहिले. 

ही नाटके भासाची नसुन दुसर्‍या कोणातरी अनामिक 
कवीची आहेत, असे म्हणणार्‍या विद्वानांचा एक पक्ष आहे; पण 
सर्वे नाटकांचे अंतर्वाह्य परीक्षण करून ही नाटके भासाचीच 
आहेत, असे बहुतेक पंडितांनी ठरविले आहे. 

भासकवी रसपरिपोष चांगल्या प्रकारे करतो. त्याचे 
संवादही खुसखुशीत व गतिमान असतात. जागोजागी तो ति 
चित्रेही यथार्थपणे रंगवितो. निसर्गामधले रात्र, अंधार व चांदण 
हे विषय त्याचे विशेष आवडते दिसतात. याविषयीची कल्पता* 
रम्य वर्णने असलेले चारुदत्त नाटकातले पुढी दोन इलोक उदा" 
ह्रणादाखल सांगता येतील -- 

लिस्पतीव तमो$ड्गानि वर्षेतीवाळ्जनं नभः । 
असत्पुरुषसेवेव दृष्टिनिष्फलतां गता ।। 
व (चारुदत्त ११४ ) 
अर्थ - जणू अंधकार अवयवांना लिंपून टाकीत आहे. आकार्स 
जपू काजळ वर्षेत आहे. अश्या या प्रसंगी दष्टी दुर्जनांच्या 
प्रमाणे निष्फळ बनली आहे. न 
उदयति हि शश्नाडक: क्लिन्नखर्जूरपाण्डु- 
युवतिजनसहायो राजमार्गप्रदीप: । 
तिमिरनिचयमध्ये रक्सयो यस्य गौराः 
हतजल इव पडू क्षोरधारा: पतन्ति ॥ ) 
(चारुदत्त १२, 

अर्थ - भिजविलेल्या खजुराप्रमाणे पांडर रंगाचा चंद्रमा ३६ 
याला येत आहे. तो युवतींना साहाय्यक व राजमार्गाचा प्रकार्शक 
होत आहे. अंधकाराच्या राशीत याचे शुभ्र किरण सुक ळेल्या 
चिखलात दुग्धवारा बरसाव्या तसे दिसत आहेत, विबूर 
_ भासाच्या नाटकांत जागोजाग सुभापषितवजा इळोक (१४ 
केले दिसतात, ते त्रिविध पुरुषार्थांवर प्रकाशाची शळाका टाकू. 
जातात. सुसंस्कृत जीवनाविषयी काही महत्त्वाचे सिंढान्वटी 
त्यांत आढतात. काहो उदाहरणे अशी - 


खंड सहावा 


ठिक्षा क्षयं गच्छति कालपर्ययात्‌ सुबद्धमूला निपतन्ति पादपा: । 
जलं जलस्थानगतं च शुष्यति हुतं च दत्त च तयव तिष्ठति ॥ 
(कर्णभार १.२२) 
अर्थ - कालांतराने विद्याध्ययन क्षीण होते. मुळे खोल गेलेले 
वृक्षही (वार्‍या-वादळाने) उन्मळून पडतात. पाणी तळ्यातल्या 
तळ्यातच सुकून जाते. (पण) अग्नीत हवन केलेले व (सत्पात्री) 
दान केलेले जे असेल, ते मात्र अक्षय्य राहते. 
अकारणं रूपमकारणं कुलं नहत्सु नीचेष्‌ च कमं ज्ोभते ॥ 
(पंचरात्र २.२३) 
अर्थ -रूप व कुल ही अप्रयोजक होत. मोठे असोत किवा 
हीन दर्जाचे असोत; (सत्‌) कर्म हेच त्यांना शोभा देते. 
सज्जसानसकार्येबु पुरुषं विषयेषु वै । 
निवारयति यो राजन्‌ स मित्र रिपुरन्यथा ।। 
(अभिषेक ६.२२) 
अर्थ - दुष्कृत्यात व विषयात बुडणाऱ्या पुरुषाला जो त्यातून 
बाजूला काढतो, त्याला मित्र म्हणावे. याच्या उलट करणारा 
शत्रू होय. 
धर्म: प्रागेव चिन्त्यः सचिवसतिगति: प्रेक्षितव्या स्वबुद्धया 
प्रच्छाद्यो रागरोषी सूडुपर्षगुणौ कालयोगेन कायो. । 
ज्ञेयं लोकानुवृत्तं परचरनयनेमंण्डलं प्रेक्षितव्यं 
रक्ष्यो यत्तादिहात्मा रणशिरसि पुनः सो$पि नावेक्षितव्य:1। 
(अविमारक १.१२) 
अर्थ - (राज्य करणें म्हणजे मोठ्या जबाबदारीचे काम 
असते) प्रथम धर्माचा विचार करायचा. मंत्रिजनांची बुद्धी आणि 
चाळ स्वत:च्या वुद्धीने पाहायची. प्रेम आणि रोष झाकून 
ठेवायचे. योग्य काळी मृदू किवा कठोर व्हायचे. लोकवृत्त 
जाणून घ्यायचे. दुसर्‍यांच्या व हेरांच्या डोळ्यांनी आपल्या 
भोवतीचे राज्यमंडळ (अनुकूल किंवा प्रतिकूल) पाहायचे. प्रय" 
त्नाने आत्मरक्षण करायचे आणि युद्धाच्या आघाडीवर प्राणांचीही 
पर्वा करायची नाही. 
काष्ठादग्निर्जापते मथ्परमानाद्‌ भ्सिस्तोयं खन्यमाना ददाति । 
सोत्साहानां नास्त्यसाध्यं नराणां मार्गारब्थाः सर्वयत्ना: फलन्ति ॥ 
(प्रतिज्ञायौगंधरायण १.१८ ) 
अर्थ - मंथन केल्याने काष्ठातून अग्नी उतन्न होतो. भूमी 
खणल्याने पाणी लागते. जें उत्साही मनुष्य आहेत, त्यांना असाध्य 
असे काही नाही. योग्य मार्गाने आरंभलेळे सर्वे प्रयत्न फलड्रून 
होतात. ् १ 
भासाच्या माट्यहृतींचे गुणदोषविवेचन करताना डॉ. "वि 
बा. करंबेळकर लिहितात - ी 
नाटककार या दृष्टीने भागाची योग्यता फार मोठी आहे. 


प्र 


भास्कर 


त्याच्या नाटकांत विविधता, रचनासौंदर्य, क्रियाबाहुल्य व चैतन्य 
हे गुण आहेत. व्यक्तींचे स्वभावदर्शन घडविण्यात तो सिद्धहस्त 
आहे. त्याची कथावस्तू अगदी थोडकी व साधी असते. पण तिची 
घडण सुव्यवस्थित व क्रमशः उकललेली असते. हीच भासाची 
नाट्यनिपुणता. संस्कृत भाषेत यानेच प्रथम एकांकी नाटक सुरू 
केले. भासाचे काव्य सरळ, सोपे व प्रासादिक असते. क्वचित 
दीर्घसमासरचना, अनुप्रासादी अलंकार व कल्पनेची चमक आढ- 
ळते. [ सं. क. द.; सं. सा. सो. इ.; महाकवी भास - एक अध्य- 
यन - श्री. बलदेव उपाध्याय, १९६४; भास ए स्टडी- श्री. 
पुसाळकर, १९६८; भास-समस्या-डॉ. चि. त्र्यं. केंघे, १९६२ ] 


(१) (इ. स. चे १शवे शतक) एक वेदान्ताचाये. याने 
भास्कर ब्रह्मसूत्रांवर भाष्य लिहिले आहे. त्याला भास्कर- 
भाष्य असे नाव आहे. हा भेंदाभेदवादी होता. भोवरे, बुडबुडे 
व लाटा या रूपाने जल भिन्न भिन्न दिसत असले, तरी समुद्र- 
रूपाने ते एकच असते, तसेच ब्रह्माचे आहे, असे याचे मत आहे. 
याचे ब्रह्मविषयक विवेचन असे- ब्रह्म हे सगुण, सल्लक्षण, बोधघ- 
लक्षण, सत्यज्ञानानन्तलक्षण, चैतन्यसहित, रूपांतररहित व 
अहितीय आहे. प्रल्यावस्थेत समस्त विकार ब्रह्मात लीन होतात. 
ब्रह्म हे कारणरूपात निराकार आणि कार्येरूपात जीवख्प व 
प्रपंचमय आहे. भोग्यशक्‍ती व भोक्तृशक्ती अल्षा ब्रह्माच्या दोन 
शक्‍ती आहेत. भोग्यशक्‍ती आकाश्यादी अचेतन जगद्रूपात परिणत 
होते; तर भोक्‍्तृशक्‍ती चेतन जीवरूपात विद्यमान असते. ब्रह्माच्या 
या शक्‍ती पारमार्थिक आहेत. ब्रह्म हे स्वाभाविक रीत्या परिणाम 
पावते. सूर्य आपल्यातून किरणांचा विक्षेप करतो, त्याप्रमाणे 
ब्रह्म आपल्या अनंत व अचित्य शक्‍तींचा विक्षेप करते. परसात्म्या- 
विषयीचा अन्‌ राग मोक्षाला कारण आहे, तर विषयांसंबंधीचा 
अनुराग बंधाळा कारणीभूत आहे. शुष्क ज्ञानाने मोक्षाचा उदय 
होत नाही; तर तो कर्मसंवलित ज्ञानाने होतो. त्यासाठी उपासता 
व योगाभ्यास यांचीही आवश्‍यकता असते. [भा.सं.; भा. द. ] 

(२) (इ. स. चे १७वे शतक) एक महाराष्ट्रीय संशोधक. 
हा रघुनाथांचा शिष्य होता. एकनाथांनी ज्ञानेश्‍वरीचे शुद्धीकरण 
केल्यानंतर अवघ्या २६ वर्षांनी भास्करानेही तशाच प्रकारचे 
कार्य केले. याने आपल्या संशोधित ज्ञानेश्‍वरीत ४०० ओव्यांची 
पुरवणी जोडली आहे. या अधिक ओव्यांत भास्कराने ज्ञात- 
देवाला प्रार्थना, गीतेची महती व ज्ञानेश्वरीचा पाठ अशुद्ध का 
झाला याची कारणे, इ. गोष्टी दिल्या आहेत. तो म्हणतो. 
* श्रीकृष्णाने उभारलेल्या या गीतारूप प्रासादात केवळ व्युत्पन्न 
पंडितानांच प्रवेश मिळे. म्हणून ज्ञानेश्वरांनी प्राकृतांसाठी त्या 
प्रासादापुढे हा मुवितमंडप उभारला आहे. [ विविधा ] 


भास्करप्रिया सप्तमी ५२२ 


व १. (6 _तिथिव्रत. जेव्हा सूर्य शुद्ध 
भास्करप्रिया सप्तमा सप्तमीला एका नक्षत्रातून दुसऱ्या 
नक्षत्रात जातो, तेव्हा त्या सप्तमीला महाजया म्हणतात. ही 
सप्तमी सुर्याला फार प्रिय असल्यामुळे तिला भास्करप्रिया 
असे नाव मिळाले आहे. या तिथीला स्नान करून सूर्याप्रीत्यर्थ 
अप व होमहवन करतात. या दिवशी देव-पितरांची एुजा करावी, 


असेही सांगितले आहे. फल - इष्टप्राप्ती. [ हि. व. ] 


(इ.स. चे १५ वे शतक) एक भाष्यकार. याचे 
भास्करभट्ट चरित्र उपलब्ध नाही. याने तैत्तिरीय संहितेवर 
नानयज्ञ या नावाने भाष्य लिहिले आहे. हा ग्रंथ अत्यंत परिश्रम- 
पुर्वक लिहिलेला आहे. निरनिराळ्या भाष्यांबद्दल विद्वानांची मते 
सांगून त्यांवरही त्याने भाष्य केले आहे. यात वेदमंत्रांचा अर्थ 
यश्षपर लावला आहे. शिवाय त्यांचा आध्यात्मिक अथंही त्याने 
विशद केला आहे. भास्करभट्टाने या ग्रंथात पाणिनीची सूत्र 
उड्‌वृत करून अनेक इब्दांच्या व्युत्त्पत्ती साधल्या आहेत. या व 
अशा अनेक गोष्टींमुळे वैदिक साहित्यात या ग्रंथाला फार महत्त्व 
प्राप्त झाळे आहे. [ वे. सा. सं. ] 


र्‍ (इ. स. चे १३ शतक) महानु 
भास्करभट्ट बोराकर भाव पंथाचा तिसरा आचार्य व 


दिवशी भानुभटाला नागदेवाचे दर्शन घडले. त्यानंतर त्याने 
अनुयायित्व सोडले व तो 

झाला. पुढे शसरभट्टाची व केशवाचार्याची अचानक गाठ 
पडली. या भेटीत केशवाचार्य कुत्सितपणे भास्करभट्टाळा 
म्हणाळा. * तु मला सोडून नागदेवाकड़े गेलास; त्यामुळे काय 
पुसा तिसरे सिंग फुटले ? * त्यावर त्या दोघांत वाद झाला. 
अखेर केशवाचार्यही नागदेवाचा शिष्य बनला. काही दिवसांनी 
केशवाचार्याची सद्धा विचलित झाली आहे, असे पाहून नाग- 
देवाने त्याला पंथातून घालवून दिले. भास्करभट्ट मात्र अखेर- 
पर्यंत शी एकनिष्ठ राहिला. 


6 भास्कराची वाणी रसाळ होती. तो भागवतावर पुराण सांगत 
 (तादपटू होता; तसाच तो. शीध्कवीही होता. एकदा, 
त्याने एक इलो 


भारतीय संस्कृतिकोद 


पंथाच्या पठडीत सोयीचे नव्हते; म्हणून नागदेवाने त्याला 
ठिगळाचे वस्त्र पांधरायला दिले होते. <१ 

याने आयुष्याचा अखेरचा काळ नगर जिल्ह्यातील अष्टी ह 

सावा व तिथेच त्याचा अंत झाला असावा, असे प्रा. 

कोलते यांचे मत आहे. 

भास्करभट्ट * शृंगारीया'कवी म्हणून प्रसिद्ध आहे. त्याच्या 
या विरुदाची यथार्थता शि्षपालवध हे त्याचे काव्य वाचल्या 
नेंतर पटते. पण भास्कराचे ग्रंथकतृत्व एवढ्यापुरतेच मयर 
नाही. त्याने संस्कृत देजावसर, नरविलापस्तोत्र, चालीसाल्य' 
स्तोत्र, इ. बारा ग्रंथ रचले आहेत. 

“पल्या शिशुपालवध या काव्यासंवंधी तो म्हणतो- 

म्हणोनि शिशपालवधी कथा : जे भक्तिरसाची बमिपथा 


ना तरि ज्ञांतरसे सोंपता : सांसिनली ज्ञानलता 
भाग्य-देवता : मूर्त जाली ॥ अति 
ही भागवताच्या ददवमस्कंधावरील म ही 
तील पहिली टीका होय. हा ग्रंथ श्रीकृष्ण आणि उद्धव य -- 
संवादातून विस्तारलेला असुन, पुर्णपणे निवृत्तिपर यादे चा 
राची अन्य कामगिरी त्याच्या काव्यांपेक्षाही पंथीय दृष्टीने 
'ित्वाची, आहे. खालसेयांच्या म्हणजे मुसलमानांच्या धाडीत 
"याच्या सर्वे ग्रंथांची नाताहूत झाली. त्यामुळे पंथावर क््तो- 
बाका प्रसंग ओढवला. त्यातून नागदेवाचांर्य, वाइदेववास, टी 
बास, ह्‌ थोर मडळी दिवंगत झाली. अशा परिस्थितीत न्हा 
'ापल्या शिष्यांच्या साहाय्याने चरित्रग्रंथ व बावन त 
रचण्याचे महत्त्वाचे कास पार पाडले; भारवराच्या या क 
गिरीमुळे तो पंथाचा तारणहार ठरला आहे. [ भा. बो.; म. 


वाद स. सा का म. वा. इ. स्मृतिस्थळ. ] 


मॉसक व 
पाराव (य क वता तक मीगांतक 
तत्रशञास्त्रज्ञ "॥वेज्ञ. याला भासुरानन्द असेही पहत. 

" तंत्रशास्त्र यांवर अनेक ग्रंथ लिहिळे आ 
हे दोन मीमांसाविषयक ग्रंथ असूर्त' 


याने मीमांसा 
वादकुतुहूल व 
नित्याषोडशिकाणट 


र केर नामक छलनितासहस्ननामावरची व्याख्या, 
त्याचे तांत्रिक ग्रंथ आडे 


उप. (शी, द] 


एक 1 ति शि थत्र र ची देवता आहे. 
भास्करघत क तिथित्रत. सूय ही या व्रताची ळे र्यांची 
यात कळीला उपवास आणि सप्तमीला सू 


व 
न यावरची सेतुवंध ही व्याख्या 


किं । 


1 


| 
!ंड सहावा 


:पूजा करायची असते. श्राद्धही विहित आहे. फल - रोगमुक्‍तता 
आणि स्वगंप्राप्ती. [हि. ध. ] 


९ (१) (११४४-१२२३ इ. स.) एक महान 
भास्कराचाय उ्योतिषदास्त्रज्ञ. हा सह्य पर्वेताजवळील 
विज्जलवीड गावचा रहिवासी होता. हे गाव जळगाव जिल्ह्या- 
तल्या चाळीसगावाच्या नैक्तत्येस १० मैलांवर वसलेल्या पाटण 
नामक खेड्याच्या आसपास असावे, असा तक॑ तिथल्या एका 
शिलालेखावरून डॉ. केतकरांनी केला आहे. श्री. वा- क. भावे 
यांच्या मते मात्र विज्जलवीड म्हणजे मराठवाड्यातले बीड 
होय. याचे गोत्र शांडिल्य होते. महेश्‍वर हा त्याचा पिता व गुरू 
होता. गणपती हे त्याचे उपास्य दैवत होते. भास्कराचार्यांच्या 
चरित्राविषयी विशेष माहिती मिळत नाही. त्यातीतथिगना अप 
लिहिले. त्यांत सिद्धान्वशिरोमणी या नावाचा एक ग्रंथ असून, 
त्याच्या पहिल्या भागाचे नाव लीलावती असे आहे. या नावा- 
विषयी एक आख्यायिका प्रचलित आहे, ती अश्ली- 
भास्कराचार्यांना लीलावती नामक एक कन्या होती. तिच्या 
लग्नाचा विचार सुरू झाल्यावर त्यांनी तिच्या जन्मपत्रिकेचे 
सूक्ष्म निरीक्षण केले आणि त्यात त्यांना आपल्या 
दैवात वैधव्य योग आहे, असे आढळून आले. त्यामुळे ते अस्वस्थ 
झाले. अधिक वारकाईने विचार करता त्यांना एक उपाय साप- 
डला. एका विशिष्ट महर्तावर लीलावतीचे लर्न झाले, तर वैधव्य 
टळणे शक्‍य आहे, असे त्यांना वाटले. लत निचित झाले. 
तो विशिष्ट मुहुर्त साधण्याची योजनाही निरिचत झाली. लीला- 
वती गौरीह्राच्या पूजेस बसली. पण एकाएकी तिच्या मनात 
विचार आला, की घटिकापात्र पाण्यात नीट वुडते आहे की 
नाही ते पाहावे. ती कुतूहलाने त्या पात्राचे निरीक्षण क लागली. 
पण इतक्यात तिच्या कपाळी कुंकवात माखलेल्या ज्या अक्षता 
चिकटलेल्या होत्या, त्यांतील एक दाणा घटिकापात्रात क 
थेट छिद्रावर जाऊन वसला. त्यामुळे घटिकापात्रात पार्या! शरून 
ते बुडायला विलंब लागला. त्यामुळे तो विशिष्ट मुहु्तही टळला 
दोवटी तिला वैवव्य आलेच. लीलावती पित्याच्या घरी परत 
आली. तिचे आयुष्य फुकट जाऊ नये, म्हणून मग भुस्करा* 
चार्यांनी तिळा गणितशास्त्र शिकविले. व 
गणितविद्या लील्या म्हणजे सहजपणे समजावून देणार न्स 
या अर्थाने भास्कराचार्यांनी आपल्या ग्रंथाचे ' लीलावती 
असे काव्यमय नाव ठेवले आणि पुढे कालांतराने भास्करा- 
चार्यांच्या ग्रंथावर टीका लिहिणार्‍या पंडितांनी लीलावती हे 
नाव विशिष्टार्थक असल्याचे सांगण्यासाठी वरीलप्रमाण आख्या- 


यिका रचली असावी, असे म्हणतात. 


५२२३ 


भास्कराचार्य 


सिद्धान्वशिरोमणीवर टीका लिहिणार्‍या मुनीरवर नावाच्या 
पंडिताने म्हटले आहे, की भास्कराचार्य हा याज्ञिकांचा अग्रणी, 
यजुःशाखियांचा उपाध्याय व काव्य, नाटक आणि अलंकार यांचा 
अध्यापक होता. पाटण येथील शिलालेखात भास्कराचार्यांची 
वंशपरंपरा दिली आहे. ती अशी - त्रिविक्रम > भास्करमट्ट > 
गोविद > प्रभाकर :> मनोरथ > महेरवर > भास्कर > 
लक्ष्मीधर व चंगदेव. हा शेवटचा चंगदेव देवगिरीच्या सिंघण 
यादवाचा ज्योतिषी होता. त्याने ज्योतिषशास्त्राच्या अध्ययना- 
साठी पाटण येथे एका मठाची स्थापना केली होती. 

सिद्धान्वशिरोमणी आणि करणकुतूहल हे दोन भास्करा- 
चार्यांचे ज्योतिर्गणितविषयक ग्रंथ आहेत. त्यांव्यतिरिक्‍त वासना- 
भाष्य हा सिद्धान्तशिरोमणीच्या ग्रहगणित व गोलाध्याय यां- 
वरील स्वकृत टीकाग्रंथ आहे. भास्करव्यवहार व विवाहपटल 
हे ग्रंथ त्यांचेच असावे, असे अनुमान आहे. पहिला ग्रंथ त्यांनी 
आपल्या ३६ व्या वर्षी लिहिला व दुसरा ६९व्या वर्षी लिहिला. 
सिद्धान्तशिरोमणी ग्रंथाचे लीलावती, बीजगणित, ग्रह्गणित व 
गोल असे चार खंड असून, प्रत्येक खंड म्हणजे गणिताच्या त्या त्या 
शाखेवरचा स्वतंत्र ग्रंथच आहे. लीलावतीला पाटीगणित असेही 
म्हणतात. अंकगणित व महत्त्वमापन (क्षेत्रफळ, घनफळ) 
यांवरचा तो ग्रंथ आहे. त्यात अनेक कोष्टकेही आहेत. शून्य 
या अर्थी त्यांनी पूणे शब्द वापरलेला आहे. वैज्ञानिक जगात या 
ग्रंथाचा फार लौकिक आहे. हा ग्रंथ भास्कराचार्यांनंतर पाचशे 
वर्षे भारतीय शिक्षणक्रमात गणित विषयाचा पाठयग्रंथ म्हणून 
वापरला जात होता. 

इ. स. १५८३ मध्ये अबुल फैजी याने लीलावतीचे फारसी 
भाषांतर केले. लिलावती ग्रंथाची हस्तलिखिते कारमीरपासून 
कन्याकुमारीपर्यंत सर्वे भारतभर विखुरलेली आहेत. लीलावती- 
वर १७ ते २० टीका झालेल्या आहेत. लीलावतीत आजच्या 
दृष्टीने सारे अंकगणित आणि बीजगणित व रेखागणितातील 
काही भाग यांचा अंतर्भाव झालेला आहे. श्रेढी व्यवहार 
व अंकपारा ही प्रकरणे पाइचात्य पद्धतीने बीजगणितात अंतर्भूत 
होतात आणि क्ञेत्रव्यवहार हे भूमितिशास्त्राचे अंग समजतात. 

दुसरा खंड बीजगणित होय. यात घनणे संख्यांची बेरीज, 
अव्यक्‍तांची बेरीज, करणी संख्यांची बेरोज, एकवणे समीकरण, 
अनेक वण समीकरण, एकानेकवणं वर्गादी समीकरणे, इ. विषय 
आले आहेत. लीलावतीप्रमाणेच बीजगणितावरही अनेक टीका 
झालेल्या आहेत. शहाजहानच्या कारकीर्दीत अताउला रसीदी 
याने इ. स. १६३४ मध्ये त्याचे फारसी भाषांतर केळे. भास्करा- 
चार्यांच्या या विषयातील प्रावीण्याबद्दल पाश्‍चात्य पंडितांनी 
आइचर्य व्यक्‍त केळे आहे. लाग्रांज या पाश्‍चात्य गणितशास्त्रज्ञा- 
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पूर्वी भास्कराचार्यांच्या योग्यतेचा दुसरा गणिती नव्हता, असे 
गणितशास्त्राचा इतिहास लिहिणार्‍या पंडितांचे मत आहे. 
पुढील गणिताध्याय व गोलाध्याय यांत ज्योतिष शास्त्र आहे. 
पहिल्यात ग्रह्गणित हा विषय व पंचांग करण्यास लागणारे 
गणित आहे व दुसऱ्यात ग्रहगणिताध्यायातील सर्व विषयांची 
उपपत्ती, त्रैलोक्यसंख्यावर्णन, यंत्राघ्याय, गोलीय त्रिकोणमिती, 
इ. विषय आहेत. सिद्धान्तशिरोमणी हा ग्रंथ इतका उत्कृष्ट आहे, 
की त्यावरून भारतीय ज्योतिषज्षास्त्रासंवंघी संपूर्ण माहिती 
कळते. त्या काळी त्याच्या अध्ययनाने विद्यार्थ्यांची गणिताच्या 
चारही शाखांतली उदाहरणे सोडविण्याची सोय होत असे. 
भास्कराचार्यांच्या ग्रंथांचा प्रसार सर्व भारतभर झाला व 
इतर ग्रंथ मागे पडले. भास्कराचार्य ब्रह्मगुप्ताला आपला गुरू 
मानतात. पण सिद्धान्तशिरोमणीच्या सोयिस्कर पद्धतीमळे ब्रह्म- 
गुप्ताच्या ब्रह्मसिद्धान्ताचेदेखील अध्ययन लोकांना नकोसे झाले. 
भास्कराचार्यांच्या ग्रंथात सोप्या रीती व काही नवीन शोघ 
आहेत. त्यांना क्षेत्रफळ काढण्याची रीत अवगत होती. इष्टदिक्‌- 
छायासाधन व पातसाघन या दोन गोष्टींसंबंधी त्यांनी नवीन 
माहिती दिली आहे. शरासंवंधी पूर्वीच्या ग्रंथकारांची चुकीची 
समजूत खोडून काढून शर हा आयनिक वृत्तावर लंव असतो, 
असे त्यानी स्पष्ट दाखवून दिले आहे. 
भास्कराचार्यप्रभूती ज्योतिविदांना पृथ्वी वाटोळी आहे, ती 
आपल्याभोवती फिरते व तिला कशाचाही आघार नाही हे माहीत 
होते. प्रस्तुत शोध सुर्यसिद्धान्त ग्रंथात दिले आहेत. त्या काळी 
दुविण वगेरे सूक्ष्म वेधसाधने उपलब्ध नव्हती. पण अश्या साध- 
नांच्या अभावीही वरील शोध त्यांनी लावले, यातच त्यांची 
कुशाग्र वुद्धी दिसुन येते. भास्कराचार्यांना पृथ्वीच्या अक्षभ्रमणाची 
आणि. कक्षाभ्रमणाचीही कल्पना होती. न्यूटनचा गुरुत्वाकर्ष- 
णाचा सिद्धान्त सुमारे आठ शतकांपूर्वी भास्कराचार्यांनी मांड- 
लेला आहे, तो असा - 
आकृष्टदाक्तिशच मही तया यत्‌ खस्थं गुरु स्वाभिमुखं स्वशकत्या 
आळृष्यते तत्‌ पततीव भाति ससे समन्तात्‌ क्व पतत्विदम्‌ ।॥। 
अर्थ - पृथ्वीच्या ठिकाणी आकर्षणशक्‍ती आहे. या शक्‍्यीने 
ती आकाज्यातीळ जड वस्तु आपल्याकडे खेचते. ती पडत आहे 
असे वाटते. पण ती पडत नाही, सर्व बाजूंनी समान असणार्‍या 
आकाशात ती कुठे जाणार ? 
पृथ्वी गोल आहे, हे सिद्ध करताना 
आहे ते असे - 
यदि समा मुकुरोदरसल्रिभा 
उपरि दूरगतो5पि परिभ्रमन 
समो यतः स्यात्परिधे: शत 


सताना भास्कराचार्थांनी' म्हटले 


भगवती धरणी तरणि: क्षिते: । 
र किसु नरेरमरेरिव नेक्ष्यते ॥। 
शु: पृथ्वी च पृथ्वी नितरां तनोयान्‌ । 


प्रड 
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नरस्य तत्पृष्ठगतस्य कुत्स्ना समेव तस्य प्रतिभात्यत: सा ॥ 
अर्थ - पृथ्वी जर आरश्यासारखी सपाट असती तर सूर्य दुर 
गेला तरी मनुष्यांना सतत दिसला असता. परंतु तसे घडून येत 
नाही. यावरून पृथ्वी सपाट नाही, तर गोलाकार आहे, अशी 
निठ्चिती होते. मनुष्याला तिचा गोळ आकार दिसून न येण्याचे 
कारण इतकेच की मनुष्य फार लहान असल्यामुळ त्याच्या 
दृष्टीला पृथ्वीचा फार थोडा भाग पडतो व वर्तुळ परिघाचा 
शंभरावा भागसुद्धा सपाट असतो. त्यामुळे पृथ्वीचा अगदी थोडा 
दृष्टीस पडणारा भाग सपाट आहे, असा भास होतो. 
पृथ्वीच्या वातावरणाविषयी भास्कराचार्यांचे म्हणणे असे “ 
भूमेबंहिर्ददादश योजनानि भूवायुरत्रास्बुदविद्युदाद्यम्‌ ॥ 
अर्थ - पृथ्वीच्या पृष्ठभागापासून १२ योजने (म्हणजे ९ 
मेल) पर्यंत भूवायू ( वातावरण) आहे. त्या वातावरणात मर्ग 
विजा, इ. चमत्कार घडून येतात. धय 
हर्षल, नार्मन, लाकियम, लार्डनर, इ. अर्वाचीन युरोप 
ज्योतिषी वातावरणाची उंची पृथ्वीच्या व्यासाच्या शंभराव्या >. 
भागाइतकी म्हणजे निदान ८० मैल आहे, असे मानतात. - ) 
वरून भास्कराचार्याचे वातावरणाच्या उंचीविषयीचे मत पंतांच्या 
चीन काळी मोठमोठ्या व सुक्ष्म ज्ञान करून देणार्‍या ने 
सहाय्याने मिळालेल्या ज्ञानाशी पुष्कळ अंशी जमते. ही 
ध्यानात ठेवण्यासारखी आहे. नांवे 
कोपनिकस, टायकोब्राही, न्यूटल या आधुनिक शार्त्तर 
महत्त्वाचे सिद्धान्त भास्कराचार्यांनी पूर्वीच मांडले आहेत. 
चंद्रांना राहुकेतू हे देत्य ग्रासतात, ही ग्रहणावद्दळची मला 
त्यांना मान्य नव्ह्ती. लोकांच्या श्रद्धेला गोंजारून घेऊन प्रहणा र राष्ट 
शास्त्रीय ज्ञान सांगताना त्यांनी म्हटले आहे. * आकर "जाति. 
नावाचा राक्षस नाही. चंद्रविंब ग्रहणात पृथ्वीच्या छायेत 4 
पण तुम्हाला राहू हवाच असेल, तर असे म्हणा, र डत 
पृथ्वीच्या छायेत शिरून चंद्राचा ग्रास केला. चंद्र स्वयंश्रका 
नाही हेही भास्कराचार्यांना माहीत होते. ब्राढली- 
भास्कराचार्यानंतर ज्योतिषाचा अभ्यास पुष्कळच वा. 
समान भास7राचार्याःऱ्या योग्यतेचा ज्योतिविद महाराष्ट्रात र. 
झाला नाही. भास्कराचार्यांच्या ग्रंथांवर जितक्या टी र 0 
तितक्‍या दुसर्‍या कोणत्याही ग्रंथावर नाहीत. १ आहे. 
भास्क्रराचार्यांची विवेचनपद्धती ताकिक्र असूनही सोप 
प्राचीन पद्धतीप्रमाणे त्यांचे लेखन छंदोबद्ध आहे; पण त्या गोलावे 
कवीची कल्पकता दृष्टीस पडते. काटकोन-त्रिकोण, ' ह्री 
क्षेत्रफळ, विमूत्राचा सिद्धान्त व विमूलाची उदाहरणे सोडविष्य ध्येह्टी 
पद्धती त्यांनी जगास दिली. त्याचम्रमागे बीजग (नी अती 
कुट्टक, वर्गकुट्टक व भिश्रकुट्टके सोडविण्याच्या पद्धती त्यांन 


द्दे त शि 


खंड सहावा 


वल्या. पारचात्यांनी त्याच पद्धती पुनः सतराव्या शतकात 
जगापुढे मांडल्या. ४9४ स 1 च $* याला जे ' पेळ्चे समीकरण र 
म्हणतात, त्याऐवजी भास्कराचार्यांचे समीकरण म्हणायला ह्वे, 
असे प्राध्यापक श्री. एल. व्ही. गुर्जर यांचे म्हणणे आहे. 

भास्कराचार्यांनी जी सिद्धान्तसूत्रे मांडली आहेत, त्यांच्यांत 
व आजच्या ज्योतिषशास्त्राच्या मांडणीत खूपच साम्य आढळते. 
[मु. पू. म.; म. ज्ञा. को.; भा. ज्यो. शा.; भास्कराचाय व 
तत्कृत ज्योतिष - श्री. ज. वा. मोडक ] 

(१) (इ. स. १८०० चा सुमार) एक वैदिक कोशकार. 
वेदवाऊमयात येणाऱ्या शब्दांचा कोश त्याने तयार केला असून, 
त्याचे सात प्रमुख भाग आहेत, ते असे- (१) नानापदात्मककाड, 
(२) एकपदिक, (३) भूम्यादिवर्ग, (४) कर्मादिवर्ग, (५) भवादि- 
वर्ग, (६) जाहादिवर्ग आणि (७) आशुशुक्षण्यादिवर्गे- 

हा वैदिक वाडमयाचा व धर्मशास्त्राचा गाढा पंडित होता. 
सांगली जिल्ह्यातील बीड गावचा तो रहिवासी होता. तो 
काही काळ पुण्यात राहिला आणि नंतर काशीला राहायला 
गेला. कोशाव्यतिरिकत त्याने वखिवस्यारहस्य, कौलोपनिषदु- 
व्याख्या, ललितासहस्रनामभाष्य, इ. पंधरा टीकाग्रंथ लिहिले 
आहेत. [ डॉ. म. मं. पाटकर ] 

(३) एक तेलुगू कवी. कन्यकापरमेश्‍व 
वेश्यांची आराध्य देवता आहे. तिचे पुराण श्र 
लिहिले आहे. हा ग्रंथ वाडमयदृष्ट्या लोकप्रिय नाही; 
त्यात वऱ्य जातीविषयी बरीच माहिती असल्यामुळ वश्यांना 
आदरणीय वाटतो. [ते. सा. इ.] 


वरी ही आंश्रातील 
स्तुत लेख कान 
पण 


ओडि- 
प्रदेशातील एक मागसलेली जमात. ओ 
वी यांतून या लोकांची वस्ती 


भि 

च्र् सातील निरनिराळया टॅकड पती डळ 
विखुरलेली आहे. असुर आणि अगारिया यार या वी ह 
निकटचा संबंध आहे. शेती हा यांचा मुख्य व्यवसाय होय हे लोक 
आणि ब्राह्मणांकरवी सगळ संस्कार करतात. 


सर्वे सणवार पाळतात आ नी 
हे विध्यवासिनी, जगन्नाथ, चाद्री देवी, वगैरे देवतांना भज- 
यांची पूजा करतात. 


तात. पहाडातले लोक सूर्य व चंद्रय 
हे मृतांना जाळतात किवा पुरतात. [ से. इं. १९५६] 


इ. स. चे १८ वे शतक) हिंदी साहित्यातील 
भिकारीदास एक श्रेष्ठ दर्जाचा आचाय, ग्रंथकार आणि कवी. 
भरतापनेढजवळ टग्या (टडगा)' पोवाल्या एका खेड्यात याचा 

जन्म झाला. याच्या वडिलांचे नाव कृपालदास असे असून, हा 


कायस्थ होता. प्रतापगढचा राजा पृथ्वीपतीसिह याचा धाकटा 


भाऊ हिंदुपतिसिह याचा हा आश्रित होता. याचे प्रमुख काव्य- 
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भित्तिचित्र 


ग्रंथ असे - रससांरांश, नामप्रकाश, छंदोणे्वापगल, काव्य- 
निर्णय, शृंगारनिरणय, विष्णुपुराण, शतरंजशतिका, बागबहार, 
रागनिर्णय, इत्यादी. रससारांश आणि शंंगारनिर्णय या दोन 
ग्रंथांत नायक-नायिकाभेदांचे विस्तृत वर्णन आहे. नायिका- 
भेदानंतर सखी व दुती यांचेही त्यांत वर्णन आहे. काव्यनिर्णय 
या ग्रंथात २५ उल्लास व १२१० पर्द्ये आहेत. त्यात काव्याचे 
स्वरूप व शब्दसामथ्ये यांचे वर्णन आहे. अलंकारनिरूपण या 
प्रकरणात त्याने अप्पय्य दीक्षित यांचा आधार घेतला आहे. 
हा काव्याचे प्रयोजन पुढीप्रमाणे सांगतो- 
एक लहें तय पुऊ्जन्ह के फल ज्यों तुलसो अर सूर गोसाई । 
एक लहें बहु सम्पति केशव भूषन ज्यों बरवीर बडाई । 
एकन्ह को जसही सों प्रयोजन हे रसखानि रहीम को नांई । 
दास कवित्तन्ह की चरचा बुधिवन्तन को सुखदे सब ठाई ॥ 
भावार्थ - काव्यर्निमितीचे प्रयोजन वेगवेगळे असते. काही 
कवी सूर आणि तुलसीदास यांच्याप्रमाणे तपचर्येचे फळ म्हणून 
काव्यर्निमिती करतात, तर काही कवी केश्वाभ्रमाणे आपल्या 
शब्दसंपत्तीला भूषण मानून त्याचेच मोठेपण दाखवतात. काहींना 
रसखान व रहीम यांच्याप्रमाणे केवळ यक्षाचाच आनंद असतो. 
कविवरांसंबंधी केलेली ही चर्चा बृद्धिवंताना सुखदायी होवो. 
याच्या काव्यग्रंथात बुद्धिकौशल्य व प्रतिभाविलास या दोहों- 
चाही आढळ होतो. [ हि. सा. इ.; भा. का. शा. प. ] 


भितीवर चित्रे रंगविण्याची कला भारतात 


भित्तिचित्रे प्राचीन काळापासून विकास पावली आहे. 


जगन्नाथपुरी येथील भित्तिचित्र 


सिंघणपूर, होशंगाबाद, जोगीमार, बिल्लासुरगम, वायनाड, 


भित्तिचित्रे 


घाटशिल्प, भलदरिया, इ. ठिकाणी प्राचीन गुहांमध्ये जी भित्ति- 
चित्रे आढळतात, ती दोन हजार वर्षांपुर्वी काढलेली आहेत. 
अशा भित्तिचित्रांतूनच भारतीय चित्रकलेचा उगम झाला असावा. 
अजंटा येथील लेण्यांतील भित्तिचित्रे ई.स. च्या ! ते ८ या 
शतकांत निर्माण झालेली आहेत. अश्या प्रकारची सुंदर भित्तिचित्रे 
मध्य प्रदेशातील बाघ आणि दक्षिणेतील बादामी व पित्तत्रवासल 
येथील गुहांमध्येही पाहायला मिळतात (चित्रकला पाहा). 


तत (हत 


प्राचीन बौद्ध साहित्यात भित्तिचित्रांचे पुष्कळ उल्लेख आहेत. 
या - पा प्रासादात निरनिराळे राजे, व्यापारी व श्रेष्ठी 
करी, क काढलेली होती, असे विनयपिटकात म्हटले आहे. 
ह. “तीचा पृष्ठभाग कसा तयार करावा, या- 
त्याचे शिष्य यांचा' सवादही या ग्रंथात दिला आहे. 


५२६ 


अजंटा येथील भित्तिचित्र 


भारतीय संस्कृतिकोद 


त्यावरून समजते, को भित्तिचित्र काढण्यासाठी प्रथम भुसपिंड 
भितीवर थापून त्यावर मळलेल्या मातीचा लेप देत. मग त्यावर 
डिकाचा पातळ थर लावीत आणि त्या पृष्ठभागावर पांढर्‍या 
रंगाचा एक हात देत. त्यानंतर पुन्हा भुसायुक्‍त गिलावा, नंतर 
मोहरीचे तेल व मेण यांचा पातळ थर आणि त्यावर खडूचा 
तांवडा रंग लावीत. प्रत्येक वेळी पृष्ठभाग हाताच्या 

थासून समतल करावा, असे वुद्धाने सांगितळे आहे. 


विष्णुधर्मोत्तर पुराण, समरांगणसूत्रधार, 
मानसोल्लास, अभिलपितार्थचितामणी, शिल्परत्न, ई 
संस्कृत ग्रंथांत चित्रांसाठी गिलावा कसा करावा, ते वणिट पी 
विटांची भुकटी, माती, तेल, डिक, मेण, काकवी, मुंगी] दी 
हिरड्याची पुड, बेलाचा अर्क व थोडी वाळू हे पदार्थ 


खंड सहावा 


काळवन एक महिनाभर ठेवावे आणि ते मिश्रण सुकल्यानंतर 
भितीवर त्याचा लेप लावावा, असे विष्णुधर्मोत्तर पुराणात सांगि- 
तले आहे (३.४०.१-१०). समरांगणसूत्रधार या ग्रंथात वापी, 
कूप, तडाग, नदी यांच्या परिसरातली किवा वृक्षाच्या बुंध्या- 
जवळची मऊ माती घेऊन, तीत बारीक वाळू, तूस, नारळाची 
शेंडी आणि शाल्मली, कुकुभ, मधूक वगैरे वृक्षांचा रस मिसळून 
त्यांचा कल्क लिंपावा, असे म्हटले आहे. 
सोमेवराच्या अभिलपितार्थचिंतामणी (२.१.१४१-१४९ ) 
मध्ये या लेपाविषयी माहिती दिली आहे, ती अशी- 
ज्या भितीवर चित्रे काढायची असतील, तिला प्रथम सुधाळप 
(सुधा >< चुना) लावावा. शंख जाळून तीत काकवी; शिजलेली 
मुगाची डाळ, बारीक वाळू, कच्ची केळी, इ. पदार्थ मिसळून 
ते मिश्रण दोन महिने ठेवावे. तो लगदा रोज ढवळावा. दोन 
महिन्यांनंतर तो पाट्यावर वाटून मऊ करावा. याला सुधालेप 
असे म्हणतात. मग त्यावर वजलेप लावावा. रेडा, बैल, शेळी 
किंवा बकरे यांचे कातडे पाण्यात उकळून त्याचा वखलेप करावा. 
त्यात पांढरी माती कालवून सुधालेपावर त्याचा एक थर लावावा. 
नंतर वजलळेपात शंखचूर्ण मिसळून दुसरा हात द्यावा. मग काऊ 
शकरा मिसळून त्याचा एक हात द्यावा आणि शेवटी सवेत जस्त- 
भस्म मिसळून एक हात द्यावा. अशा प्रकारे वज़लेपाचे पातळ 
थर एकावर एक लावल्याने आरद्यासारखी चित्रभूमी तयार होते. 
सुधालेपानंतर भितीला शुभ्र रंगाचा लेप देत, त्याला शिल्प- 
रत्नात वर्णळेपन असे म्हटले आहे. श्ंखचूणे व निवाचा डिक 
पाण्यात मिसळून हा रंग तयार करता येतो. या रंगाचे हात 
अत्यंत कौशल्याने द्यावे लागतात. कारण त्याच्या पातळ थरावर 
चित्रे काढायची असतात. 
अभिलषितार्थचितामणीमध्ये भित्तिचित्रकलेच्या तंत्राचेही 
वर्णन केळे आहे. तो ग्रंथ ज्या काळात रचला गेला, त्या काळा- 
तील अनेक भित्तिचित्रे द. भारतातील निरनिराळचा मंदिरांत 
व प्रासादांत पाहायला मिळतात. गम 
चुन्याचा गिलावा ओलसर असतानाच त्यावर जलरगान जी 
चित्रे रंगवतात, त्याला फ़ेस्को चित्रे म्हणतात. गिलावा वाळे- 
पर्यंत त्यात चित्राचा रंग भिनल्यामुळे, ते चित्र अधिक पक्‍के होते. 
त्यासाठी चन्याचा लेप विद्षेष काळजीपूर्वक तयार करावा लागतो 
व त्याचे अनेक पातळ थर भिंतीवर चढवावे लागतात. अजंटा 
वे बाघ येथील भित्तिचित्रे अशा ळक आहेत की नाहीत, 
याविषयी मात्र तज्ञांमध्ये मतभेद आहेत. 
्ा की तंजाऊर येथील बृहदीश्‍वराच्या 
देवाल्यात असली भित्तिचित्रे रंगवलेली आढळतात. मोगल 
काळातील फ्रेस्को चित्रे जयपूरच्या आसपास व फत्तहर क्रिक्री 
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भिनकराम 


येथे आहेत. मदुरेच्या मीनाक्षीमंदिरातही तसली चित्रे आढळतात. 

प्राचीन काळी जी भित्तिचित्रे निरनिराळ्या ठिकाणी निर्माण 
झाली, त्यांतली पुष्कळ चित्रे अजून चांगल्या स्थितीत टिकून 
राहिली असून, त्यांचे रंगरूपही मोहक वाटते. त्यावरून ती चित्रे 
रंगवण्यासाठी वापरलेली सामग्री किती उत्कृष्ट होती, ते कळून 
येते. [ वा. शा. २-हि. कॅ. इ. पें.; कलासाधना.] 


न (इ. स. चे १८ वे शतक) एक हिंदी संतकवी. 
भिनकराम घ्याचा जन्म बिहार प्रदेशाच्या चंपारण्य जिल्ह्या- 
तील सहोरवा गोनरवा या गावी झाला. याच गावी याची 
समाधी आहे. हा जातीने ततवा होता. कबीराच्या ४८४ 
शिष्यांच्या परंपरेत याला स्थान आहे, असे सांगतात. हा एक 
मोठा सिद्ध होता, अशी समजूत आहे. यासंबंधीच्या याच्या 
अनेक चमत्कारकथा सांगितल्या जातात. 
भिनकराम सरभंग संप्रदायाचा अनुयायी होता. त्याने या 

संप्रदायातच आपल्या व्यक्तिमत्त्वाने एक उपसंप्रदाय निर्माण 
केला. ' भिनकपंथ * या नावाने तो प्रसिद्ध आहे. याची भोज- 
पुरी भाषेतील थोडीफार कविता उपलब्ध आहे. त्याची गुरुभेटी- 
विषयीची आतंता व्यक्‍त करणारे एक पद पुढे दिले आहे- 

आगि लागे बनवा जरे परबतवा, 

मोरे लेखे हो साजन जरे नइहरवा । 

आव 5 आव 5 बभना बइटु मोर अंगना, 

सोचि देहु ना मोरा गुरू के अवनवा । 

जिन्हि सोचिहूं मोरा गुरू के अवनवा, 

तिन्हे देबों ना साजन ग्यान के रतनवा ।। 

नेना भरि कजरा लिलार भरि सेनुरा, 

मोरा लेखे सतगुरू भईले निरमोहिया ॥ 

सिरि भिनकराम स्वामी गावले निरगुनवा, 

धाई धरबों हो साधु लोग के सरनवा ॥ 

अर्थ - वनात आग लागली आहे आणि पर्वेत जळत आहेत. 

(संसाररूपी वनात वासनांचा आगडोंब उसळला आहे आणि 
त्यात मोठमोठ्या धैयशाली पुरुषांच्या आहुती पडत आहेत.) 
परंतु हे प्रियकरा, माझे माहेर जे ज्ञान-धाम ते जळत आहे. 
हे ब्राह्मणदेवा, इकडे ये आणि माझ्या अंगणात बस. नंतर 
माझे गुरू केव्हा येणार ते विचार करून सांग. अरे, जो मला 
माझ्या सद्गुरूच्या आगमनाची तिथी सांगेल, त्याला मी ज्ञान- 
रत्न देईन. मी डोळे भरून काजळ घातले आहे आणि भांग 
भरला आहे. तरीही माझा सद्गुरू कठोरहृदयी दिसतो. तो 
माझी दखलही घेत नाही. स्वामी भिनकराम म्हणतो, की मी 
निर्गुणाचे गुणगान करीत असतानाच साधूंना शरण जातो. 


भिनकराम 
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जिल्ह्यांत आढळतात. [ हि. सा. वि.; भो. क. का.; सं. स. सं. ] 


चा गोंड, बेगा, इ. आदिवासींचा एक देव. पाच 
भथुठापक्ष ांडवांपैकी भीम तो हाच, अशी यांची समजूत 
आहे. सवर लोक याला आकाक्याचा देव मानतात, मुडिया 
आपल्या लिंगो देवाच्या वरोवरीचा समजतात, तर कोंड पाव- 
साचा देव मानतात. 

कोंड लोक या देवासंवंधी एक कथा सांगतात, ती अशी- 
भिमेंजा (भिमुलपिच्चु) आणि लोहरेंजा हे दोघेजण एकाच वेळी 
सफगत्ता इथे जन्मले. भिसेंजाच्या असे ध्यानात आले, की 
पृथ्वीवरची माणसे गरीब आहेत. त्यांच्या जवळ भांडीकुंडी 
नाहीत व शेतीची अवजारेही नाहीत. मग भिमेंजाने लोहरेंजाला 
सांगितले, की “ तू इथे राहून नांगर, कोयते वगरे अवजारे 
वनव. मी आकाशात जाऊन पाऊस पाडतो आणि बी-बियाणे 
टाकतो. * नंतर त्याने तसे केळे. मग धरतीमातेने ते पीक मानव 
जातीला वाटून टाकले. 

आदिवासी लोक या देवाची चित्रे भितीवर आणि धान्यांच्या 
कणग्यांवर काढतात. प्रथम हा देव या लोकांच्या स्वप्नात येतो 
व नंतर स्वप्नात ज्याप्रमाणे तो दिसला असेल, त्याप्रमाणे त्याचे 
चित्र काढले जाते. दर तीन वर्षांनी याचा उत्सव होतो. उत्सवात 
बलिदानाचा कार्यक्रम असतो. [ ट्रा. आ. मि. इं. ] 


व मध्य प्रदेशातील एक ग्रामदेव. होशंगाबाद जिल्ह्यात 
मभलात हा देव प्रसिद्ध आहे. या देवाच्या निमितीची कथा 
सांगतात, ती अशी- 

मैदा नावाची एक गौळण होती. तिला मूल होत नव्हते. 
म्हणून तिने महादेवाच्या डोंगरावर असलेल्या पार्वतीची आरा- 
धना केली. पार्वतीने प्रसन्न होऊन तिला पुत्र होण्याचा वर दिला. 
मात्र त्या मुलाचे नाव भिलात असे ठेवायला सांगितले. तिने तसे 
केळे. तिचा मुलगा घरात खेळू वाढू लागला. काही दिवसांनी 
शिवाने मैदाची परीक्षा घेण्याचे ठरविले. शिव तिच्याकडे भिक्षा- 
टनवेषात भिक्षा मागायला आला. ' आज अष्टमी आहे, म्हणून 
मी भिक्षा घालणार नाही, ' असे तिने त्याला सांगितले. त्यामुळे 
शिव कोपला. त्याने भिलातला उचळून नेले. मैदाने पुन्हा' पार्व- 
तीची करूणा भाकली. पारवेतीने तिला दुसरा मुलगा दिला. 
मैदाने त्याचे नाव सिलात असे 3ेवले. इकडे शिवाने भिलातचे 
पालन पोषण करून त्याला जादुविद्येत प्रवीण केले. भिलातने 


या विद्येत खूप नाव कमावले. त्याच्या या लोकिकामुळे त्याला 
पुढे देवपद प्राप्त झाले. [दे.को.३] 


न्याने सातपुडा व विध्य या पवेतांच्या पा 
आढळते. हे लोक स्वतःला राजपूत मानतात. यांच्यासंबंध्री एक 
आख्यायिका सांगतात, ती अद्नी- 
पृथ्वीराज चौहानचा पाडाव झाल्यावर अनेक क 
चितोड व उदयपुरयेथे स्थायिक झाळे. पण तिथेही ह: 
नाचे आक्रमण झाल्यामुळे त्यांनी पुढे विध्याचा आश्रय पेत 
तिथे त्यांनी भिल्ल स्त्रियांशी विवाह केळे. त्यामुळे ते आपल 
मूळ जातीला मुकले. जातो. 
यांचा सामाजिक दर्जा भिल्लांपेक्षा वरचा समजला ज ॅ 
मांधाता येथील राजा हा भिलालांचा प्रमुख पुरुष मोह जा ही 
शेती हा यांचा मुख्य व्यवसाय आहे. काही लोक शेतर्म 
करतात. व रख 
धोतर, कुडते व लाल पगडी हा यांच्यांतल्या पुरुषांचा प 
असतो. स्त्रियांचा पोषाख राजपूत स्त्रियांप्रमाणे असतोच 
भिलालांचे बडी व छोटी असे दोन पोटभेद आहेत. 7 अर्सूरत 
भामगड, सेलानी व मांधाता अशा यांच्या तीन शाख य 
बेचाळीस गोत्रे आहेत. पहिल्या दोन पोटभेदांत रेटी- 
हार होतात. ननम्रसंगी 
विवाहप्रथा - हे लोक सगोत्र विवाह करीत नाहीत- गा मांड्या र्ती 
हे एका वैल्गाडीत दोन भांड्यांत पाणी ठेवतात, त्या गौर्ई 
गंगा-यमुना समजतात व त्यांची पूजा करतात. क 
मुहर्तावर होतात. याशिवाय प्रेमविवाह, राक्षसविवा्हद, 
इ. विवाहांचे प्रकार रूढ आहेत. वर तै 
प्रसुतिप्रथा - बाळंतिणीला बाराव्या दिवशी विहिरी 
आणि तिला जलपूजा करायला लावतात. या कृत्य ळा करार 
असे नाव आहे. हा विधी एखाद्या समारंभासारखाच नार्थ. 
देवधर्म - भिलाळ लोक श्िवोपासक आहेत. जोत. वाव 
हा त्यांचा कुलदेव आहे. ते अन्य ग्रामदेवतांनाही कोळ श्री 
देव हा त्यांचा प्रमुख ग्रामदेव आहे. भूत-पिशाचांवर र / 
असते. कोणी आजारी पडले, की ते त्याला गंडेदोरे मुला 
आपल्या पहाडातल्या इष्ट देवतेपुढे जाऊन ते लहा या 
जावळ करतात. दसरा व होळी हे यांचे मुख्य सण होत च्या 
दिवशी यांच्या शक्‍ति-युक्‍तीच्या स्पर्धा होतात. € च्ऱ् 
तरुण-तरुणी एकत्र जमून क्रीडेसाठी जंगलात जातात. ८. € 
आपल्या इच्छेप्रमाणे आपला जोडीदार निवडता 0 पा 
विवाह होतात. श्रावणाच्या प्रारंभी हे दिवासा 
सण पाळतात. हा सण प्रामुख्याने मुलींचा म आहे, तह 
मुली बाबा देवाची पुजा करतात. तो पावसाचा देवाला कीब 
त्यांची समजूत आहे. उत्सवाच्या दिवशी बाबा 


1 


खंड सहावा 


ड्याचा बळी देतात. या दिवशी कुमारिका लाह्या व गूळ वाट- 
तात आणि रात्रभर नाच करतात. बाबा देवाच्या पुजाऱ्याला 
वडवा म्हणतात. या पुजाऱ्याच्या अंगी बाबा देवाच्या पुष्कळ 
शक्‍ती असतात. अशी त्यांची समजूत आहे. 

एखाद्या सणाच्या दिवशी एखाद्या भिलालाचे मूल वारल्यास 
त्या दिवशी संबंध गाव सण करीत नाही. जर गावचा प्रमुख 
वारला, तर पुढे त्या सणाला ती तिथी वर्ज्ये मानतात. तो सण 
अन्य दिवशी करतात. 

हे लोक पंचायतीमाफंत आपले तंटे मिटवतात. पंचायतीच्या 
मुख्याला बाकरी असे म्हणतात. रि 

मतिकप्रथा - भिलाल लोक मृताला पुरतात, त्यावर थडग 
बांधतात आणि चैत्र महिन्यात थडग्याची पुजा करतात. सात 
दिवसानंतर जातिभोजन घालतात. [ लोककला त्रै. श्री.- रमेशचद्र 


गंगराडे; से. इं. १९३१; ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 
एक जात. या लोकांची वस्ती मुख्यत्वे गुजरात, महा- 
मिह राष्ट्र, मध्य प्रदेश आणि राजस्थान या भागांत आहे. 
हे लोक निरनिराळा राज्यांत राहत असले, तरी त्यांचे आचार- 
विचार व धर्म यांत फारसा फरक नाही. 
भिल्लांच्या प्राचीन इतिहासाबद्दल काही माहिती मिळत 
नाही. प्राचीन काळी मध्यपूर्वेतून आलेल्या प्रोटो ऑस्ट्रलाइड 
लोकांचे भिल्ल, कोळी व शबर हे वंशज होत, असे मानववंश- 
शास्त्रज्ञांचे मत आहे. प्राचीन संस्कृत आणि नंतरच्या अपभ्रंश 
वाडमयात भिल्ल लोकांचे उल्लेख आलेळे आहेत. पण तिथे 
भिल्ल शब्दाचा अर्थ कोणतीही रानटी जमात असा होतो. 
काही तमिळ कवींनी उत्तर भारतातील काही रानटी आदि- 
वासींना उद्देशून विल्लुवर (धनुर्धर) असा शब्द योजला आहे. 
सांप्रतच्या भिल्लांच्या पूर्वजांना उद्देशून त्यांनी हा शब्द काग 
रला असावा. असे केंब्रिज इतिहासकारांचे मत आहे. विल्लू 
किवा बिल्ल गं शब्दाचा, पुष्कळ द्रविडी भाषांत, त असा 
अथ होतो आणि धनष्य हे अजूनही भिल्लांचे शस्त्र आहे. विल्ल्‌- 
वर्‌ या शब्दाचेच अपभ्रष्ट रूप भिल्ल होय, असे काही म्हणतात. 
मध्य भारतातील रानटी लोकांचा वैदिक वाडमयात निषाद 
असा उल्लेख केलेला आहे. सांप्रतच्या भिल्लांच्या परवजाचाच तो 
नेदेंश असावा, असे वाटते. ब्राह्मण पुरुष व शूद्र स्त्री यांच्या 
संततीला मनने निषाद असे नाव दिले आहे. पराशर संहितेत, 
भराह्मण स्त्री व तिवर पुरुष यांच्या संततीला भिल्ल असे म्हटले 
भिल्ल हा शब्द गुणाढ्याच्या कथासरित्सागरातही आढ- 
- तिथे एक भिल्ल नायक माळव्यातून जाणार्‍या दुसर्‍या 
का राजाचा प्रतिकार करतो, असा निर्देश आहे. 
भा.सं.को....३४ 
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भिल्लांच्या उत्पत्तीविषयी पुराणात एक कथा दिली आहे, 
ती अशी - स्वायंभुव मनूला अंग नावाचा पुत्र होता. अंगाचा पुत्र 
वेन हा निपुत्रिक होता. एकदा त्याने आपली मांडी चोळली 
आणि तिच्यातून जळक्‍्या लाकडासारखा काळा, रुंद चेहर्‍याचा 
व ठेंगणा असा एक पुरुष उत्पन्न केला. वेनाने त्याला ' निषद 
खाली वेस, असे सांगितले आणि त्यावरून त्याला निवाद असे 
नाव मिळाले. विध्य पर्वतात राहाणारे निषाद म्हणजे भिल्ल हे 
त्याचेच वंशज होत. 

या कथेचा दुसरा एक पर्याय आहे, तो अप्ता-- 

एकदा वेनाला काही कारणाने पाप लागले. त्यानंतर त्याच्या- 
कडे अंगिरादी काही क्रषी गेले असता, वेलाने त्यांना हातानेच 
जाण्याविषयी खूण केली. त्यामुळे रागावून अंगिरा क्ररषीने त्याला 
शाप दिला आणि त्याच्या हातांचे दही घुसळायच्या रवीत खूपां- 
तर झाले. त्या रवीने त्र्रषी घुसळू लागले असता तिच्यातून मुश- 
हंतर, कोल्ल आणि विल्ल असे तीन पुरुष उत्पन्न झाले. तेच अनु- 
क्रमे मुशहर, कोल्ल आणि भिल्ल यांचे पूर्वज होत. 

भिल्लांची उत्पत्ती महादेवापासून झाली, अशीही एक कथा 
आहे. महादेवाचे एकदा एका वन्य कन्येवर मन जडले. त्याच्या- 
पासून तिला पुष्कळ संतती झाली. तिच्यापैकी एक मुलगा अगदी 
कुरूप व दुष्ट होता. त्याने एकदा महादेवाचा आवडता नंदी 
मारला, म्हणून महादेवाने त्याला हाकलून दिले. त्याच्यापासून 
पुढे भिल्लांची उत्पत्ती झाली. 

रामायणात शबरी नामक भिल्ल स्त्रीची कथा आहे. महा- 
भारतात किराताचा म्हणजे भिल्लाचा वेष धारण करून शंक- 
राने अर्जूनाशी' युद्ध केळे, अशी कथा आहे. श्रीकृष्णाच्या पायाच्या 
अंगठ्याला एका भिल्लाचा बाण लागून तो निजघामाला गेला. 
त्यामुळे धनुष्य ओढण्याच्या कामी उजव्या हाताच्या तर्जेनीचा 
उपयोग करता येणार नाही, असा भिल्लांना शाप मिळाला, 
अशीही कथा आहे. 

तमिळ प्रदेशात प्राचीन काळी विल्लवर आणि मीनावर नामक 
दोन जमाती राहत होत्या. नंतर त्या सवे भारतभर पसरल्या. 
राजस्थान व गुजरात या भागांत अजूनही हे लोक मोठ्या 
संख्येने आढळतात. तिथे त्यांना भिल्क आणि मीन अशी नावे 
मिळाली आहेत. 

भिल्ल लोक गुजरात व राजस्थान या भागांतील मूळ रहि- 
वासी आणि तिथल्या जमिनीचे मालक होते, हे राजपुत मान्य 
करतात, असे दिसते. कारण त्यांच्यापैकी काही राजपूत राजे 
गादीवर बसण्याच्या वेळी भिल्ल नायकाकडून त्याच्या रक्‍ताचा 
टिळा आपल्या कपाळी लावून घेत असत. 

सुरवातीला राजपुत आणि भिल्ल यांचे संबंध सलोख्याचे 


भिल्ल 


होते. भिल्ल नायकांच्या मुलींशी राजपुत लोक लग्नेही करीत. 


भिल्ल तरुण 


पुढे त्यांच्या संततीला भिलाल हे नाव मिळाले आणि ती एक 
नवीच जात निर्माण झाली. (भिलाल पाहा) 

इ. स. च्या १५ व्या शतकात गुजरातमधील रेवाकांठा हा 
भाग मुसलमानांच्या ताढ्प्रात गेला आणि इ.स. च्या १७व्या 
शतकाच्या मध्यापर्यंत त्या भागात मुसलमानांचा अंमल चालू 
राहिला. या काळात अनेक भिल्लांनी मुसलमानी धर्म स्वीका- 
रला. या' मुसलमान भिल्लांना खानदेशात तडवी भिल्ल असे 
नाव आहे. 

त्याच काळात भिल्लांचा स्थानिक राज्यकर्त्यांकडून खूप छळ 
झाला. त्यामुळे ते बंड करून उठळे आणि ठिकठिकाणी लुटालूट 
करू लागले. यावद्दळ अनेक भिल्लांची क्रूरपणे हत्या करण्यात 
आली. तेव्हा अनेक भिल्ल डोंगरदर्‍यांचा आश्रय घेऊन राहिले 
आणि संधी मिळेल तेव्हा सपाटीवरच्या प्रदेशात येऊन लुटा- 
लूट करणे, सक्तीने पैसे वसूल करणे, गुरे पळवून नेणे, प्रवा- 
शांना लुबाडणे किवा मारणे, अशी कृत्ये करू लागळे. तसेच ठिक- 
ठिकाणी त्यांनी बंडेही उभारली आणि मध्य भारतात धुमाकूळ 
घातला. पुढे इंग्रजांनी त्यांच्याशी सलोख्याचे संबंध जोडले, शरण 
आलेल्या भिल्लांना माफी दिली, त्यांना कसण्यासाठी जमिनी 
आणि बी-बियाणे व बैल घेण्यासाठी आगाऊ पैसेही दिले. जेम्स 
ह. लची भक ना भरती केली आणि त्यांची वेगळी 

तत द तकर ४ वाव मिळाला. सांप्रत 
पैकी काही थोडे अत मारी करीत आहेत. पण त्यांच्या- 

प्र मारी करताना आढळतात. 
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निरनिराळया भागांतील भिल्ल दिसण्यात निरनिराळे आहेत. 
गुजराती भिल्ल ठेंगणे, रबावदार व चपळ असतात. खानदेशा- 
तील भिल्ल मध्यम उंचीचे, काळे, रंद नाकाचे, गालांची हार 
वर आलेले, चपळ आणि काटक असतात. राजस्थानातील भिल्ल 
उजळ रंगाचे असतात. सर्वसाधारणपणे सर्वे भिल्ल स्त्रिया उजळ 
रंगाच्या, ठेंगण्या व बांधेसूद असतात. फिकीर 

सर्वसामान्यपणे भिल्ल हे आळशी, दारूबाज, १ की 
उधळे, सच्चे आणि आनंदी असतात. त्यांचा विश्‍वास 
केला असता ते विश्वासाने वागतात. मानाने 

प्रदेशपरत्वे भिल्लांच्या वेषभूषेत फरक असतो. न्ञ आहेत. 
भिल्लांचे पोटिआवाळ आणि लंगोटिया' असे दोन * गातील 
साबरकांठा, राजस्थान आणि उत्तर पंचमहाल या भी 
भिल्ल पोटिआवाल म्हणजे धोतर नेसणारे आहेत. ह: 
पर्यंत धोतर नेसतात; वर अर्ध्या बाह्यांचा पवर ग ब 
आणि डोक्याला फेटा बांधतात. त्यांच्या स्त्रिया तात 
उघड्या पाठीची' चोळी असा वेष करतात. घरात किंवा & 
काम करताना त्या चोळीऐवजी एक ओढणी डोक्यावर्छन 
तिची टोके गुडघ्याखालळी आलेली असतात. वी डॉंगर्र 

पूर्वे पंचमहाल, मध्य प्रदेश आणि खानदेश टी नेशर्वी टा 
भागांत राहणारे भिल्ल लंगोटिया आहेत. ते 


अलंकार घातलेली भिल्ल स्त्री 2” 
मागेपुढे तिचे पदर सोडतात. ते अंगावर एक ीा नसर्वात 
डोक्‍याला फेटा बांधतात. त्यांच्या स्त्रिया घा न 


खंड सहावा 


त्याचा काचा मारतात. त्यांची चोळी जाड्याभरड्या निळया 
किवा लाल कापडाची असते. 

द. भारतातील व गुजरातेतील काही भिल्ल स्त्रिया लुगडे- 
चोळी नेसतात. त्या साडीचा पदर डोक्यावरून घेतात. त्यामुळे 


त्यांच्या पोटऱ्या उघड्या राहतात. 
भिल्ल स्त्री-पुरुषांना दागिन्यांची खूप आवड असते. पुरुष 


कानांत बाळ्या व हातांत चांदीची कडी घालतात. स्त्रिया 
कानांत चांदीच्या किंवा कथलाच्या बाळ्या व वेल, नाकात 
नथ, गळ्यात काचमण्यांच्या, खड्यांच्या किवा शिपांच्या माळा 
आणि हासळी नामक चांदीचा किंवा कथलाचा हार घालतात. 
या माळांनी त्यांचा सवे उरोभाग झाकून जातो. तसेच त्या 
हातभर गोठ आणि पायभर वाळे घालतात. स्त्रिया हातावर 

पुष्कळ व छातीवर आणि तोंडावर थोडेसे गोंदून घेतात. 
उद्योगधंदे - बरेचसे भिल्ल शेती, शेतकाम, जागलकी, सुता- 
रकी व लोहारकी करतात. गुजरातच्या पंचमहालमधील भिल्ल 
एके ठिकाणी राहून शेती करतात. महीकांठामध्ये ते शेती कर- 
तात. काही जागल्याचेही काम करतात. भडोच भागात ते बहु- 
तेक सर्वत्र असुन, दक्षिणेकडील जंगल्प्रदेशात ते झाडांची तोड 
करून कोळसा पाडणे, कात तयार करणे, लाकडे तोडणे, मजुरी 
व शेती हे धंदे करतात. खानदेशात ते शेती व मजुरी करतात 

आणि गवत, लाकडे, डिक व मध गोळा करून विकतात. 
मध्य प्रदेशातील रतनमाळ येथील भिल्ल शेतीशिवाय आण- 
खीही काही व्यवसाय करतात. तिथल्या डोंगराळ प्रदेद्यात 
मोहाची खूप झाडे आहेत. त्यांची फुले गोळा करून ती वाळवणे 
हा एप्रिळअखेर तिथल्या लोकांचा प्रमुख उद्योग असतो. काही- 
जण त्या वेळी पंधरा ते वीस मण फुले गोळा करतात. या 
फुलांचा खाण्यासाठी आणि दारू करण्यासाठी उपयोग होतो. 
मोहाची फळे गोळा करणे, विड्यांसाठी तिमरूची पाने तोडणे, 
चारोळ्या, लाख, मेण, मध गोळा करणे, इ. कामेही ते करतात. 
याशिवाय, लाकडे तोडन कोळशाच्या भट्ट्या लावणे हा 
दिवाळीनंतर इ्थल्या भिल्लांचा प्रमुख उद्योग असतो. कोळसा 
तयार करणे हे फार कठीण, जिकिरीचे आणि त्याचबरोबर 
कौशल्याचे काम असते. काही भिल्ल हिवाळयात गुजरातच्या 
खेडा जिल्ह्यात कापुस, भुईमूग व तंबाकू याच्या शेतांत मजुरी- 
साठी जातात. हे काम सुमारे तीन महिने चालते. त्या वेळी 
त्यांना जेवणखाण व साघारणपणे रोज दोन र्प्ये मजुरी मिळते. 
प्रत्येक भिल्ल कुटुंबाकडे गुरे, बकरी व कोंबड्या असतात. 
करणे व शिकारीचा माग काढणे, यांत हे लोक फार 

ण आहेत. 

भिल्ल हे प्रामख्याने शेती करीत असल्याने ते शेतात पिकव- 
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भिल्ल 


लेली बंटी, कोदो, मोरा, नागली, ज्वारी, मका, उडीद, तुर, इ. 
धान्ये खातात. सणासुदीला ते कोंबडी, अंडी, मांस, मटण 
खातात. मोहाच्या दारूची त्यांना फार आवड असते. 
निरनिराळया प्रदेश्षांतील भिल्ल अनेक प्रकारच्या बोली 
बोलतात. त्या सर्वांना भिल्ली भाषा या नावाने ओळखतात. या 
बोलींच्या मूळ स्वरूपावर सांप्रत गुजराती, राजस्थानी, निमाडी 
व मराठी या भाषांचा पुष्कळ प्रभाव पडलेला आहे. भिल्लांच्या 
प्रदेशातही वीस-पंचवीस मेलांनंतर भिल्ली भाषेचे स्वरूप बरेच 
बदललेले असते आणि त्या ठिकाणी गेलेल्या भिल्लालाही ती 


बोली परकी वाटते. मूळात भिल्ली भाषा मुंडा भाषेपासून 
निघाली असावी, असे ग्रिअसनचे मत आहे. 


गुजरातमधील भिल्लांची वस्ती सातपुड्याच्या डोंगराळ 
प्रदेशात वसलेली आहे. दूरदूर अंतरावर विखुरलेले झोपड्यांचे 
अनेक समूह, असे भिल्लांच्या गावाचे स्वरूप असते. शेजारी 
एखादी चेटकी असेल या भीतीने व आगीच्या भयाने भिल्ल लोक 
आपल्या झोपड्या दूरदूर अंतरावर उभारतात. कालांतराने 
घरातील कर्त्या पुरुषाच्या मुलांची व मुलींची लग्ने झाली, की 
मूळ झोपडीच्या आसपास मुले, जावई आपापल्या झोपड्या 
बांधतात व अज्या रीतीने नातेवाईक भिल्लांच्या झोपड्यांचा 
एक समूह तिथे तयार होतो. सर्वसाधारणपणे भिल्ल सांप्रत 
नवीन गावे वसवीत नाहीत. पण काही वेळा गुरेढोरे वारंवार 
आजारी पडू लागली, तर ते राहते गाव सोडून दुसर्‍या ठिकाणी 
राहायंला जायचे ठरवतात. त्यासाठी ते झऱ्याजवळची जागा 
निवडतात आणि तिथल्या ग्रामदेवतेचा आपल्या निवासासाठी 
कौल आहे का नाही तेही बघतात. 

गुजरातमधील भिल्लांची घरे जमिनीपासून दोन-तीन फ्‌ट 
उंचावर बांधळेळी असतात. ती २० ते २५ हात लांब व १ ष्‌ 
ते २० हात रुंद असतात. ती बांबू, माती व शेण यांची अस- 
तात. घराला पुढच्या बाजूने व काही वेळा मागच्याही बाजूने 
लहान दारे असतात. घराला खिडक्या नसतात. घरात बहुधा 
तीन खोल्या व दोन चुली असतात. घरात शेतीची अवजारे 
आणि झांजा, बासरी, तुर, ढोल, इ. अनेक वाचे असतात. घराच्या 
मागच्या बाजूला एका बांबूच्या तिवईवर पिण्याचे पाणी भरून 
ठेवलेले असते. कोणालाही ते लाकडी डावाने काढून ओंजळीने 
पिता येते. घराच्या पुढच्या बाजूला गुरांसाठी एक मांडव घात- 
लेला असतो. वाघाच्या भीतीनें व कोणी ती पळवून नेईल या 
भीतीने गुरे घराजवळच बांधतात. घराच्या मागे किवा पुढे 
परसू असते, त्यात ते मिरच्या, वांगी, टोमेटो, इ. भाज्या 
लावतात. त्यांची शेते घरापासून बहुधा दूर अंतरावर असतात. 

काही वाईट घटनांमुळे भिल्ल जेव्हा आपले घर सोडतात, 


भिल्ल 


तेव्हा ते फक्त घरातील मोल्य़वान वस्तूच बरोवर नेतात आणि 
वाकी सर्व वस्तू तद्षाच टाकून जातात. तसेच मृतावरोबर ते 
त्याचे कपडे, दागिने, चटया, इ. वस्तू जाळतात किवा पुरतात. 
धनुष्य आणि वाण हे भिल्लांचे मुख्य शस्त्र आहे. नेम धर- 
ण्यात ते निष्णात आहेत. 
बांबूचा त्यांना फार उपयोग होतो. त्याच्यापासून ते चटया, 
टोपल्या, धान्याच्या कणग्या, वगैरे वस्तू विणतात. 
गुजरात आणि पश्चिम खानदेश या प्रदेशांत भिल्लांची खेडी 
अनेक सामाजिक व धामिक कार्यांत एकोप्याने काम करतात. 
घरदुरुस्ती व पिके कापणे, या वेळी खेड्यातील सर्व लोक आळी- 
पाळीने एकेका कुटुंबाला मदत करतात. मासे धरण्यासाठी किवा 
सरकारी रस्त्यांच्या कामावर सर्वे लोक एकदम जातात. एखा- 
द्याच्या घरी जेव्हा धामिक कारणासाठी जेवणावळ होते, तेव्हा 
तो सर्व गावाला निमंत्रण देतो. गावातील कुरणावर सर्वे गावाची 
सामायिक मालकी असते. सरकारी अधिकारी हे सर्वे गावाचे 
पाहुणे समजण्यात येतात. 
गावाच्या मुख्याला वसावो असे म्हणतात. त्याची जागा वंश- 
परंपरा असते. गावातल्या लोकांची भांडणे मिटविणे, पति- 
पत्नींचे भांडण सोडविणे, साथीच्या वेळी देवतांना संतुष्ट करणे, 
ही कामे त्याची असतात. त्यावद्दल सरकारकडून त्याला वाषिक 
पंधरा किवा अठरा रुपये किवा काही जमीन मिळते. त्याच्या 
पत्नीलाही समाजात मान असतो. गावातील प्रत्येक मुलीच्या 
लग्नात एक मद्याची बाटली व आठ आणे हा तिचा हक्‍क 
असतो. वधूला नवे कपडे नेसवणे व मंडपात नेणे, हा तिचाच 
अधिकार असतो. वसावोच्या हाताखाली परधान नामक एक 
सरकारी नोकर असतो. वसावोचे हुकूम अंमलात आणण्यासाठी 
कोतवाल नावाचा आणखी एक नोकर असतो. 
ग्रामदेवतांची व इतर देवतांची पूजा करण्यासाठी गावात 
पुंजारी असतो. तोच गावचा मांत्रिक व वैद्यही असतो. 
भिल्लांच्या प्रत्येक गावात एक किवा अधिक ' गोरी ' कुटुंबं 
असतात. गावातील गुरे चारण्यासाठी जवळच्या रानात नेणे, हे 
गोरीचे काम असते. त्याबद्दल त्याला दर गुराच्या मागे दररोज 
ठराविक धान्य मिळते. त्याचे घर गावाच्या एका टोकाला असते. 
प्रत्येक गावाची पंचायत असते. याशिवाय भिल्लांचे राजेही 
असतात. सागवरा, काठी, गंगठा, इ. ठिकाणचे भिल्ल राजे सांप्रत 
प्रसिद्ध आहेत. 
हि 8 ते किल्यांच्या घराला मेडी असे नाव आहे. 
री मत्याचे की री सारवलेल्या 4 आ 
आता वरी अत च्य लाकडी चौथर्‍यावर बांधलेले 
* वरच्या मजल्यावर लोक राहतात आणि 


पुरेर 


भारतोय संस्कृतिकोश 


खाळच्या भागात रात्रीच्या वेळी गुरे वांबतात. या भागात गुरे 
वारंवार पळविली जातात, म्हणून ही खवरदारी घेतात. वरच 
मजल्यावर एकच खोली असते आणि तिच्यापुढे थोडा 
भाग असतो. या भागाला शिडी लावलेली असते. घरातील 
स्त्रीच्या परवानगीशिवाय परकक्‍्याला या राहण्याच्या जागी 
येत नाही. 

गुजरातेतील भिल्लांचे अनेक पोटभेद आहेत. ते सतावीत 
असल्याचे श्री. प्रिस्कॉट सांगतो, तर श्री. वणीकर त एक 
वासष्ट आहेत, असे म्हणतात. पंचमहाल आणि पर्दिचम ल 

देश या भागांत अंबुद, आर्थी, चोपडसा, देद्रिया, देंडिया, ्ोक 

रिया, गोडसा, इ. छत्तीस पोटभेद आहेत, असे तिथले 
मानतात. 


भिल्ल कुटुंबात पिता प्रमुख असतो. वारसा मुली धत क, 
मोठ्या मुलाला सर्वांत जास्त वाटा व धाकट्याला स्‌व 
वाटा मिळतो. पित्याला कर्ज असल्यास, त्यातला अ 
मोठा मुलगा फेडतो. । ,. असते. 
नवर्‍याला आपल्या पत्नीचे नाव उच्चारायला बरवी हरकि 
स्त्री नवर्‍याचे, मोठ्या दिराचे व सासर्‍याचे नाव बेडग 
मारीत नाही. 
विवाहप्रथा -मध्य प्रदेशातील रतनमाळ भागात जरामार्पि् 
टोळीत व समान गोत्रात विवाह होत नाही. मध्यान आल्या 
विवाह ठरवतात. मुलगी लहान असेल, तर ती डय क कठी 
वर लग्न होते. विवाह ठरल्यावर साखरपुडा होती, कँडी 
भावी सासरा वधूला कपडे वगैरे भेट देतो. मर मु कांती 
लोकांनी आणलेले खाद्यपदार्थ आणि दारू मुलीकडच्य' 
देतात. यानंतर काही दिवसांनी मुलगा वधूगृदी जाती की 
आईला काही पैसे भेट देतो. हे पैसे तिने ₹ 
साखरपुड्याचा विधी पूर्ण झाला, असे समजतात. 
लग्ने साधारणपणे उन्हाळी पिके हाती आल्या (हू 
तोपर्यंत मुलाचे आईबाप देजाची रक्कम जमवीत हात तरी. 
त्यांचे नातेवाईक लोकही त्यांना थोडीफार रक्क्म नर भरर्ि 
सुद्धा ही रक्‍कम फार मोठी असेल, तर ती जमत ठरवा 
लग्नाच्या वेळी जमली तेवढी रक्‍कम देऊन बाकीची बेलर्ल 
काही वर्षे देत राहतात. देजाचा काही भाग 
स्वरूपातही देतात. तास वर 
वरपक्षाकडील मंडळी सूर्यास्तापूर्वी एक-दीन ल्य धी र 
गावी पोचतात. गावाच्या सीमेवर मुलीकडील म 
स्वागत करतो आणि त्यांना त्यांच्यासाठी विगत तार्ति आ 
घेऊन जातो. तिथे मुलेमुली नृत्यगायनात दंग होता, १ 
पुरुष देजाची रवकम देण्यासाठी वधूच्या घरी 
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खंड सहावा 


दिल्यावर सर्वे वऱ्हाडाला लग्नमंडपात नेतात. वरपक्षाने देजाची 
संपूर्ण रक्‍कम नेलेली नसेल, तर वधूपक्षाकडून त्याला खून अप” 
मान सहन करावा लागतो. त्यांचा विवाहविधी अगदी साधा 
असतो व तो तासाभरात संपतो. वरपक्षाकडील मंडळीला वघू- 
पक्षाने भोजन दिल्यावर वरपक्ष आपल्या गावी जायला निघतो. 
वधूपक्षाकडील मंडळी त्याला गावाच्या सीमेपर्यंत पोचवतात. 
तिथे दोन्ही पक्षातील लोक थोडा वेळ नृत्य करतात. इुसऱ्या 
दिवशी वधूपक्षाकडील काही लोक वधूला घेऊन वरगृही जातात. 

संततीच्या किवा अधिक संततीच्या इच्छेने किवा कामासाठी 
हक्काचे माणूस मिळावे, म्हणून पुरुष काही वेळा एकापेक्षा 
अधिक बायका करतात. सर्वसाधारणपणे पहिल्या बायकोच्या 
वहिणीज्ी किवा नात्यातील स्त्रीशी पुरुष विवाह करतो. त्या- 
मुळे दोन बायकांचे फारसे भांडण होणार नाही, अक्षी अपेक्षा 
असते. दोंन बायकांना स्वतंत्र चर मिळते? तरी ते एकच तर 
मानले जाते. मोठ्या पत्नीच्या आज्ञेत इतर स्त्रिया वागतात. 

मध्य प्रदेशातील भिल्ल लोकांत बयव क्रिवा शादी, नत्र, 
उदल किवा आइवरई, घरजमाई, भगोरिया, घिजिजिलय व झगडा 
असे विवाहाचे सहा प्रकार प्रचलित आहेत. त्यांची माहिती अशी- 

बयव - मध्यप्रदेशातील धार जिल्ह्यात हा प्रकार प्रचलित 
आहे. मुलगा लग्नाचा झाला, की त्याचा काका किंवा कोणी 
वडीलधारे माणूस मुलगी शोधायला निघतो. योग्य मुलगी आढ- 
ळली की मुलाचा वाप एका मध्यस्थाला मुलीचे आईवडिलांकड 
पाठवतो. त्यांनी मान्यता दिल्यास मुलाकडील छोक मुलीच्या 
घरी जातात व लग्न करायचे ठरल्यास तिच्या बापाला नारळ 
व पाच रुपये देतात. वधमूल्य हजार ते पंचराशे ख्य द्यावे 
लागते. त्यानंतर साखरपुडा होतो व मुलगी लहान असल्यास 
किंवा वरपित्याला देज लगेच देणे शक्‍य नसल्यास पुढे दोन-चार 
वर्षांनी लग्न होते. लग्नाचा मुहूते ठरल्यावर वराकडील लोक 
एका फडक्यात हळकुंड बांधतात व लग्नाला जितके दिवस 
असतील, तितक्‍या गाटी त्या फडक्याला मारन ते वधूगृही पाठव- 
तात. वधू रोज त्यांपैकी एक गाठ सोडते. लग्न वधूच्या घरी 
होते. वराकडील. मंडळी गावातील एखाद्या झोपडीत किवा 
मोकळचा शेतात उतरतात. मुहूर्ताच्या वेळी नवरामुलगा जमि- 
नीत एक काठी रोवतो, मग कोतवाल वधूवरांच्या उत्तरीयांची 
एक गाठ मारतो व ती दोघे त्या काठीभोवती सात फेरे मार- 
तात. मग वरपक्षाकडील मंडळीला वधूनक्ष शिधा देतो व ते 

के आपला स्वयंपाक करून जेवतात. 


रात्री वरपक्षाकडील मंडळी.वघूला न घेता आपल्या गावी 


जातात. मग वधूची घरातल्या मंडळींशी ओळख करून 
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देतात. दोन-तीन दिवसांनी वधू माहेरी जाते आणि नंतर वर 

तिच्या घरी जाऊन एक काठी रोवतो आणि तिला परत घेऊन 
येतो. नंतर ती दोघे आपले नवे घर उभारतात. 

नत्र - नत्राचे कुंवारीनत्र आणि रंडीनत्र असे दोन भेद आहेत. 
ज्या मुलीचे लग्नापूर्वी एखाद्या मुलाशी लेंगिक संबंध असतात, 
अक्षा मुलीचे लग्न नत्रपद्धतीने होते. दुसर्‍या एखाद्या मुलाशी 
तिचा साखरपुडा होण्यापूर्वी जर तिचे संबंध उघडकीला आले, तर 
संबंधित मुलाशी तिचे लग्न लावतात. अशा वेळी देजही बरेच 
कमी द्यावे लागते. नत्र पद्धतीत लग्नाचा विधीही साघा असतो. 
लग्नाच्या आदल्या दिवशी वघूला हळद व मेंदी लावतात. नवे 
कपडे नेसवून तिला वरगृही नेतात. तिथे वघूचा भाऊ वघू- 
वरांच्या भोवती एक कापड गुंडाळतो आणि ती दोघे मग 
गावाबाहेर जातात. मग वधूपिता वरपक्षाला जेवण देतो. 

विधवा स्त्री तरुण असली, तर तिचाही विवाह याच पद्ध- 
तीने होतो. हा विधी नेहमी सूर्योदयापूर्वी करतात. 

घार जिल्ह्यातील नल्छा प्रदेशात विवाहपूवे लैंगिक संबंघ 
ठेवलेल्या मुलाने संबंधित मुलीशी लग्न करायला नकार दिला, 
तर जातपंचायत त्याला शिक्षा करते. 


भिल्ल तरुणी 


आईवरई किवा उदल - पित्याने जास्त देज मागितल्यामुळे 
ज्या मुलीला योग्य वर मिळत नाही, अशी मुलगी या प्रका- 


भिल्ल 


राचा आश्रय करते. एखादा मुल्गा ती हेरून ठेवते आणि संधी 
साधून त्याच्या घरात घुसते. आपली इच्छा ती त्या घरातल्या 
माणसांना सांगते आणि त्या घरात राहू लागते. मुलीच्या 
बापाला या गोष्टीचा पत्ता लागला, की तो काही गावकऱ्यांसह 
त्या घरी जातो आणि मुलाच्या वडिलांशी देजाबावत बोलणी 
करतो. नेहमीच्या लग्नापेक्षा ते पुष्कळच कमी म्हणजे सुमारे 
पाचशे रुपये असते. आपल्या पसंतीच्या मुलाशी लग्न व्हावे, या 
हेतूने एखादी मुल्गी संवंधित मुलाशी त्याप्रमाणे आघी संकेत 
करून मग त्याच्या घरात शिरते. 

घरजमाई - ज्या मुलाला गरिबीमुळे वधूमूल्य देणे शक्‍य नसते, 
असा मुल्गा आपल्या भावी सासऱ्याच्या घरी काही ठरा- 
विक मुदतीकरिता राहतो व त्याला क्षेतीच्या वगैरे कामात 
मदत करतो. लग्न होईपर्यंत मुलीला त्याच्याशी बोलता येत 
नाही. साधारण पाच वर्षे घरात राहिल्यावर त्याचे लग्न होते. 
मुदत संपल्यावर तो पत्नीसह वेगळे बिऱ्हाड करतो किवा काही 
वेळा सासर्‍याच्याच घरात कायमचा राहतो. 

ज्या माणसाला पुत्र नसेल, असा पुरुषही आपल्या एखाद्या 
मुलीच्या नवर्‍याला घरजावई करतो. 

भगोरिया - होळीच्या सुमारास काही गावांत भगोरिया हाट 
म्हणजे बाजार किवा जत्रा भरतात. त्या वेळी गावातील बहुतेक 
सवे स्त्री-पुरुष ढोळ आणि थाळी घेऊन बाजारात जातात. अशा 
वेळी मुली संधी सावून आपल्या प्रियकरांबरोबर पळून जातात 
व त्याच्या घरी राहतात. काही दिवसांनी त्यांचे लग्न होते. 

धिज्जिल्य - एखाद्या मुलाला रस्त्यात किवा वाजारात.एखादी 
मुल्गी दिसली आणि ती त्याला आवडली, तर पुढच्या भगोरिया 
हाटाची वाट न पाहता तो जबरदस्तीने तिला आपल्या घरी 
घेऊन जातो. अशा वेळी या गोष्टीला मुलींची संमती असतेच 
असे नाही. मुलीचा पत्ता लागल्यावर तिचे आईबाप जातपंचा- 
यतीला ही गोष्ट कळवतात व मग ती दोन्ही पक्षांत समेट घड- 
वून आणते. 

झगडा - विवाहित स्त्री जेव्हा एखाद्या अविवाहित पुरुषा- 
बरोवर पळून जाते आणि त्याच्या घरी राहु लागते, तेव्हा त्याला 
झगडा असे नाव आहे. त्या स्त्रीचा नवरा जातपंचायतीला ही 
गोष्ट कळवतो. नंतर तो आपल्या सासऱ्यासह पत्नीच्या शोधाला 
निघतो. तिचा ठावठिकाणा लागल्यावर बाप तिला पळून येण्याचे 
कारण विचारतो. ती काहीतरी उत्तर देते. नंतर गावाचा पटेल 
व चौकीदार तिच्या नवर्‍याला तो तिला परत न्यायला तयार 
आहे, का त्याला * झगडा? मान्य आहे असे, विचारतात. जर 


तो पत्नीला न्यायला 
“. न्यायला तयार असेल, तर त्याला नुकसान भरपाई 
म्हणून तीस ीळ ऱ 


रपये मिळतात व त्याने तिला नव्या पुरुषावरोबर 
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खाहायळा परवानगी दिल्यास त्याला सुमारे तीनशे रुपये मिळतात. 
खानदेशात मुलाचे आईवाप मुलीला मागणी घालतात. मुहुर्त 
पाहून साखरपुडा करण्याची यांच्यांत पद्धत आहे. लग्नापूर्वी पंधरा 
दिवस वधू-वरांना आपापल्या घरी रोज सकाळ संध्याकाळ हळद 
लावतात. लग्नाच्या दिवशी वर आप्तेष्टांसह घोड्यावरून वून 
गृही जायला निघतो. वाटेत सर्वजण मारुतीच्या मंदिरात जातात 
व तिथे एका घड्यातले पाणी पितात. संध्याकाळी वऱ्हाड ववूच्या 
गावाजवळ पोचले, की वरावर कांदे व फळे यांचा मारा करताच 
नंतर तो घोड्यावरून उतरून मांडवात जातो. तिथे सात यु 
सिनी पाण्याचे घडे घेऊन त्याच्या समोर येतात. तेव्हा तो री 
कीच्या घड्यात तांब्याचे एकेक नाणे टाकतो, मग एक “तर 
सिनी त्याला आरती ओवाळते व तो तिळा चोळखण देतो. १ ; 
तो मांडवात पुर्वेला तोंड करून बसतो. वधू त्याच्या समोर ह्या 
आह्यण पुरोहित त्यांच्या भोवती सूत्रवेष्टन करतो. नी 
दोघांच्या मधे अंतरपाट धरतो. अंतरपाटाखाळून वधूचे 2. 
हात वर आपल्या हातात धरतो. रात्री दोन्ही पक्ष त गाजी 
रारू पिण्यात वेळ घालवतात. दुसऱ्या दिवशी वधू 
ताढतात. मग वधूला दागिने व नवे कपडे देतात. दो कॅक्गे 
तीन दिवसांनी वधूसहू वरात वरगृही येते. तिथे त्यांची 
सोडतात व जेवणावळ होते. 
गुजरातेत मुलामुलींचे विवाह वडिलधारी माणसेच 
कनात वघू-वरांचे हात जुळवतात व त्यांच्या वरती शमीची 
मारतात. नंतर ती दोघे मांडवाच्या मध्यभागी असलेल्या देतार्त. 
फांदीभोवती बारा फेरे घाळून एकमेकांना पाच घास 
एवढ्याने लग्नविधी संपतो. चवि्यार् 
गुजरातेतील पंचमहाल जिल्ह्यात मुलाचा बाप वर नाही 
देज देतो. मग नऊ दिवसांनी लग्न होते. त्यासाठी नऊ "_ तेर्ज 
मारलेले दोन दोरे तयार करतात व दोन्ही पक्षांना 
त्यांतळी एकेक गाठ सोडतात. भल्ली 
प्रसुतिप्रथा- गुजरातमधील पंचमहाल जिल्ह्यातील लागता , 
गभिणी स्त्रीला व तिच्या पतीला काही नियम मो गीत व 
वाढत असणारे काहीही पुरुषाने कापायचे नाही, ज ने जुठे क 
पुराथचा नाही व कश्ञाला गाठ माराथ'ची नाही. स्त्री' वाळा 
खायचे नाही किंवा खिळा मारायचा नाही. ही बंधन ल्या 


वल 


स्त्रीची प्रसुती सुलभ होते व मूल चांगले निपजते, चे मू तीर 
समजूत आहे. गभिणीच्या सहाव्या महिन्यापासून बद अर्सतीर 
सहिन्यांचे होईपर्यंत पति-पत्लींचे वैवाहिक संबंध बा 


>> तच ्- 
स्त्रीला प्रसूतीसाठी वेगळी खोली तयार य नबित ८. ते 
घालतात व झाडपाल्याची घरगुती औषधेही व्र्च्या कर्मिट 
प्रसूतीसाठी सुईण बोलावतात. मुलाची नाळ बांबू 


भारतीय संस्कृतिकोश | 


| 
। 


| 


| 
। 


खंड सहावा 


कापतात आणि ती एका टोपलीत घालूत घरावाहेर एका खड्यात 
पुरतात. हे करताना कोणी पाहायचे नसते. जन्मल्यावर मुलाला 
कोमट पाण्याने स्नान घालून स्तनपान देतात. मग सुईण रेहान्यो 
आणि दुध्यो या देवांना दूध व मद्य अर्पण करते. स्त्रीलाही 
गरम पाण्याने स्नान ॥लतात. घराबाहेर स्नानासाठी जाताना 
ती वाण, कोयता किवा चाकू आपल्याबरोबर घेते. त्यामुळे तिला 
भूतपिश्याचांची बाधा होत नाही. 

जननाशौच चार दिवस असते. पाचव्या दिवशी बाळंतीण 
स्त्री सर्व घर शेणाने सारवते आणि सुईणीबरोवर जाऊन देव- 
तांना शेंदूर व नारळ अर्पण करते. नंतर ती दुधाने किवा दह्याने 
न्हाते आणि मुलासाठी प्रथमच झोळी टांगते व त्यात त्याला 
ठेवते. या दिवशी आप्तेष्ट स्त्रियांना बोलावून त्यांना दारू 
प्यायला देतात व पाच मुलांना खिचडी वाढतात. मग सुईण 
मुलाचे नाव ठेवते. पित्याचे किंवा आजोबांचे नाव मुलाला 
ठेवीत नाहीत. 

खानदेशात काही ठिकाणी पाचव्या दिवशी माता घराच्या 
दारासमोर जमीन सारवते आणि तिच्यावर हळदीच्या रेघा 
ओढते. मग त्यांवर दिवा ठेवते आणि दिव्याभोवती पाच गार 
गोट्या व खोबर्‍याचे तुकडे मांडते. त्या सर्वांवर हळदळुंकू, ज्वारी 
व मद्य शिपडते. त्यावेळी जमलेले लोक माता व बालक यांच्या- 
वर ज्वारीचे दाणे टाकतात आणि घरात प्रवेश करतात. नंतर 
त्यांना जेवण देतात. त्या रात्री स्त्रिया दारू पिऊन गातात. 
बाराव्या दिवशी एका ताटात ज्वारी व डाळ यांची उसळ, बारा 
पोळ्या व दिवा ठेवतात. दुसऱ्या ताटात आरती ठेवतात आणि 
स्त्रिया नूतन मातेसह वाजतगाजत मिरवणुकीने नदीवर किंवा 
झऱ्यावर जातात. तिथे बारा दिवे व बारा पोळ्या ओळीने 
भांडतात. बाळंतीण जलदेवतेची पूजा करते. घरी आल्यावर 
ळा खिचडीचे जेवण दिले जाते. 

बधर्म-- महादेव, राम, कालिका, र 

देवतांना भिल्ल लोक भजतात. महादेव ही सवेश्रेष्ठ देवता अर 
पाऊस पाडणारा देव इंद्राज हा त्याचा मित्र आहे. द्र वर्षी चत्र 
शु. तृतीयेला ते महादेव व इंद्राज यांना बळी देऊन सठुश्ट १८ 
तात. कालिका त्यांचे रानातील हिंस्र पशू व इुष्ट ज्यो! र 
यांच्यापासून रक्षण करते. होळीचा सण या देवतेच्या ् 
असतो. त्यासाठी आधी महिनाभर तयारी चालू असते. कात 
मुळे व मुली रात्री ढोलाच्या साथीवर कालिकेच्या स्तुतिपर ग 


नाचतात. भी ही 
सर्वे आयष्य सुखासमाधानात घालवून गैसगिक रीत्या युज 
पावलेले भिल्ल लोक उपकारी पिक्याचांच्या रूपाचे का - 
अः वंशजांचे 1 अ 
सतात आणि आपल्या वंश्जांचे हित पाहत असतात, 


हनुमान आणि गणेश या 


परप 


भिल्ल 


भिल्लांची समजूत असते. भगताच्या माध्यमातून ही भुतेखेते 
त्यांच्याशी संपक साधतात. आपल्या वंशजांनी आपली आठवण 
ठेवावी, अशी त्यांची अपेक्षा असते. जिवंतपणी त्या व्यक्‍ती ज्या 
ठिकाणी राहत होत्या, त्याच्या आसपास ही भुते घोटाळत अस- 
तात. मध्य प्रदेशातील रतनमाळ प्रदेशात प्रत्येक खेडयात या 
भुतांना राहण्यासाठी एक वन राखलेले असते. त्याला “ देवांचे 
वन * असे नाव आहे. या वनात मृताच्या नावाने एक दगड 
उभारून त्याची स्मृती कायम ठेवतात ही भुतेही त्यांना अन्न- 
दान केले नाही किवा त्यांच्या वनातील झाड कापले, जमीन 
नांगरली तर भिल्लांवर रागावतात. 

गुजरात व खानदेश या प्रदेशांतील भिल्ल भुताखेतांना मातीचे 
घोडे, मातीची मडकी आणि मधाच्या पोळ्याच्या आकाराची 
भांडी अर्पण करतात. भिल्ल हे घोड्याला फार मान देतात. 
यांची एखादी प्रार्थना देवाने ऐकली, तरी ते मातीचे घोडे 
करून देवाच्या मूर्तीभोवती ठेवतात. 

राजस्थानातील भिल्ल कुलदेवता, महादेव व हनुमान यांना 
भजतात. काहीजण क्रषभ देवालाही भजतात. 

गुजरात व महाराष्ट्रातील भिल्ल डूंगऱ्यादेव (डोंगरदेव) , 
शिवर्‍यादेव (सीमादेव), वाघदेव, नागदेव, म्हसोबा, खंडोबा, 
बहिरोबा, मरी, आसरा, इ. देवतांना भजतात. ते राजापंथ हा 
सर्वांत बलाढ्य देव मानतात. राणी पंढार ही त्याची पत्नी होय. 
हरगो, वरगो, डोमखल, देव रूपाल, देव कुपाल, इ. त्यांची 
कामे करतात. माता पंढारशी संबंधित असलेल्या देव मोगरा 
या ठिकाणी दर वर्षी मोठी जत्रा भरते. त्या वेळी लोक तिच्या- 
कडे संतती व संपत्ती मागतात आणि तिला कोंबडे, बकरे व 
रेडा बळी देतात. याशिवाय, नंदरवो (धान्यदेवता), हिरकुल्यो 
(कृषिदेवता), मल्यो देव (भाजी-पाल्याची देवता), गोवलदेव 
(गुराख्यांचा देव), खेतरपाल (क्षेत्रपाल), वाघदेव, पड्देवी, 
इ. देवतांची पूजा करूत ते त्यांना कोंबडे-बकरे अर्पण करतात. 

निरनिराळया देवतांच्या प्रीत्यर्थ ते जत्रा भरवतात. त्या 
वेळी ते देवतांना भात, कोंबडे, दारू वगे रे अपंण करतात आणि 
प्रत्येकाला देवतेचा प्रसाद वाटतात. 

काही जत्रा दर वर्षी भरत नाहीत; त्या नैमित्तिक असतात. 
एखाद्या गावावर किवा कुटुंबावर जर वारंवार संकटे येत असली, 
तर ग्रामप्रमुख किवा कुटुंबप्रमुख नवस बोलतो, की ' सर्व 
संकटांचा परिहार झाल्यास मी इंद्राज देवाची जत्रा भरवीन व 
त्याला पुष्कळ बळी अर्पण करीन'. त्याप्रमाणे त्याचा नवस फळाला 
आला, की तोच जत्रेचा दिवस ठरवतो व आसपासच्या गावां- 
तील लोकांना नाचगाण्यासाठी निमंत्रण धाडतो. त्या जत्रेत तो 
इंद्राज देवाला दोन पाडे, आठ किवा बारा बकरी आणि अनेक 


भिल्ल 


कोंबडी अर्पण करतो. कोणतीही जत्रा हे आवाल्वृद्धांचे आमोद- 
प्रमोदचे स्थान असते. त्या वेळी स्त्रिया गाणी गात मुक्‍तपणे 
नृत्य करतात. 

राजस्थानातील मारवाड प्रदेशात भिल्लांची वस्ती जास्त 
आहे. त्यांच्यांत अनेक विभाग आहेत. हे लोक शाक्त असून, 
चामुंडा, महादेव व शीतला या देवतांना भजतात व पावूजीलाही 
फार मान देतात. प्रत्येकाच्या घरात पावूजीच्या नावाचे स्थान 
असते. हे लोक पाळे उभारून त्यात राहतात. काही लोक लहान 
गोलाकार झोपड्याही उभारून त्यांत राहतात. घरात भितीवर 
देवाची आकृती काढळेली असते. ज्यांची पंचायत असते. तिच्यात 
ते आपले तंटेबखेडे सोडवतात. त्यांच्या प्रत्येक मोठ्या पालात 
एक भोप असतो आणि तो भूतबाधा नाहीशी करण्याचे काम 
करतो. 

मतिकप्रथा - राजस्थानातील भिल्ल प्रेत पाल्ये ठेवून जाळ- 
तात. लहान मुले, कुमारिका व देवींनी मृत्यू आलेल्यांना मात्र 
पुरतात. पण पुढे काही दिवस त्या घरात देवींनी कुणाचा मृत्यू 
झाला नाही, तर पुरलेले प्रेत उकरून ते जाळतात. मृत्यूनंतर 
दहा किवा वीस दिवसांनी मृताचे नातेवाईक त्याच्या घरी जम- 
तात. या वेळी मृताचा उत्तराधिकारी त्यांना दारू पाजतो व 
त्यांच्यासाठी जेवण तयार करतो. जेवण तयार होईपर्यंत जम- 
लेले पुरुष एकमेकांची हजामत करतात व दारू पितात. नंतर 
प्रत्येकाला पळसाच्या पानावर अन्न वाढून देतात. ते घेऊन लोक 
घरी जातात. 

गुजरातेतील भिल्ल लोक मृतांना जाळतात. माणसाला मृत्यू 
आला, की घरातले व शेजारपाजारचे लोक त्याच्या तोंडात थोडी 
दारू घालतात. नंतर गावातील एक वृद्ध विधवा स्त्री एक मोठे 
मडके पाण्याने भरून चुलीवर ठेवते. त्यात जमलेले सर्व लोक 
थोडेथोडे तांदूळ टाकतात. भात शिजल्यावर ती एक कोंबडे व 
वाळलेले मासेही शिजवते. त्यावद्दल तिला थोडे पैसे मिळतात. 
नंतर मृताच्या विधवेच्या किंवा मुलीच्या मांडीवर एक सूप व 
त्यात नवीन टोपली ठेवतात. शिजवलेले अन्न एका फडक्यात 
बांधून त्या टोपलीत ठेवतात. घराबाहेर तीन दगड मांडून वृद्ध 
स्त्री ते सूप त्यांच्यावर ठेवते. नंतर मृताची मुलगी किंवा दुसरी 
एखादी नातेवाईक स्त्री नदीवर जाऊन नव्या मडक्यात पाणी 
घेऊन येते. ते तापवून त्याने सृताला स्नान घालतात. मग मृताला 
नवे कपडे व त्याचे सर्व अलंकार घालतात. जमलेले लोक त्याच्या 
तोंडात काही पैसे ठेवतात व त्याच्या भोवती एक धोतर गंडाळ- 
तात. मग मृताची प्रथम पत्नी ह्यात असल्यास ती त्याच्या प्रेता- 
जवळ थोडा वेळ झोपते. स्त्री मृत ज्ञाल्यास तिचा पती थोडा वेळ 

तिच्या प्रेताशेजारी झोपतो. 
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मग मृताची खाट चौघेजण उचलतात. त्यांच्या पुढे तलवार 


घेऊन एक माणूस चालतो. कोतवाल तूर वाद्य वाजवीत त्याच्या 


वरोबर चालतो. त्यांच्या मागे स्त्रिया व पुरुष चालतात. पाचच 
पावले चाळून गेल्यावर मृताची खाट खाली ठेवतात. तिथे वृ 
स्त्री दोन कोहाळे व एक काळे मडके फोडते. मग पुरुष खाट 
उचटून स्मशानात जातात व स्त्रिया नदीवर जातात. 

स्मशानात गेल्यावर मृताचे नातेवाईक वृद्ध ज्य 
त्याच्या तोंडात बरोबर नेलेले अन्न घालतात. त्या वेळी व 
माणूस मृताला उद्देशून म्हणतो, की या अन्नदात्या 
पुष्कळ धनदौलत दे. त्याला व त्याच्या गुरांना त्रास देऊ 
त्यानंतर चितेला अग्नी देतात व सर्वे पुरुष झऱ्यावर क. 
स्नान करतात. दुसर्‍या दिवक्षी वृद्ध पुर्ष आणखी द 
लाकडाची मोळी घेऊन स्मज्षानात जातो. आणि प्रेत नीट 
नसेल, तर पुन्हा थोडी लाकडे मांडून ती पेटवतो. विन: 

याच दिवक्षी मृताच्या घरी त्याचे नातेवाईक फा ठेवूत 
खिचडी व दही, दुसर्‍या द्रोणात पाणी व तिसऱर्‍्यात टोपली 
त्यांच्यावर एक टोपली पालथी घालतात. दुसर्‍या दिवधी “क 
काढून बघतात. जर त्या द्रोणात बोटांच्या किवा इतर 


मृताचे दगडी स्मारक 


तीव 
ला,असेर्स 

खुणा दिसल्या, तर मृत पुन: त्या घरात आला, 

व ते अशुभ व आपत्तिसूचक मानतात. 


खंड सहावा 


तिसऱया दिवशी कोतवाल स्मशानात जाऊन रक्षा गोळा करतो 
व त्या ढिगावर एक फूट उंचीचा मांडव घालतो. मांडवाखाली 
तो अन्नाचे तीन भाग करून त्यांच्यावर दूध व गोमूत्र शिपडतो. 
त्यावद्दळ कोतवालाला तीन रुपये मिळतात. 

मृत व्यक्‍ती प्रतिष्ठित असेल, तर वर्ष-दोन वर्षांनी त्याच्या 
नावाने एक दगडी स्मारक गावाच्या देवस्थानात उभारतात. 
दगडावर हातात तलवार घेऊन घोड्यावर बसलेल्या माणसाची 
आकृती खोदलेली असते. लहान मुलास मृत्यू आल्यास, त्याला 
पुरतात.  »« 

खानदेशातील भिल्लांत, मनुष्य आसन्नमरण झाला, की त्याचे 
नातेवाईक त्याच्या नावे गोरगरिवांना दानधर्म करतात. मनुष्य 
मृत झाला, की प्रथम त्याला घोंगडीवर ठेवतात. मग स्नान घाडून 
व नव्या पांढर्‍या वस्त्राने आच्छादून तिरडीवर ठेवतात. स्मश्ा- 
नाच्या अर्ध्या वाटेत तिरडी खाली ठेवून थोडा भात एका झुड- 
पाच्या बृंध्याशी ठेवतात. नंतर स्म्षानात पाच-सहा फूट खोल 
खड्डा खणून प्रेत त्यात ठेवतात. त्याच्य़ा तोंडात भात व भाकरी 
घालतात, त्याच्या अंगावर पाणी शिपडतात आणि खड्यात 
माती लोटतात. अकराव्या दिवशी मृताचा उत्तराधिकारी पिठाची 
गाय करून ती पानावर ठेवतो व पाण्यात सोडतो. बाराव्या 
किंवा पंचेचाळिसाव्या दिवशी कुंभाराला बोलवून सात पाय- 
र्‍यांची शिडी भितीला लावतात. या शिडीच्या आधाराने मृतात्मा 
स्वर्गात जातो, अशी त्यांची समजूत आहे. 

वर्तमान परिस्थिती - भिल्लांच्या भोवतालच्या 
सामाजिक व आथिक परिस्थितीचा त्यांच्यावरही परिणाम झाला 
आहे. पूर्वी भिल्ल कमरेला एक लंगोटी व डोक्याला फेटा एव- 
ढाच पोषाख करीत. पण आता ते पॅट, शर्ट, कोट, तलम धोतर, 
गांधी टोपी, कॅनव्हासचे जोडे किवा चप्पल अशा वस्त नी 
लागले आहेत. स्त्रियाही गिरणीच्या साड्या व तयार पो 


घालू लागल्या आहेत. शोभेच्या प्लास्टिकच्या वस्तू, आरसे, ग 
कर्णभूषणे, कुंकू, वांगड्या, साबण, "आदल्या, से ल 
वॉटरच्या बा टल्या, कंदिळ, मनिबॅग्ज, रजया, ब्लँकेट वगरे वस्तून 
आता त्यांच्या घरात प्रवेश मिळवला आहे. त्यांच्या काही घरां- 
वर गवताच्या छपरांऐवजो कौले दिसू लागली आहेत व डी 
घरांच्या भिती विटांनी बनवल्या जाऊ लागल्या आहेत. ववाचत 
घराशेजारी विहीर खणलेलीही दिसू लागली आहे. लय 
बाहेरच्या जगाशी संपर्क आल्यामुळे पुष्कळ रक 
राती व हिंदुस्थानी या भाषा बोलता यऊ लागल्या आ पा 
भिल्लांच्या प्रदेशात अनेक प्राथमिक शाळा सुरू कर 


आल्या आहेत. त्यांत अनेक मुले क्रिक्षण घेत आहेत. पण शिक- 


ला लांच्या पारं- 
लेले व बाहेरच्या जगाशी संपर्क आलेले लोक भिल्लांच्या पा 


बदलत्या 


५२३७ 


शिवग्‌ आथवे 


परिक नृत्यात किवा गाण्यात भाग घेत नाहीत. त्यांना तो कमी- 
पणा वाटतो. तसेच त्यांच्या परंपरागत समारंभांनाही ते नावे ठेव- 
तात. त्यामुळे जीवनातील उत्साह व आनंद याला ते मुकले आहेत. 

पुर्वी भिल्ल लोकांना मजुरी कमी मिळत असे. तसेच ते साव- 
काराच्या कर्जात बुडून गेलेळे असत. पण भिल्ल सेवा मंडळ, 
भारत सेवक समाज, इ. संस्थानी त्यांची आथिक व सामाजिक 
स्थिती सुधारण्यासाठी खूप प्रयत्न केले. धान्याच्या खरेदी-विक्री- 
साठी त्यांनी भांडारे उघडली. फॉरेस्ट लेबरसं को-ऑपरेटिव्ह 
सोसायट्या निघाल्यामुळे त्यांना लाकडे तोडणे, कोळशाच्या 
भट्ट्या लावणे यांसाठी योग्य मजुरी मिळू लागली आहे व त्या- 
मुळे त्यांच्या आथिक परिस्थितीत सुधारणा ज्ञाली आहे. 

पुष्कळ मिल्लांना देजाची भरमसाठ रक्‍कम देण्यासाठी कजे 
काढावे लागत असे. एकदा का कर्ज काढले, की त्याचे व्याजही 
न देता आल्यामुळे ते त्या कर्जातून बहुधा आयुष्यात मुक्‍त होत 
नसत. यासाठी सुशिक्षित भिल्लांनी इ. स. १९५४ साली झालोद 
येथे आदिवासी भिल्ल पंच या नावाने एक परिषद भरविली आणि 
देजाची रक्‍कम पूर्वी ७०० ते १००० पर्यंत असायची ती ३२५ 
रुपये ठरविली. सर्वांनी हा नियम अमलात आणावा, असे त्यांनी 
आवाहन केले. पण लोकांकडून त्याला योग्य तो प्रतिसाद अजून 
मिळाला नाही. त्यांना वाजवी दराने कजे मिळावे, म्हणून को- 
ऑपरेटिव्ह क्रेडिट सोसायट्याही निघाल्या आहेत. [ रा. जा.; 
गु. जा.; ट्रा. का. बां.; एन्सा. रि. ए.; से. इं. १९३१; दि 
भिल्स, अ स्टडी- श्री. टी. बी. नाईक, १९५६; भिल्स ऑफ 
रतनमाळ श्री. वाय. व्ही. एस्‌. नाथ, १९६०; इम्पॅक्ट ऑफ 
एज्युकेशन ऑन दि भिल्स- श्री. टी. बी. नाईक. ] 


ल अ एक शिवस्थान. हिमाल्याच्या इंद्रकोल नामक 
भलकदार क्णिक्वरावर हे स्थान आहे. इथे शिवगंगा नदीचा 
उगम होतो. अर्जूनाने पाशुपतास्त्रप्राप्तीसाठी तप सुरू केळे असता 
अर्जनाची परीक्षा याहण्यासाठी भिल्लाच्या रूपात शिव इथे 
प्रकट झाला त्र एका डुकराच्या जिकारीवरून इथे त्या दोघांचे 
यद्ध झाले, अशी कथा आहे. इथल्या शिवलिंगालाच आता हे 
नाग पडले आहे. [ तीर्थयात्राप्रबंध ] 


९. एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या मंड- 
भिषग्‌ आथवेण लातील ९७वे सूक्त याच्या नावावर आहे. 
हे सारे सूक्त अनुष्ट्भ छंदात असून, ओषधींची स्तुती हा त्याचा 
विषय आहे. त्याने सोमाला वलस्पतींचा राजा मानले आहे. त्या 
सुक्‍तातील एक क्रचा (त्र. १०. ९७. २) अशी- 

शतं वो अस्ब धासानि सहस्रमुत वो रुह: । 


भिषग्‌ आथर्देग 


अधा शतक्रत्वो यूयमिमं मे अगदं कृत ॥। 

अर्थ - हे शतावधी मर्मस्थान आणि सहस्रावधी अंकुर यांनी 
युक्‍त, शतकार्यकारी, मातृभूत ओषघींनो, तुम्ही मला निरोगी 
करा. 

याच सूक्तात ओषधी गोळा करणार्‍या विप्राला राक्षसहंता 
व रोगविनाशक भिषग्वर अशी उपाधी प्राप्त होते, असे म्हटले 
आहे; त्याचप्रमाणे औषधींच्या साहाय्याने रोगमूळ नष्ट होते, 
असेही म्हटले आहे. [ प्रा. च. को.; म. ज्ञा. को.; क्र. म. भा. ] 


व्र एक जात. या जातीचे लोक गुजरात, राजस्थान, 
नस्ती पंजाव, महाराष्ट्र व कर्नाटक, या प्रदेशांत आढळतात. 
पखालीतून पाणी वाहणे हा यांचा मुख्य व्यवसाय आहे. त्या- 
वरून त्यांना पखाली असेही म्हणतात. पखालीला मरक म्हण- 
तात, म्हणून मुसलमान भिस्ती लोकांना काही प्रदेशांत मरकी 
असेही नाव आहे. 
परशुरामाने क्षत्रियांचा संहार सुरू केला, तेव्हा त्यांच्यांतील 
काही जणांनी, आपण क्षत्रिय नसून पाणके आहोत, असे सांगून 
आपला बचाव केला आणि तेव्हापासून आमचा हा पाणी वाह- 
ण्याचा व्यवसाय सुरू झाला, असे हे सांगतात. पण हे मुळात 
यादव राजपूत असून, आपत्काली त्यांनी पखालीतून पाणी वाह- 
ण्याचा धंदा सुरू केल्यामुळे त्यांची वेगळी जात बनली. ते 
स्वतःला काऱ्यप गोत्राचे मानतात. यांच्यांत चावडा, चव्हाण, 
परमार, सोळंकी, वाघेला, इ. नावांची घराणी आहेत. 
देवधर्म - या जातीतले बहुतेक लोक हिंदू आहेत; काही थोडे 
मुसलमान आहेत. हिदू भिस्ती माता देवीला भजतात. भाद्रपद 
शुद्ध चतुर्दशी व आश्विन शुद्ध अष्टमी, या दिवशी आणि लग्त- 
समारंभात देवीला मद्य-मांसाचा नेवेद्य दाखवतात. रोगाची साथ 
आली, की देवीला बोकड बळी देतात. हे लोक हिंदूंचे सवे सण 
पाळतात व तीर्थयात्राही करतात. गोसावी लोकांना हे आपले 
गुरू मानतात. कयतिपा नावाचे खालच्या दर्जाचे ब्राह्मण यांचे 
पौरोहित्य करतात. 
विवाहभ्रथा - या लोकांत आते, मामे किवा मावस बहीण 
हिच्याशी विवाह करण्याची प्रथा नाही. दूरदूर वसलेल्या घरा- 
ण्यांतही लग्नसंबंध करीत नाहीत. बहुपत्नीप्रथा आहे. पण 
पत्नी जिवंत असताना तिच्या बहिणीशी लग्न करता येत नाही. 
दोन भाऊ दोन वहिणींशी लग्ने करू शकतात. 
पूर्वी हे लोक मुळी वयात येण्यापूर्वीच त्यांची लग्ने करीत. 
री हे मुलाला किती घालण्यापासून होते. 
तंतंतात; त वाच्य पुळीळा 'दागिने:'वे. कडे द्यायचे 
" च्या सुर्वातीवासून अखेरीपर्यंत वर 


५२८ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


आपल्या हातात एक सुरा, चाकू किवा कात्री धरतो आणि 
लग्न पुरे झाल्यावर ती वस्तू नदीत किवा विहिरीत टाकतो. 
वधू-वरांनी एकमेकांचे हात घरणे, हा यांच्या लग्नातला मुख्य 
विधी असतो. 

यांच्यांत पत्नीच्या दुर्वेतेंनामुळे पतीला व पतीने छळ केश 
म्हणून पत्नीला काडीमोड घेता येते. पण काडीमोड फार 
रूढ नाही. 

जातपंचायतीच्या संमतीने हे लोक पुनविवाह करू झाकता च 
विधवा विवाह फक्त रविवारी, मंगळवारी किवा युरुवारी ही ' 
त्या प्रसंगी सुवासिनी स्त्रियांनी तिथे उपस्थित राहायचे तर ी 
पुनविवाहविधीत प्रथम गणपतिपूजन झाल्यावर एक दिवा ._ 
क्यात ठेवून त्यावर चाळण ठेवतात. मग चाळण काढून द 
जण त्या दिव्याकडे पाहतात व एकमेकांवर अक्षता आधी. 
प्रथमवराला विधवेशी विवाह करायचा असेल, तर 
त्याला शमीशी लग्न करावे लागते. म्हूण” 

मुसलमान भिस्ती हे बाटलेळे हिंदू भोई आहेत, असे पुष्कळ 
तात. ते सुक्ची हनफी पंथाचे आहेत. दक्षिणेत ते िदेच कच्या ी 
रीतिरिवाज व सण पाळतात व हिंदू देवतांना भजतात. 
पाठीवर, पखालीतून पाणी वाहणे हाच धंदा तेही करता ग 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांची प्रेते पुरतात किवा आ रत 
पुरताना प्रेत बसलेल्या स्थितीत किवा दक्षिणेकडे डी 
आडवे ठेवतात. प्रेताचे दहन केल्यानंतर अस्थी व रक्षा ग क्र 
किंवा नदीत टाकतात. मृताचे वाषिक श्राद्ध व महाल्ल 
ण्याची प्रथा यांच्यांत आहे. [ट्रा. का. बाँ. ] 
कोणत्याही प्रकारचा अर्थोत्पादक उद्योग ७ 
स्वतःच्या व कुटुंबियांच्या निर्वाहासाठी क र्क 
अन्न, वस्त्र, पात्र, द्रव्य, इ. वस्तूंची याचता करणे या”. याती 
मागणे, असे म्हणतात. धर्मशास्त्रात ब्रह्मचारी व कत्या तिर्षि्ड 
भिक्षा विहित म्हणून सांगितली असून, इतरांना €. हर्सर्श 
ठरवली आहे. कारण ब्रह्मचारी हा नित्य अध्ययनात हुदार 
असतो आणि संन्यासी हा सर्वेसंगपरित्याग करून म्ह्पू 
करीत लोकांना धर्म आगि ज्ञान यांचा उपदेश क ह. 
त्या दोघांना भिक्षा विहित होय. मात्र त्यांच्याही कळ 
शास्त्राने बरेच निर्बंघ घातले आहेत. आपस्तंत्र प्शावीट 
स्नातकालाही गुरुदक्षिणा देण्यासाठी, विवाहासाठी, गी आहि 
व आईवापांच्या पो णासाठी भिक्षा मागायला गिर 
वसिष्ठधर्मसूत्रानुसार एखाद्या माणसाने आपले € ् कुवर 
दूर करण्यासाठी राजाजवळ किंवा धनिकाजवळ शोती नस् )' 


किवा पशू यांची भिक्षा मागायला हरकत नाही 


भिक्षा 


खंड सहावा ५३ 
अंगिरसाने रोगी, वृद्ध, दीन व पांथस्थ यांनाच केवळ प्रसंग- 
विश्ेषी गरजेपूरतीच भिक्षा मागायला परवानगी दिली आहे. 
मनूने यज्ञासाठी भिक्षा मागायला अनुज्ञा दिली आहे; पण 
भिक्षेचे सर्वच्या सर्वे द्रव्य यज्ञाच्या कामीच खर्ची पडले पाहिजे, 
असा निर्बंध घातला आहे (मनु. ४.१८८-१९०) 

वैदिक काळात ब्रह्मचार्‍याव्यतिरिक्‍त दुसरे कोणी भिक्षा 
मागत असत, असे दिसत नाही. महाभारतकाळातही ब्रह्म- 
चार्‍यालाच भिक्षावृत्ती विहित होती, हे वेकय राजाच्या पुढील 
वचनावरून कळते- 

नाब्रह्मचारी भिक्षावान्‌ भिक्षुर्वाःब्रह्मचर्येवान्‌ । 

अर्थ -- माझ्या राज्यात ब्रह्मचारी नसलेला कोणीही भिक्षा 
मागत नाही आणि भिक्षा मागतो, तो ब्रह्मचर्याचे पालन करतो. 

वैदिक त्रटरषी भिक्षा मागताना कुठे दिसत नाहीत. कित्येक 
कूषींना वैदिक राजांनी मोठमोठी दाने दिलेली आहेत. पण ती 
त्या क्रषींची भिक्षा नव्हे. पुराणकालात मात्र बऱ्याच ब्राह्मणांनी 
भिक्षावृत्तीचा स्वीकार केलेला दिसतो. ' एक होता आहे '" तो 
गरीब होता. तो रोज भिक्षा मागून आपल्य़ा कुटुंबाचा चरि- 
तार्थ चालवी. अशा प्रकारच्या कथा पुराणांतून व लोक- 
साहित्यातून मोठ्या प्रमाणात आढळतात. र 

ब्राह्मणांच्या या भिक्षावृत्तीला काही अंशी आपले धर्म- 
शास्त्रही कारणीभत आहे. पुराणांच्या कालापासून आजपर्यंत 
ब्राह्मणांना दानधर्म करून पोसणे ही गोष्ट पुण्यकारक मानली 
गेली आहे. ज्या ब्राह्मणाला दान द्यायचे, तो विद्वान व सच्चरित्र 
असावा, असे धर्माचा्य सांगतात. पण कित्येक धर्माचार्यांनी 
ब्राह्मण आचारहीन असला, अविद्वान असला, तरी तो पूज्य रज 
सत्पात्र ठरवला आहे. सामान्य लोकांना एखाद्या ब्राह्मणा 


? 
ज्ञान व त्याचा आचार याची पारख कशी होणार : 


ब्राह्मणाला दान द्यायचे, एवढेच घेऊन बसले. त्यामुळ आळशी 


ब्राह्मणांचे फावले व ते भिक्षेवरच जगू लागले. 
भिक्षावृत्तीच्या वाढीला बौद्ध धममेही बर्‍याच 
रच त्याने भिक्षावृत्तीला गडी उ 
क्षा घेऊन भिक्षू बनण्यास सर्वानाच 
कांच्या आणि ग॒हस्थांच्या औदार्यावर अशा भिक्षूच्या क 
र्थाची सोय विनासायास होत असे. त्या र” बौद्ध भिक्षंत आळ 
ब तदयोगपराडात मश ताचा ब 1 झाला. बौद्ध 
धर्पाच्या उत्कर्षकाली हजारो भिक्षू मोठमोठ्या विहारांतून राहत 
असत व ते सर्व जण मिक्षेवर जगत असत. पुढेपुढे ते पि 
समाजाला उपद्रवही देऊ लागले. त्यामुळ लोकांच्या मनात 
भिक्षू विषयीची श्रद्धा कमीकमी होत गेली. कालवशात बौद्ध 
धर्माचा ऱ्हास झाल्यावर या भिक्षेकऱयांचा समाजाला होणारा 
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भिक्षा 


उपद्रवही कमी झाला. पण त्यानंतर काही शतकांनी भिक्षूंच्या 
जागी गोसावी, बैरागी, इ. पंथांचे लोक आले आणि त्यांनीही 
चरितार्थासाठी भिक्षेचाच सोपा मार्गे अनुसरला. 
बुद्ध, महावीर, शंकराचार्य, रामदास, इ. महापुरुषांनी भिक्षा- 
वृत्तीचा गौरव केला आहे. समर्थ तर स्पष्टपणे प्रतिपादितात- 
ब्राह्मणाची मुख्य दीक्षा । मागितली पाहिजे भिक्षा । 
ओं भवति या पक्षा । रक्षिले पाहिजे ।। 
भिक्षा मागोन जो जेविला । तो निराहारी बोलिला । 
परिग्रह्वेगळा जाला । भिक्षा मागतां ।। 
(दास. १४-२-१-२) 
अर्थात वरील महापुरुषांचा हा भिक्षागौरव सर्वांच्यासाठी 
नसून, तो परमार्थसाधकांच्यासाठी आहे, हे जाणले पाहिजे. 
परमार्थी माणसाने जीवनासाठी उद्योग न करता केवळ पोटा- 
पुरते समाजाकडे मागणे आणि जे मिळेल त्यात संतुष्ट राहणे, 
हे आपल्या संस्कृतीने निद्य मानलेले नाही. अशा माणसाला 
यदूच्छालाभसंतुष्ट असे म्हटलेले आहे. ज्या कालखंडात ही प्रथा 
रूढ झाली किवा अनिषिद्ध ठरली, त्या कालखंडात कदाचित 
तिची आवश्यकता असूही शकेल. पण सांप्रतच्या काळात परमाथे- 
साधकानेही भिक्षा मागून जीविका चालवणे हे अनुचित सम- 
जले जाते. यात त्या व्यक्‍तीची, तश्ीच संमाजाचीही हानी आहे. 
सांप्रतही कित्येक वर्गच्या वर्गे भिक्षा हा आपल्या पेशाचा हक्क 
मानतात. पण ते यदृच्छालाभसंतुष्ट नसतात. उद्यमी, व्यवहारी 
माणसे जशा स्वतःला अनेक सुखसोयी उपलब्ध करून घेतात, 
तश्याच त्या या साधु-बेराग्यांनाही हव्याशा वाटतात. भिक्षेतून 
भोग हा त्यांता अधर्पे वाटत नाही. पण तैतिकर अ नि खरोल 
तो अवर्म ठरतो. अपरिग्रह हे भिक्षेचे पहिले तत्त्व आहे. भिक्षेचे 
लक्षणच मुळी ' ग्रासमात्रं भवेद्‌ भिक्षा 5 घासभर, अन्न 
म्हणजे भिक्षा, असे आहे. काही संप्रदायांत भिक्षा ही पात्रात न 
घेता हातावर घ्यायची असा नियम आहे. अश्या भिक्षेकऱ्याला 
करपात्री म्हणतात. या नियमात अपरिग्रहाचाच संकेत दिसतो. 
पुष्कळदा एखादे वेगळेही उदाहरण दिसते. एखादा उद्योगी, 
सशक्त आणि सुशिक्षित असा मनुष्यही एखाद्या महत्त्वाच्या 
समाजकार्यासाठी किवा देशाच्या आणि लोकांच्या उत्कर्षासाठी 
आपला उद्योगधंदा सोडून अकिचन बनतो आणि आपल्या उदिष्ट 
कार्यातच अहोरात्र निमग्न राहतो. अशा वेळी त्याला उदर- 
निर्वाहासाठी साक्षात भिक्षा जरी मागावी लागली नाही, तरी 
चरितार्थासाठी इष्ट मित्रांचे न मागता मिळालेले साहाय्य घ्यावे 
लागते. ही अयाचित वृत्ती जरी भिक्षेतत जमा होत असली, 
तरी तिला निद्य म्हणता येणार नाही. मात्र इष्ट ध्येय साध्य 
झाल्यावर त्याने ही वृत्ती सोडून उद्योग स्वीकारला पाहिजे. 


भिक्षा 


अन्नासाठी इतरांवर अवलंवून राहणे किवा इतरांकडे भिक्षा 
मागणे यात अद्ना माणसाला मिंधेपणा येत असतो. दुसर्‍या अर्थाने 
ते आत्महननच असते. परमार्थ हा आत्म्याच्या मोक्षासाठी किवा 
उद्धारासाठी असतो. तो आत्माच जर मिंधा, मलिन आणि 
परावलंबी झाला, तर त्याला मोक्ष कुठला ! 

भिक्षा व दान यांचा निकट संबंध आहे. दानाची स्तुती 
क्र्ग्वेदापासून चालत आलेली आहे. उपनिषदातही दानाला 
धर्माचा स्कंध म्हटले आहे. हे दान सत्पात्री द्यावे, असा नियम 
पुढे मनूने त्या वावतीत घाळून दिला. पण समाजातल्या कित्येक 
दात्यांना हा विवेक राहिला नाही आणि ते योग्य असो वा 
अयोग्य असो, सर्वांनाच दान देत तुटले. या ना त्या कारणाने 
जेव्हा समृद्ध लोकांकडून अशी दाने मिळ लागली, तेव्हा ही 
दानरूपी भिक्षा घेणे हे कित्येक ब्राह्मणांनी व्यवसाथ म्हणूनच 
पत्करले. ब्राह्मण हा समाजाचे मुख आहे. त्यामुळे त्याच्यावर 
जबाबदारी मोठी असते. त्याचे वागणे आदर्शभूत असावे, असा 
मन्वादी स्मृतिकारांचा आग्रह आहे. त्यामुळे ब्राह्मणाने खु्याल 
भिक्षा मागत हिंडावे आणि आळशीपणाने आयुष्य घालवावे ही 
गोष्ट स्मृतिकारांना मुळीच मान्य नाही. पराशर म्हणतो, की 
गावात व्रतहीन व अध्ययन न करणारा ब्राह्मण नुसताच भिक्षा 
मागत हिडत असेल, तर राजाने त्या सगळ्या गावाला दंड 
करावा. कारण ते गाव चोराला पोशीत असते (पराशर.१.६६ )* 

ज्या समाजात भिक्षा मागणारे लोक फार आहेत, तो समाज 
व्यंग आहे, अविकसित आहे, असे समजावे. समाजातला धनिक 
वर्ग किवा शासन यांनी जर लोकहित डोळ्यापुढे ठेवून उद्योग- 
धंद्याच्या द्वारे समाजाला श्रमाची प्रतिष्ठा पटवली नाही आणि 
समाजाचे देन्य दूर करण्याचा प्रयत्न केला नाही, तर समाजा- 
तली भिक्षावृत्ती नष्ट होणार नाही आणि भिक्षावृत्ती नष्ट झाल्या- 
वाचून समाज सर्वांगी विकसित झाला, असेही म्हणता येणार 
नाही. [ प्रा. भा. सा. सां. भू.; म. यु. भा.; जीवनश्योबन ]. 


मिश > शिवमूर्तीचा एक प्रकार. या प्रकारात शिवाची 

टनमूती मूर्ती नग्न असते. शिवाच्या या नग्नतेसंवंधी 
एक कथा लिंग पुराणात आहे, ती अशी- 

एकदा दार्वनात काही स्त्रिया आणि मुळे तपाचरण करू 
लागली. त्यांचे ऐहिक सुखाकडे लक्ष लागावे म्हणून शिवाने 
नग्न रूप धारण करून त्यांच्याकडे भिक्षा मागितली आणि 
त्यांचे लक्ष ऐहिक सुखोपभोगांकडे वळवले. 

तजाऊर इथे शिवाची भिक्षाटन मूर्ती आहे. ती त्रिनेत्र, नग्न 
आणि कटिसर्पाने युक्‍त अशी आहे. त्या मूर्तीचा उजवा पाय 
आखडलेला व डावा ताठ आहे. [मू. वि.] र 
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भारतीप संस्क्रुतिकोशं गोर 


त्र मुंजीतला एक सोहळा. उपनयन संस्कारातील ी 
भिक्षावळ ब्रह्मचर्याश्रमासंवंधी आचारांचा उपदेश झाल्या र” 
वर ब्रह्मचारी हातात दंड व भिक्षापात्र घेऊन प्रथम मातेकड जि 
जातो व भिक्षा मागतो. या वैदिक विधीतच पुढे लौकिक कव. | 
रांची भर पडून त्यातून भिक्षावळ हा सोहळा निर्माण झा” 
मुंज झाल्यावर सायंकाळी विविध खाद्यपदार्थांतह वमी 
मिरवणूक काढतात, त्या मिरवणुकीला भिक्षावळ असे टू 
ही मिरवणूक आप्तेष्टांसह गणपतीच्या देवळात जाते.बढून 
नमस्कार केल्यावर मिरवणूक घरी परत येते. घरी माला ही 
डाव्या हातात पलाददंड आणि उजव्या हातात कल व 
घटिकापात्र घेऊन बटू पाटावर उभा राहतो आणि क | 
भिक्षां देहि' असे म्हणून रोवळी आईच्या पुढे ना 
सोन्याची साखळी बांधलेल्या पळीने थोड तांदूळ व ५. प ज्यांची ता 
रोवळीत घालते. नंतर इतर स्त्रिया बटूला लाडूक "”_ तो, 
पैशांची भिक्षा घालतात. मग बटू ती रोवळी पुरोिता हित 
कारण पहिल्या भिक्षेवर पुरोहिताचा हकक असतो. म कर टू 
रोवळीतले थोडे खाद्य पदार्थ तिथे जमलेल्या मु 
बाकोचे आपल्या घरी नेतो. 
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पंबथि 
- एक नव्य उपनिषद. हे यजुर्वेदाशी "हे 
मिक्षुकोपनिषद॒ असून संन्यासमार्गाचे वर्णन कदा तठे 
बहूदक, हंस, परमहंस असे संन्याशांचे प्रकार व्ही दड 
आहेत.-बहूदक हे ज्िखासूत्र ठेवतात आणि काषाय धार्त 
व कमंडलू धारण करतात. हे ब्रह्मर्षींच्या घरचे | क चाद्रार्थि 

अन्न खाऊन मोक्षमार्गात निरत असतात. हस बांचे पैर्व 
ब्रताने अन्न ग्रहण करतात, गोमय आणि गोत व पवि 
करतात व खेड्यात एक रात्र, शहरात पांच ₹ हत तार्ट., 
क्षेत्री सात रात्री राहतात. ते याहून अधिक कुठेच २.2 (द्धा 
परमहंस हेही आठच घासांचे भोजन करतात. ते जाडाथॉर6 
करतात किवा क्वचित दिगंबरही राहतात. गी कोर्णतै€ 


रिकाम्या घरी किवा स्मज्यानात राहतात. व क. तिर्शरश 

विधि-निषेध नसतात. ते ब्रह्मात्म्यैक्य अवस्थेत 

असतात. [ श्री. सी. ग. देसाई. ] नली 
डव सर्वेसंगपरित्याग करून परिव्राजक म्हणवीत. 

भिक्षु-मिक्षणी माणसाला भिक्षू किंवा संत्या अहि 

भिक्षू शब्द बहुतेक बौद्ध संन्याशांना ला' असें 


व ग् आ १ 
धम्मपदात (२५.३) भिक्षूचे लक्षण सांगितले क सभी! 
हत्थप्तळ्जतो पादसऊ्जतो वाचाय सञ्जतो स भिक्खु । 
त्थसळ्जतो पादसळऊ्जतो व माहे वं 
अज्झत्तरतो समाहितो एको सन्तुसितो त 


खंड सहावा 


अर्थ - ज्याचा हात, पाय व वाणी यांच्या ठिकाणी संयम 
आहे, जो सर्वभावे श्रेष्ठ संयमी आहे, जो घटाच्या आत अर्थात 
अध्यात्माच्या ठिकाणी निरत आहेव जो समाधियुक्त, एकाकी 
आणि संतुष्ट आहे, त्याला भिक्षू म्हणतात. 

भिक्षूंनी वर्षाचे आठ महिने भ्रमणश्ील असावे व वर्षाकाली 
चार महिने एका ठिकाणी राहावे, असा बुद्धाचा आदेश आहे. 
बौद्ध धर्मात जेव्हा भिक्षूंची संख्या दिवसेंदिवस वाढत चालली, 
तेव्हा त्यांच्या वर्षाकालीन निवासासाठी काहीतरी सोय करणे 
क्रमप्राप्त झाले. म्हणून तत्कालीन राजांनी आणि धनिकांनी 
मग अ्शा भिक्षंसाठी मोठमोठे आवास किवा विहार बांधून दिले. 
हेच विहार पुढे अनेक संघांच्या रूपात विकसित झाले. वेसालिक, 
वाज्जपुत्तक, सावथ्य, इ. संघांची नावे बौद्ध साहित्यात आढळतात 

समानावासक व नानावासक अशा भिक्षूंच्या दोन श्रेणी होत्या. 
पहिल्या श्रेणीच्या लोकांना परित्राजक म्हणत. कारण ते निरंतर 
फिरत राहत. दुसर्‍या श्रेणीच्या लोकांना भिक्षू म्हणत. ते एका 
ठिकाणी राहून आपले आवास संघटित करीत. र्जी 

भिक्षुसंघात दाखल होताना इच्छुकाला उपसंपदा हा संस्कार 
करून घ्यावा लागे. यात मुंडन, पीतवस्त्रधारण, भिक्षुप्रणाम व 
त्रिशरणता या गोष्टी असत. उपसंपदा झाल्यावर इच्छुक सघ- 
प्रविष्ट होई सग 
तिथल्या आचार्याच्या 
देखरेखीखाली त्याला 
सामान्यपणे दहा वर्षे 
शिक्षण घ्यावे लागे. 
विनय, गाथा, जातके, 
प्रार्थना, धर्माची मूल- 
तत्त्वे आणि दर्शन हे 
भिक्षूंच्या अध्ययनाचे 
विषय असतं. 
भिक्षूंच्या शिक्षणात 
कथांनाही महत्त्वाचे 
स्थान असे. वाद- 
विवाद, शास्त्रार्थ, 
खंडनमंडन या गोष्टीं- 
विषयी प्रत्येक 
भिक्षूला स्वातंत्र्य 
असे. त्याने तिसर्‍या 


प्रहरी जेवा- 
हूरी एकदाच जेंवा' १. उपोषण आणि त्या 


यचे असे. संघातल्या सर्वांनी विमित तला करायचे असे. भिक्षूच्या 


दिवशी एकत्र जमून घर्मग्रंथाचे पठण करा 


१ 


प्रार्थनामग्न बौद्ध भिक्षू 


५४१ 


भिक्षसुत्रे 


हातून काही दुरव्येवहार घडल्यास त्याला शिक्षा होई. अपराध 
मोठा असल्यास त्यास संघातून बहिष्कृतही व्हावे लागे. 

प्रत्येक विहारात भिक्षूंना राहण्यासाठी अनेक परिवेण (कक्ष) 
असत. त्यांच्या सामूहिक उपयोगासाठी एक उदयान (विहीर), 
जंताधरसाला (स्नानागार), उपथ्थानकप्पियकुटी (भांडागार) , 
कोथ्थक (कोठी), अग्गिसाला (पाकशाळा) या गोष्टी असत 
(चुल्लवग्ग ६.४.१०). 

भिक्षंच्या सर्व गरजा जनतेच्या दानातून होत असत. गृह- 
स्थांनी भिक्षूंना भिक्षा वाढावी, असा बुद्धाचा उपदेश होता. 

भिक्षणी - भिक्षूंप्रमाणेच भिक्षुणींचेही संध आणि आवास 
असत. स्त्रियांना भिक्षुणीदीक्षा देण्याला बुद्धाचा कडवा विरोध 
होता; पण आनंद या पट्टणिष्याने सतत आग्रह बरल्यामुळे बुद्धाला 
नाइलाजाने स्त्रियांना भिक्षुणीदीक्षा देण्याची अनुज्ञा द्यावी 
लागली. तदनुसार बुद्धाची मावशी महाप्रजापती ही पहिली 
भिक्षणी झाली. तिच्याबरोबरच आणखी काही स्त्रियांनीही 
दीक्षा घेतली. अशा प्रकारे महाप्रजापतीचा पहिला भिक्षुणीसंघ 
निर्माण झाला. गौतमी, खेमा, उत्पलवर्णा, पटाचारा, धम्मदिल्ना, 
नंदा, सोणा, किसागौतमी, शृगालमाता, इ. भिक्षुणी बौद्ध संघात 
प्रसिद्ध आहेत. 

बुद्धाने भिक्षुणींसाठी काही नियम वेगळे केले. त्यांचे विहार 
व संघही वेगळे ठेवले. त्यांच्या दीक्षेसाठी भिक्षुसभेची मान्यता 
आवद्यक ठरवली. कुमारिका असली, तर आईवापांची व विवा- 
हित असल्यास पतीची परवानगी घेतली पाहिजे, असा नियम 
घालून दिला. वीस वर्षाखालच्या मुलीला, गर्भवतीला व लग्त 
होऊन बारा वर्षे न झालेल्या मुलीला दीक्षा देऊ नये, असे ठर- 
वले. विधवेला मात्र कोणतीही अट ठेवली नाही. स्त्रीला संघात 
दाखल झाल्यावर दोन वर्षे शिक्षण घ्यावे लागे. तिला ठराविकच 
कपडे वापरावे लागत. कोणत्याही प्रकारचे प्रसाधन वर्ज्ये असे. 
इतकेच नव्हे, तर तिला वपनही करावे लागे किवा निदान केस 
बारीक तरी करावे लागत. पाहा-बोद्ध धम. [भा. सा. इ.; 
आजकल वाषिक अंक, डिसेंबर १९५६] 


,. _. पाराशर्य क्तषीने ही सूत्रे रचली असून, त्यांत 
भिक्षुसूत्न संन्यासदीक्षा घेतलेल्या भिक्षूंच्या आचाराचे नियम 
सांगितले आहेत. म्हणूनच यांना पाराशयंसूत्रे असेही म्हणतात. 
ही सूत्रे जाणाऱ्यांना किवा त्यांचे अध्ययन करणाऱ्यांना ' पारा- 
दारिणो भिक्षव: ' असे म्हणत. 

जैन आचारांगसूत्र व बौद्ध विनयपिटक हे दोन ग्रंथ पारा- 
शर्य भिक्षुसूत्रांवर आधारलेले असावे, असे प्रा. का. वा. अभ्यंकर 
यांचे अनुमान आहे. [पा. का. भा.; पा. पा. व्या. सं.] 


भिक्ष आंगिरस ५४२९ भारतीय संस्कृतिकोशं 
एक सूक्तद्रष्टा. त्रद््ग्वेदाच्या दहाव्या भीखमरामाचा बीजक नावाचा एक ग्रंथ आहे. या ग्रंथात 

ि रि ग र 3 > असे -* 

भक्षू आर्रस झआंडलातील एकते सतरावे सूक्त याच्या शिव, शक्‍ती व विष्ण यांना वंदना आहे. याचे एक पद असे 
डलातील एक सू श्‌ 


नावावर या सूक्तात अन्नदानाची प्रशंसा, अन्नदान न करणार्‍या 
कृपणाची निंदा, अन्नदानाची फलश्रुती, तसेच धनसंग्रहाची आहे. 
विफलता यांविषयी विचार आळे आहेत. आपण मिळविलेले 
अन्न दुसऱयाला न देता आपण एकट्यानेच खाणार्‍या व्यक्‍तीचा 
याने निषेध केला आहे. तो म्हणतो - 
क्षधिताला अन्नदानाने संतुष्ट केल्याने कोणाचीही संपत्ती नष्ट 
होत नाही. पण जो तसे करीत नाही, त्याला मात्र संकटकाळी 
किवा परलोकी कोणीही उपयोगी पडणार नाही. क्षुधेने त्रस्त 
झालेला अन्नार्थी याचक दारी येऊन अन्न मागत असता, कठोर 
मनाने त्याच्या समक्ष जो कोणी स्वतःच भोजन करीत बसतो, 
त्याचा अधोगतीपासून उद्धार करणारा कोणीही भेटणार नाही. 
त्याने अन्नदानाची प्रशंसा केली आहे, ती अशी - 
स इद्‌ भोजो यो गृहवे ददात्यक्षकामाय चरते कृश्याय । 
अरमस्मे भवति यामहूता उतापरीषु कृणुते सखायम्‌ ॥ 
(क. १०. ११७. ३) 
अर्थ - दाराशी आलेल्या क्षुधातुर आणि निर्धन अतिथीला 
अन्नदान करणार्‍या दात्याचे शाच्तू मित्र वनतात; आणि त्याला 
अन्नफल प्राप्त होते. 
या सूक्तात सुभापितवजा काही वाक्ये आहेत. [ प्रा. च. को. ] 


डी (इ. स. च्या १८ व्या शतकाचा पूर्वार्ध) एक 
््‌ हिंदी संतकवी. याचे मूळ नाव भीखा मिश्र असे 
होते. हा बिहार प्रदेशाच्या चंपारण्य जिल्ह्यातील माधवपुर 
नामक गावाचा रहिवासी होता. हा जातीने ब्राह्मण होता. 
घरची गरिबी; त्यामुळे त्याला शेतमजुरी करून निर्वाह करावा 
लागे. याला रामनेवाज मिश्र नावाचा एकुलता एक मुलगा होता. 
पण तोही साधू ज्ञाला' होता. भीखमरामाने प्रीतमराव नावाच्या 
साधूचे शिष्यत्व पत्करले होते. पुढे काही दिवसांनी हा' तीथ- 
यात्रेला निघाला. मुझफ्फरपूरच्या मुक्कामात, याने एका तेल्याच्या 
मृत पुत्राला जिवंत केले. त्यामुळे हा सिद्ध पुरुष आहे 
जून लोक याला त्रास देऊ लागले. या त्रासाला कंटाळन याने 
माघ शुद्ध तृतीयेला जीवत्समाधी घेतली. ॅ 


[ माधवपूर येथे याची 
समाधी आहे. तिथे माघ शुद्ध तृतीयेला याच्या स्मतिनिमित्त 
मोठी यात्रा मरते. र 


भीखमराम प्रथम वैष्णवमतानुयायी 
पण त्या संप्रदायाच 


म्हणून नंतर तो 
त्याचे समाधान 


असे सम- 


होता, असे म्हणतात. 
च्या तत्वज्ञानात त्याला शांती लाभली नाही, 
सरभग संप्रदायाचा अनुयायी झाला. तिथेही 
न झाल्याने अखेर त्याने शेव दीक्षा घेतली. 


हंसा करना नेवास असरपुर मे । 

चले ना चरखा, बोलं ना ताँंती 

अमर चौर पेन्हे बहु भांती || १।। 

गगन ना गरजे, चुए ना पानी 

असत जलवा सहज भरि आनी ।॥॥ २ ॥।। 

भूख नाही लागे, ना लागे पियास 

अमृत भोजन करे सुख बासा ।।३॥ 

नाम भोखम गुरु सबद बिबेका 

जो नर जपे सतगुरु उपदेसा ।। ४ ।। नाहीं 

अर्थ - हे हंसा (जीव), तू अंमरपुरात निवास का नी 
करीत ? तिथे (जीवनाचा ) चरखा चालत नसतो आणि > 
चीही गोष्ट नसते. तिथे तर सर्वजणांनी अमरतेची वर्स्त 1. 
केलेळी असतात. हे हंसा, या अमरपुरात आकादा गर्जना 
नाही, की मेघ वर्षाव करीत नाहीत. तिथे अमृतच भरून त्रास 
जाते. हे हंसा, अमरपुरात भूक लागत नाही, की तहानेचा हि 
होत नाही. तिथे सकाळ-संध्याकाळ अमृताचे भोजन करावे हा 
सुखाने निवास करावा. भीखमराम म्हणतो, की गुरूचा फड 
विवेक व त्याचा जप करणे हाच उपदेश. र सांधी 
भीखमरामाची पदे भोजपुरी भाषेत आहेत.त्याची भा” 1, ] 

पण अर्थानुगामी आहे. [ सं. स. सं.; हि. सा. वि.; भो. क" 


हदी सरत. 
भीखासा (१७१३-१७९१ इ. स.) 7 तग 
इथ कवी. याचा जन्म उत्तर प्रदेशाच्या 
जिल्ह्यातील खानापुर बोहना नामक गावी झाला. की बा 
ब्राह्मण होता. भीखानंद चोबे हे त्याचे मूळचे नाव ह. (हव्या 
पणापासूनच याला सत्संगाची आवड होती. त्यारमु2 विर्वार्ट 
अंगी लवकरच वैराग्य बाणले. असे सांगतात, की मा ह्या) 
निर्चित झाल्यावर साखरपुड्याच्या दिवशीच यात टमरटि 
केला. नंतर हा काशीला गेला; पण तिथे त्याचे ी” गर्ल 
नाही. तिथून तो भुडकुडा गावी आला. इथे त्याच _ दक्ष 
साह्बाची गाठ पडली. तिथे गुलाल साहवबाकडूंन द्य 9 
घेतली. गुलालसाहबाच्या मृत्यूनंतर हा त्याच्या गादीवर 
भुडकुडा गावीच याची समाधी आहे. त्यांच्या स्य 1 
विजयादशमीच्या दिवशी या गावी मोठी यात्रा 3 तर्क 
बावरी पंथाचा अनुयायी होता. लोक त्याच्या 
चमत्कारकथा सांगतात. आति. 
भीखासाहूब की बानी या नावाने याचा एक पदसंगरट नस 
आहे. याशिवाय याचे रामकुंडल्यां, रामसहसरनाम, 


खंड सहावा 


रामराग, रामकवित्त आणि भगवत वच्छावली असे सहा ग्रंथ 
आहेत. या सर्वांत रामसबद हा सर्वांत मोठा ग्रंथ होय. या ग्रंथात 


भीखासाह्ब - एक सांकेतिक चित्र 


ग्रंथांत संसाराची 


अन्य संतांचीही पदे संग्रहीत आहेत. याच्या सव 
आत्म्याची 


असारता, नामस्मरण, दैन्य, प्रेमनिरूपण, गुरुमाहात्म्य, 
व्यापकता आणि संसारी जीवांसाठी उद्‌वोधन, इ. विषय आढळ- 
तात. त्याच्या शैलीत सुबोधता असून, विचारांची स्पष्टताही 
आहे. [ उ. भा. सं. प.; हिं. सं. बौ. प्र.; हि. सा. को. २] 


पांडवांतला दुसरा. युविष्ठिराच्या जन्मानंतर पांडू 
: क्षत्रियांत बळाला प्राधान्य असते. 


तेव्हा घे.? झग कुंतीने वायुदेवाचे 
तेव्हा तू महाबल्शाली पुत्र मागून ब. भग कुंतीने वायु 


ध्यान केले. वायू मृगावर आरूढ होऊन तिच्याकड आला व त्याने 


र डि मायण गत 
तिला जो महाबलाढ्य पृत्र दिला, तोच भीम होय रा ] 


मारुती, तसा महाभारतात भीम हा महापराक्रमी ठरला आहे 
जन्मत:च तो कुंतीच्या मांडीवरून खाली एका शिळेवर पडला; 


तर ती झिळाच फुटून चूर्ण झाली. फ्रि! 
लहानपणी कौरवांबरोबर खेळत असता तो त्यांची वेळोवेळी 


खोड जिरवीत असे. तो मोठमोठे वृक्ष उपटू शकत असे. धाव- 


ण्याच्या स्पर्धेत तो सर्वांच्या पुढे असे. तो खूप खात असे. एक- 
चक्रा नगरीत पांडव ब्राह्मणरूपाने राहत असता र कोक 
मधुकरी मागत. त्या वेळी कुंती सगळचा मधुकरीत ल 
मधुकरी भीमाला वाढीत असे आणि अर्धींत आपल्यासह स 


ळ्यांचे भागवीत असे. त्याची पचनशक्‍ती इतकी दांडगी बोडी 
की दुर्योधनाने अन्नातून चारलेले विषही त्याने पचवून टाकले. 


९ ( १ ) 
छाप कुंतीला म्हणाला. 
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भोस 


पूर्ण वाढ झालेला भीम कसा दिसत असे, त्याचे वर्णन महा- 
भारतात आहे, ते असे- त्याचे बाहू पुष्ट व दीघ होते. खांदे 
भरदार होते. त्याची कांती तप्त सुवर्णाप्रमाणे होती. त्याचे शरीर 
अत्यंत बांधेसूद असून, ते कसलेले व पीळदार होते. मदोन्मत्त 
गजेंद्राप्रमाणे त्याची चाल होती. तो चालू लागला, की जमीन 
हादरत असे व मोठमोठे वृक्ष कंपित होत असत. याहीपेक्षा त्याचे 
तपश्षील्वार वर्णन खुद्द धृतराष्ट्राने केळे आहे, ते असे- 
श्रस्तथा5प्रतिबलो गौरस्ताल इवोचत: । 
प्रमाणतो भीससेन: प्रादेशेनाधिको$जूंनात्‌ ॥। 
जवेन वाजिनोःत्येति बलेनात्येति कुऊजरान्‌ । 
अव्यक्तजल्पी सध्वक्षो मध्यम: पाण्डवो बली ॥ 
गदां भ्रासयतस्तस्य भिन्दतो हस्तिसस्तव्हान्‌ । 
सूक्किणी लेलिहानस्य बाष्पमुत्सूजतो मुहुः 
( म. भा. उद्योग. ५१-१९,२० व २९ ) 
अर्थ - भीम शूर असून त्याच्या योग्यतेचा बलवान दुसरा 
नाही. तो गौरवणे असुन ताल्वृक्षाप्रमाणे उंच आहे. अर्जूना- 
पेक्षा शरीराने तो धष्टपुष्ट असून, शरीरबळानेही तो अर्जुना- 
पेक्षा श्रेष्ठ आहे. चपल अदवाहून त्याचा वेग अधिक आहे. 
गजेंद्राहन तो अधिक वलवान आहे. या बलिष्ठ मध्यम पांड- 
वाचे वर्णोच्चार अस्पष्ट असतात. त्याचे डोळे दारू पिऊन धुंद 
झाल्याप्रमाणे आरक्‍त दिसतात. (रणांगणात) गदेच्या तडा- 
ख्याने हत्तींची मस्तके फोडीत असता तो आपले ओठ चाटीत 
असतो आणि क्रोधामुळे त्याच्या डोळ्यातून वारंवार पाणी 
गळत असते. 
खड्गयुद्ध, रथातून करायचे धनुष्यबाणांचे युद्ध आणि गदा- 
युद्ध यांत तो अत्यंत निष्णात होता. बलरामाकडून त्याने गदा- 
युद्धाचे खास शिक्षण घेतले होते. तो अप्रतिम मल्ल होता. 
हिडिब, वक, किर्मीर, जीमूत, जरासंध, कौचक आणि अनु- 
कीचक यांचा वध करणे हे त्याच्या अतिमानवी शक्‍तीचेच 
द्योतक होय. राजसूय यज्ञप्रसंगी धर्माने त्याला पूर्वदिशेचा दिग्वि- 
जय करण्यास: पाठवले होते. त्या मोहिमेत त्याने पांचाल, विदेह, 
गंडक, दद्यार्ण, चेदी, कोसल, पुंडू, वंग, लौहित्य, इ. देश जिकले. 
भीमाच्या प्रचंड सामर्थ्याला अनुरूप अशीच त्याची य॒युत्सू 
वृत्ती होती. त्याचा आत्मप्रत्यय विलक्षण होता. क्षात्रघर्माचा 
त्याचा अभिमानही जाज्वल्य होता. पुरुषाने पराक्रम करून वेभव 
मिळवावे आणि धर्माला प्रतिकूल नसलेले सवे सुखोपभोग घ्यावे, 
असे त्याला वाटे. विषाद आणि अकमेण्यता या गोष्टी त्याला 
मुळीच मान्य नव्हत्या. राजसूय यज्ञाच्या वाटाघाटी चालू असता 
श्रीकृष्णाने जरासंधाचा पराक्रम व त्याचे अजेयत्व यांचे वणेत 
केळे आणि ते ऐकून युधिष्ठिराने थोडी कच खाल्ल्यासारखे 


भोम 


प्ड्ड 


दाखविले. त्या वेळी भीम पुढे येऊन त्याला म्हणाला. “जो 
दुवळा आणि अकर्मण्य असेल, तो वारुळाप्रमाणे कोसळतो. 
शक्‍ती कमी असेल, तर युक्‍तीचा अवलंब केला पाहिजे. नीतीच्या 
कुशल प्रयोगाने दुर्बळालाही वलवंताशी सामना देता येतो. 
श्रीकृष्णाजवळ नीती, माझ्याजवळ वल आणि अर्जुनाजवळ विजय 
आहे. आम्ही तिघे मिळून जरासंधाचा काटा काढू. ' आणि 
भीमाने एकट्यानेच जरासंघाला ठार केले. 
भीमाचा रणोत्साह असा अपूर्व असे, की त्याला जरी कोणी 
मदत देऊ केली, तरी ती घेण्यात त्याला कमीपणा वाटून तो 
ती नाकारीत असे. हिडिव व किर्मीर या राक्षसांच्या वघाच्या 
वेळी अर्जुनाने त्याला मदत देऊ केली; पण भीमाने ती मुळीच 
घेतली नाही. 
ज्याला जगात मानाने जगायचे आहे, त्याने आपल्या हक्काचे 
असेल ते सांभाळण्यासाठी सदैव जागृत असले पाहिज, असे त्याचे 
मत होते. दुष्टांनी आपल्या उदात्ततेचा फायदा घ्यावा आणि 
आपणांस दुःख भोगायला लावावे, याची त्याला अत्यंत चीड 
होती. या व्यवहारी जगात जश्यास तसे वागले पाहिजे, असे 
त्याचे रोखठोक मत होते. एका प्रसंगी तो धर्माला म्हणतो- 
धर्म साधण्याच्या इच्छेने तू हे मोठे संकट स्वतःवर ओढवून 
घेतलेस आणि केवळ तुला वरे वाटावे म्हणून आम्ही सांप्रत 
विपत्ती सहन करीत आहो. तुझ्या शास्त्रनियमांनी आम्ही 
स्वत:ला वांधून घेतले आहे. धम धर्म म्हणून भलत्याच कल्पना 
उराशी वाळगून आम्ही निराश मनाने एखाद्या षंढाप्रमाणे जगत 
आहो. त्यामुळे कौरव आपल्याला दुबळे समजतात. ही गोष्ट 
जितकी दु:खदायक आहे, तितके युद्धात मरणही दु:खदायक नाही. 
जो धर्म आपण व आपले मित्र यांना केवळ कष्टच देतो, तो धर्म 
नसून कुधर्म आहे. प्रयोजनाकडे न पाहता जो केवळ धर्म धर्म 
करीत बसतो, तो शहाणा नव्हे. अंधाला ज्याप्रमाणे सूर्यप्रकाश 
कळत नाही, त्याचप्रमाणे त्याला धर्माचे रहस्य कळत नाही. 
विलक्षण साह्स व अपार सामर्थ्य त्याच्या अंगात होते. 
आगळीक करणाऱ्याला क्षमा हे त्याच्या स्वभावातच नव्हते. 
त्यामुळे ज्यांनी ज्यांनी भीमाला डिवचण्याचा प्रयत्न करून 
त्याचा आणि त्याच्या आप्तस्वजनांचा अपराध केला, त्या प्रत्ये- 
काचा चित्तथरारक सूड त्याने घेतला आहे. याविषयी एकच 
उदाह्रण पुरेसे आहे - अज्ञातवासात असता तो स्वयंपाकी 
म्हणून विराटाच्या राजवाड्यात राहिला होता. तिथेच द्रौपदी 
सेरंध्रीच्या रूपाने राहिली होती. विराटाचा मेहुणा कीचक हा 
एक उन्मत्त व विषयांध पुरुष होता. त्याने एक दिवस द्रौपदीवर 
ऱ पवी कशीबशी त्याच्या तावडीतून सुटली. तिने 
घडलेला वृत्तांत सांगितला. भीमाने मग 


भारतीय संस्कृतिकोदश 


त्याचा कसा, दारुण अंत केला, त्याचे वणंन महाभारतात दिले 
ते असे - 
कीचक थकला आहे असे पाहन, पशला दोरीने बांधतात, 
त्याप्रमाणे भीमाने त्याला आपल्या वाहंनी जखडून टाकले. गरगर 
फिरवून आणि त्याचे सर्वे सांधे खिळखिळे करून त्याने त्याला 
खाली आपटले आणि शेवटी त्याचा गळा दावून त्याला बुकढून 
ठार मारले. तसे करीत असताना तो तोंडाने म्हणत होता, व 
“* आमच्या कुलस्त्रीची विटंबना करणार्‍या या चांडाळाला ठार 
मारून मी आज कतंव्यपूर्तीचे समाधान भोगीत आहे. तो 
तेवढ्यानेही त्याचे समाधान झाले नाही. त्याने कीचकांचा 
मृतदेह यथेच्छ तुडवला व नंतर त्याचे हात-पाय, मस्तक 
इ. सर्वे अवयव त्याच्या देहात घसवन त्याचा एक मोठा मासा 
गोळाच वनवला 
वनवासाला जाताना त्याने प्रतिज्ञा केली होती नग 
दु:शासनाने द्रोपदीच्या निरीला हात घातला, त्या पली 
रकत मी प्राशन करीन आणि ज्या दुर्योधनाने द्रोपदीला च्य 
मांडी उघडी करून दाखवली, त्याची ती मांडीच गदै१ बर्वि्ध 
मी त्याला ठार करीन. भारतीय युद्धात त्याने ही 
प्रतिज्ञा अत्यंत निर्दयपणे पुरी केली. भीमाला त्याबद्दल 
पश्‍चात्ताप वाटला नाही. * तू दु:शासनाचे रक्‍त का प्या 
असे गांघारीने त्याला विचारले, तेव्हा तो म्हणाला 
न मामहंसि गान्धारि दोषेण परिदाडकितुल्‌ । 
अनिगृह्म पुरा पुत्रानस्सास्वनपकारिष्‌ । 
अघुना कि नु दोषेण परिझाडकितुमर्हुसि ।! ) 
( म. भा. स्त्र 6 
अर्थ - हे गांधारी, तू मला दोष देऊ नकोस- पवी 2 
आमच्यावर अपकार करीत असता त्यांना तू आवर भाम्हीरी 
त्याचा परिणाम भोगण्याची पाळी आल्यावर आती रं 
दोष देण्यात काय अर्थ आहे ? शर्कठी 
धृतराष्ट्राने केळेळे अपकार भीम कधीही विसर 
नाही. तो नेहमीच आपले दंड थोपटून धृतराष्ट्राला ९० ढे 
अशा बेताने म्हणे. ' आम्ही तुझ्या शंभर पुत्रांना ठा [गिते 
एकदा मुलांच्या श्राद्धासाठी धतराष्ट्राने धर्माकडे १ ताही. वी 


व धर्माने ते देऊही केळे; पण ते भीमाला आवडले 

धर्माला म्हूणाला- बरवी 
तू या थेरड्याला धन मुळीच देऊ नकोस. त्यां अता 

कोरवांना वाईटातली वाईट गती मिळू दे. त्यांच को 

सवे पृथ्वीचा नाश केला. युधिष्ठिरा, वारा वर्षे चाल भोगावी 

अखंड बर, अज्ञातवासातले ते कष्ट, त्यात द्रीप€ व 


लागलेली दु:खे इतक्यातच तू विसरलास काय 


वंड सहावा 


त्याने भौष्म आणि द्रोण यांचीही कधी गय केली नाही. त्या 
योघांना पाहून तो म्हणे. ' या धर्मरक्षकांनीच नीच आणि नरा- 
धम अक्या कौरवांच्या बाजूने आपले सामर्थ्य उभे केले. कौरवांनी 
दौपदीच्या अब्रूचे धिडवडें काढले, त्याचेही या दोघांना काही 
वाटले नाही. ' 
त्याला एकच नियंत्रण होते आणि ते म्हणजे युधिष्ठिराचे. 
द्यूतप्रसंगी सर्वस्व हरल्यावर आणि कौरवांचे दास झाल्यावर 
दुर्योधनाने त्याला चिडवण्यासाठी औदार्याचा आव आणून म्हटले, 
' भीमसेन जर यधिष्ठिराचा आपल्यावरील अधिकार अमान्य 
करील, तर मी 'त्याला दास्यमुक्‍त करीन. ' त्यावर भीमाने 
उत्तर दिले- 
यद्येष गुरुरस्माकं धर्मराजो महामना: । 
न प्रभुः स्यात्कुलस्यास्य न वयं मर्षयेमहि ॥ 
ईशो नः पुण्यतपसां प्राणानामपि चेशवर: । 


मन्यते जितमात्मानं यदथेष विजिता वयम्‌ ।॥। 
(सभा. ७०.१२ १३) 


अर्थ -जर हा महानुभाव धर्मराज आमचा गुरू व आमच्या 


कुलाचा प्रभू नसता, तर आम्ही चालू प्रकार कधीही सहन केले 
नसते. हा आमच्या पुण्याचा, तपाचा, इतकेच काय; प टा 
चाही ईश्वर आहे. हा जर स्वतःला जित समजतो, तर आ ही 


जित आहोत. 


अत्यंत आणीबाणीच्या प्रसंगी युविष्ठिराच्या आज्ञा व संकेत 


स्वत:ला पटत नसतानाही त्याने निमूटपणे पाळले. तेरा वष 


त्याने युधिष्ठिरासाठीच अपार दुःख यी 2. 
भीमाच्या क्रोधाला योग्य प्रसंगी वाट रगोरियाताची 


भीमाविषयीचे युधिष्ठिराचे मत, कुंतीने बकासुराला मारण्यासाठी 
भीमाला पाठवायचे ठरवले, तेव्हा कळून आले. तो म्हणाला - 
र॒ आपण सुखाने निद्रा घेतो, 


“ज्याच्या बाहूंच्या आश्रयाव 

ज्याच्या वळावर आपले अपहृत राज्य परत मिळविण्याची कट 
करतो, ज्याच्या पराक्रमाच्या काळजीने शकुनीसह $ पन्‌ 
रात्रीच्या रात्री जागून काढतो आणि ज्यांच्यामुळ आपले आज- 
ग झाले, अक्षा या भीमाला तू 


वर अनेक आक्रमणांपासून संरक्षण झा 
बकासुराकडे पाठवतेस हे योग्य नव्हे. $ 

पाचही पांडवांत द्रौपदीला भीम अधिक आवडत असे, असे 
दिसते. तोही तिची कोणतीही इच्छा पुरवण्यास तत्पर असे. 
एकदा द्रौपदीला वाऱ्याने वाहून आणलेले सहल पाकळ्यांचे पक 
कमळ दिसले. तिला ते फार आवडले. तिने तसली पुष्कळ कमळ 
आपल्याला आणन देण्याबद्दल भीमाला गळ घातली. भीम लगेच 


त्या कामगिरीवर निघाला. ती कमळे गंधमादन पर्वतावरच्या 
सौगंधिक वनातल्या.संरोवरात होती अर्ग त सरीवर दैवे राच्या 


भा. सं. को. ...२५ 


५४५ 


भोसकवी 


ताव्यात होते. भीमाने तिथवर जाऊन कुवेराच्या रक्षकांशी युद्ध 
केले व ती कमळे तोडून द्रौपदीला आणून दिली. भीमाला 
द्रौपदीशिवाय हिडिवा आणि काशिराजकन्या जलंधरा अशा 
आणखी दोन बायका होत्या. द्रौपदीचा सुतसोम, हिडिबेचा 
घटोत्कच व जलंधरेचा सवंत्रात असे त्याला तीन पुत्र होते. 

वयाच्या एकद साताव्या वर्षी महाप्रस्थान करून मेरुपर्वेत 
चढत असता धर्माच्या आधी भीम पतन पावला. [ म. भा. व्या.] 

(२) एक जात. यांची वस्ती प्राधान्याने मध्य प्रदेशातील 
मंडला व शिवणी जिल्ह्यांत आढळते. गोंड लोकांकडे गायन, 
वादन व नृत्य करणे हा यांचा प्रमुख व्यवसाय होय. ही जात 
म्हणजे गोंडांचीच एक पोटजात असावी, असे रसेल्चे मत आहे. 
गोंडांच्या बुरादेव (बडादेव) नामक देवाला हे भजतात. यांच्या- 
तीळ वृद्ध लोकच पौरोहित्याचे काम करतात. यांच्या स्त्रिया 
अलंकार न घालता, पायात घुंगरे बांधून नाच करतात. त्यांच्या 
नृत्याला तुम नावाच्या वाद्याची साथ असते. हे वाद्य भोपळ्या- 
पासून तयार करतात. भोपळयाला पोकळ बांबू जोडलेला असतो 
व त्यावर तारा असतात. [द्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


(इ. स. च्या ११ व्या शतकाचा उत्तरार्ध व १२ 
भीमकवी व्या शतकाचा पूर्वार्ध) एक तेलुगू कवी. याच्या 
जन्माच्या स्थळकाळासंबंधी मतभेद आहेत. एका बालविधवेच्या 
पोटी भीमेश्‍्वराच्या कृपेने याचा जन्म झाला, म्हणून याचे 
भीमत्ता असे नाव ठेवले, अशी आख्यायिका सांगतात. भीमेश्‍व: 
राच्या आशीर्वादाने हा त्रिकालज्ञ झाला होता, असेही म्हणतात 
तेलुगू पंडितांच्या मते आंभ्मप्रदेशाच्या पूर्वे गोदावरी जिल्ह्या- 
तील वेमुलवाडा इथे याचा जन्म झाला. 

भीमकवीसंवंधी अजञेक चमत्कारकथा सांगितल्या जातात. हा 
अत्यंत शीध्कोपी होता. याचा कोणी आदर केला नाही तर 
हा तत्काळ त्याला ज्याप देत असे. त्याचे शाप फलद्रूपही होत. 
याच्या श्ापामुळेच कलिगंगंग वंशातील राजा चोडगंगदेव राज्य- 
भ्रष्ट झाला व पुन्हा याने दिलेल्या उ:शापामुळेच त्याला राज्य- 
प्राप्ती झाली, अशी आख्यायिका आहे. 

राघवपाण्डवीयम्‌, नृसिहपुराण, शतकंध-रामायण, कवि- 
जनाश्रय, हरिविलास व सुमतिशतक हे ग्रंथ याने रचले आहेत. 
याने बसवपुराणाचा कन्नड अनुवाद केला, असेही सांगतात; 
पण बसवपुराणाचा अनुवादकर्ता भीम व हा भीम एकच होत, 
या गोष्टीला अजून मान्यता मिळालेली नाही. 

भीमकवीची राघवपांडवीय रचना दृयर्थी होती, असे अप्प- 
कवीने म्हटले आहे. परंतु नन्नय्यभट्टाने वरील दोषामुळे किवा 
मत्सरामुळे ही कृती नष्ट केली, असेही म्हणतात. भीमकवीची 


भीोमकवी ० 


केवळ काही स्फुट पदे सांप्रत मिळतात. [ ते. सा. इ.; ते. वा. ] 


हिमालयातील एक तीर्थस्थान. ह्रिद्ाराहून 
भीमगोड हृयीकेशाला जाताना वाटेत हे स्थान लागते. 
इथे ह्रिद्वाराला लागून असलेल्या पर्वताच्या कुशीत एक लहान 
मंदिर आहे. त्याच्या नजीक एक कुंड आहे. हे कुंड म्हणजेच 
भीमगोड होय. भीमाने या ठिकाणी आपला गुडघा टेकून तप 
केळे, म्हणून या स्थानाला भीमगोड असे नाव पडले, अशी 
आख्यायिका आहे. दुसरी आख्यायिक्रा अशी - भागीरथीचा 
प्रवाह योग्य दिशेने वाहत नव्हता. भीमाने ञपल्या बाहुवलाने 
तो प्रवाह अडवला व त्याला योग्य ते वळण दिले आणि तेव्हा- 
पासून या कुंडाला हे नाव मिळाले. 

या स्थानापासून थोड्याच अंतरावर चौवीस अवतारांच्या 
मूर्तींचे मंदिर आहे. तिथून जवळच सप्तस्रोत नावाचे तीर्थ लागते. 
गंगेने आपला प्रवाह इथे सात धारांत विभागला म्हणून या 
स्थानाला सप्तस्रोत असे नाव पडले, असे सांगतात. सप्तरषींचे इथे 
वास्तव्य होते आणि त्यांच्या सोयीसाठीच गंगेने आपला प्रवाह 
सात धारांत विभक्त केला, अश्लीही जनश्रुती आहे. [ हि. द. ] 


एक प्राचीन तीर्थस्थान. हे स्थान हिमाल्यातील 
भीमताल नेनीतालपासून ११-१२ मैलांवर आहे. हे एक मोठे 
सरोवर आहे. याच्या आसपास लहानमोठी साठ सरोवरे आहेत. 
भीमताल सरोवर एका डोंगराच्या पठारावर आहे. या सरो- 
वरात मध्यभागी एक लहानशी टेकडी आहे. या सरोवराच्या 
काठावर भीमेदवर नावाचे एक शिवमंदिर आहे आणि त्याच्या 
जवळच पुराणप्रसिद्ध कर्कोटक नागाचे वाख्ळ आहे. तिथे 
त्याच्या नावाचे एक शिखरही आहे. [ कल्यांग-तीर्थांक; हि. प्र.] 


ी. &, एक काम्य व्रत. हे त्रत पांडवांपैकी भीमाला 
भामद्वादशा वासुदेवाने प्रथम सांगितळे म्हणून त्याला 
भीमाचे नाव प्राप्त झाले. त्यापूर्वी या ब्रताला “ कल्याणिनी ! 

असे नाव होते. या व्रताचा विधी असा- 
माघ शु. १० ला शरीराला तूप लावून स्तान. ' & नमो 
नारायणाय * या मंत्राने विष्णूची पुजा. त्याबरोबरच गरुडाची 
व गणेशाची पूजा. एकादशीला पूर्ग उपवास. द्वादशीला नदीमध्ये 
स्नान करून घरापुढे मांडव घालायचा. एका तोरणाला पाण्याने 
भरलेले पात्र टांगायचे. त्या पात्राच्या तळाला एक लहान छिद्र 
पाडायचे. त्यातून झिरपणारे थेंब मस्तकावर घ्यायचे. नंतर 
चरत होम, यजुबेंदी पुरोहितांकडून स्द्ावरतन 
€्ञाकडून सामगायन करवायचे. नंतर या 


भारतीय संस्कृतिकोश 


पुरोहितांना वस्त्रालंकार देऊन त्यांचा सत्मात करायचा. __ 

हे व्रत करणारा पाथमुक्‍त होतो. या व्रताचे माहात्म्य वात 
पेय आणि अतिरात्र या यागांपेक्षाही मोठे असल्याचे सां | 
आहे. फल- विष्णुलोकप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


गीमपलासी हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. यांची ग 

भामपलासा ओऔडव-संपूर्ग आहे. वादी - मध्यम. ी 
पडूज. आरोह स्वर-सा, ग, म, प, नि, सा. अवरोह 1 

सा, ति, ध, प, म, ग, रे, सा. गातसमय - दिवंसांचा 

प्रहर. [क. सं. ] 


र एक लोकिक पूजाप्रकार. ही पूजा नि पुण । 
भ.मपूजा प्रदेशापुरतीच मर्यादित आहे. पाच पा्ऱ्ती 
भीम यांची ही पूजा असते. भीम खादाडपणावद्दल व म्ह्ण्व 
तो फक्त वर्षातुन एकच दिवस उपवास करी..तो 
ज्येष्ठ शुद्ध एकादशी होय. तिला गुजरातमध्ये मोप हॉ 
असे म्हणतात. अजीर्णापासून उद्‌भवणारे सारे रोग व भीर्मा 
म्हणून सर्वे लोक या दिवशो उपवास करतात आ. यार्यि 
नाव घेऊन पोटावरून वारंवार हात फिरवितात. साती भीमाची 
मूर्तीची पंचामृताने पुजा करतात. पालिताणा या गा 

एक मोठी मूर्तीही आहे. [ फो. को. गु. ] 


्षर्हि 
व (१) सह्याद्रीत उगम पावणारी व 
भीमरथी नायका पि 
ु वुत्रांची 
(२) गांधार देशातील एक देवी. पाचशे यक्ष भं शव 
हारिती हीच पुढे गांधार देशात या नावाने प्रसिदध >. अर्ह 
बौद्ध संकेत आहे. पंजाब प्रदेशातही या देवीची 
तिथे तिचे उत्सवही होत असतात. 
(इ. स. चे १९ वे शतक) एक हतात वरवर | 
कवी. याचा जन्म ओडिसा रा, तीत ही. 
जिल्ह्यातील रेढाखोल नामक गावी काला, र रवी ग 
होता. बालपणीच देवी येऊन याची दुष्टी गेली. गम री | 
म्हणून हा मोलमजुरी करून निर्वाह करी. वाजी. अशी तल | 
मुखाने नाम, अशी याची वृत्ती होती. देव ठोवाही व. 
तळमळ होती. त्यासाठी त्याने एकदा बाल कर्विती ही 
केला. अखेर त्याला देवाची भेट घडली. मंग र नरवर 
लागला. स्तुतिचितामणी, ब्रह्मनिरूपणगीता , विंड 
याची काव्ये होत. याशिवाथ याची अनेक भ जनेही 
[ उ. सा. हि.; हि. ओ. लि.; भ. बौ. ध-] 


भीमभोई 


खंड सहावा 


-_*-_ (१) एक देव. याला पांडवांपैकीच समजतात. मध्य 
भामसन प्रदेशात आणि उत्तर प्रदेशात तो एक ग्रामरक्षक देव 
ठरला आहे. याचे प्रतीक म्हणून एक लोखंडाचा तुकडा एखाद्या 
दगडात अथवा झाडात ठोकतात. काही लोक शोंदुर फासलेल्या 
दगडाला अथवा झाडाच्या वृंध्यालाही भीमसेन मानतात. काही 
ठिकाणी या'ची मूर्तीही असते. तिची उंची सात-आठ फूट असून, 
तिच्या एका हातात खंजीर व दुसर्‍या हातात भाला असतो. 
मंगळवार व क्षनिवार या दोन वारीं याची पूजा करतात. पूजेच्या 
वेळी याला कोंवडी, वकरी, डुक्कर व नारळ अर्पण करतात. 

गोंड लोक भौमसेनाला पर्जन्यदेव मानतात आणि पाव- 
साळ्याच्या अखेरीला याचा पाच दिवस उत्सव करतात. 
त्यासाठी ते थोड्या अंतरावर दोन वासे पुरतात. त्यांच्या डोक्या- 
वर आडवी दोरी बांधतात. मग त्यांची मुले त्यांच्यावर चढ- 
तात आणि सरंदिशी खाली उतरतात. या उत्सवासाठी वर्गणी 
गोळा करतात. या वेळी भीमाचा पुजारी गावच्या पाटलाकडून 
सक्तीने एक गाय घेतो आणि तिला सर्वांसमक्ष भीमाला अपण 
करतो. रात्रीच्या वेळी सर्वजण ढोलकीच्या साथीवर नाचाचे 
कार्यक्रम करतात व मद्य पितात. ज्यांना या उत्सवात भाग 
घेता येत नाही, असे लोक आपल्या घरीच मोहाच्या झाडाखाली 
हा उत्सव साजरा करतात. 

_भूमक नावाचा आदिवासी याचा पुजारी असतो. भीमाच्या 

एजेनंतर याच्या अंगात येते. 

भीम हा आपल्या जातीचा मूळ 
ळोकांची समजत आहे. ते याला हनुमंताचा भाऊ मानतात. 
एकदा बर्फ पडत असलेल्या पर्वतावर गेल्यामुळे हा बेशुद्ध पडला 
आणि गोरक्षनाथाने त्याला शुद्धीवर आणून बर्‍याच मोठ्या 
प्रदेशाचा राजा बनविले, अ्ली आख्यायिका आहे. त्यांच्यांत 
नरबलीची चाल होती; पण भीमसेन व गोरक्षनाथ यांनी तिच्या 
ऐवजी रेड्याचा बळी देण्याची प्रथा सुरू केली, अश्यी समजूत 
आहे. [ पॉ. रि. फो. नॉ. इं.] "जक 

(२) नेपाळमध्ये नेवारी जनता भीमसेनाला संपत्तीचा देव 
मानते. याचे स्थान मंदिरातील पहिल्या मजल्यावर 
खालच्या वर्गातळे लोक यावे पुजारी असतात. नेपाळमध्ये शिन 
| पावेती यांच्यापेक्षाही भीमसेनाला महत्त्वाचे स्थान आहे. 
[ दि नेवार्स- श्री. गोपालसिंह नेपाली; १९९१ ] 


नच 


पुरुष आहे, अशी भुइ्या 


। इ. स.) समथ संप्रदाया- 
मामस्वामी “तकवी. महाराष्ट्र प्रदेशाच्या 
तील एक मराठी संतकवी. महा 1 


सातारा जिल्ह्यातील कर्‍हाडजवळ शहापूर नावाचे एक गाव 
त्यांची - राहत 
आहे. तिथे कमळाजीपंत आणि ₹ पत्नी गंगाबाई हे राह 


(१६४२ ते १७४९ 


प४७ 


भौसादुर्गा 


असत. भीम हा त्यांचा नातू होय. एकदा समर्थ रामदास यांच्या 
घरी आले असता त्यांनी या मुलाची हुशारी पाहून त्याला 
विचारले. “ तू आमचा शिष्य होतोस का ?” त्यावर भीमाने 
* होय ' म्हणून उत्तर दिले. मग भीमाची परीक्षा पाहण्यासाठी 
समर्थांनी त्याला नजिकच्या विहिरीत उडी मारायला सांगि- 
तली. भीमाने लगेच तसे केले. त्याचे हे धारिष्ट पाहून राम- 
दासांनी त्याला आपल्या शिष्यमंडळात घेतले. पुढे याचे सारे 
शिक्षण समर्थांच्याच देखरेखेखाली झाले. 
काही दिवसांनी भीमस्वामी समर्थांच्या आज्ञेने शिवाजीमहा- 
राजांवरोबर तंजाऊरला गेला. तिथे व्यंकोजीने त्याला एक मठ 
बांधून दिला. आजतागायत या मठाची परंपरा चालू आहे. 
झोळिरामबाबा, गोविदवाळस्वामी व अण्णाजीबाबा हे याचे 
शिष्य होते. यांचेही मठ तंजाऊर येथे आहेत. भीमस्वामीच्या 
मठात त्याच्या हातची दासबोधाची प्रत आहे. मठापासून दोन 
मैलांवर याची समाधी आहे. 
समर्थांनी समाधी घेतल्यावर तीन दिवसांनी भीमस्वामी 
सज्जनगडावर गेला आणि समर्थांचे अंतकालीन दर्शन झाले 
नाही म्हणून तिथेच ठाण मांडून बसला. तेव्हा समर्थांनी समाधी- 
तून प्रकट होऊन त्याला दर्शन दिले व एक अभंगही सांगितला, 
अशी आख्यायिका आहे. हल्ली समर्थांच्या समाधीला जी चीर 
पडलेली दिसते, ती याच वेळची म्हणून सांगतात. 
भीमस्वामीने समर्थांचे लघुचरित्र लिहिळे आहे. याशिवाय 
त्याची अनेक स्फुट पदेही आहेत. नमुन्यासाठी समथेप्रेमाच्या 
एका पदातील काही भाग असा- 
के सी पाहेन आता सद्गुरू समर्था । 
निशिदिन चिंतन करिता धणी न पुरे या चित्ता ॥ 
तळमळ तळमळ जीव करित अति । 
न धरत धीर पळ विकळ अवस्था ॥ धृ. ॥ 
तनमन धन गेहो कारण भाषा भावो । 
स्वरूपी सकळही वावो भेटल्या सद्गुरुरावो ।॥ 
चरणकमळी मस्तक वाहोन विलया जाइल जन्मकथा ।। 
सज्जनगड जो वासो केव्हां जाईन त्या पासों । 
ढुलंभ पाढुका दृष्टीसी अवलोकोन अहनिशी ॥ 
निश्‍चय सज अंतरिचा परि प्रारब्ध केसें न कळे पाहतां ।। 
भीमस्वामींची पदे श्रवणीय आहेत. [म. सा.; म. वा. इ. 
खं. ३; समर्थांचा गाथा- श्री. अनंतदास रामदासी, १९२८] 


गमाटगी एक तांत्रिक देवता. हिचे वर्णेन असे- कृष्णवणे, 
भामादुगा मस्तकी चंद्रकोर धारण करणारी, त्रिनेत्र, हातात 
शंख, शूल व खट्वांग धारण करणारी. [ श्रीविद्याणेवतंत्र ] 


त 
॥ 


वादक ५४८ भारतीय संस्कृतिकोश 
भीमादांकर 


त वारा ज्योतिलिगांपेकी एक क्षेत्र. हे क्षेत्र पुणे भीमाशंकर क्षेत्राविषयी पुराणात एक कथा प चा ्. | 
भामाशकर छिल्ह्यात आंबेगाव पेटा व खेड ताठुका यांच्या  व्रिपुरासुर नावाचा एक दैत्य व धत; क गरत 
सीमेवर सह्याद्रीत वसळे आहे. इथल्या वनाला डाकिनी देवीचे आणि सुवर्णाचे अशी त्याची तीन पुरे ळच « २ा-मातवारे. 
होती. त्रिपुरासुर त्यात वसून मन मानेल तसा देवा 
अग्निवर्षाव करी. त्याच्या या उत्पाती सामर्थ्यामुळे सगळे असुरांचा 
हतबल झाळे आणि शिवाला शरण गेळे. शिव त्या असु | 
संहारासाठी सिद्ध झाला. डोंगराचाच रथ की. तो र 
चाळून गेला; पण दैत्य काही केल्या आटोपेना. दोवटी तोडला. 
पाशुपत मंत्राने बाण अभिमंत्रित करून तो कुल. वाफ 
आणि तीन्ही पुरांसह त्याला दग्ध करून टाक की. 
शिवाला बरेच श्रम झाले आणि त्याच्या अंगात 
धारा वाहू लागल्या. भीमक नावाचा एक राजा तिर्थ १_' 


| 
| 


जि '४॥ 
11 


प्रसंगी ध. त्याला द 
होता, तो नेमका या प्रसंगी पुढे आला. क्रिवाने भयाचा 
माग असे म्हटले. भीमकाने वर मागितला. ' प्रभा, 


| | 


अंतरावर भीमेचा प्रवाह एका शिलाखंडावरून 


धारांची पुण्यपपावन नदी होऊ दे. ' असल्यामू्े | 
स्््् ००००-00) भीमकराजामुळे ही नदी उत्पन्न झालेली ल बंदिशी वि 
1 ॥ मळ यागी नदीला भीमा किवा भीमरथी असे नाव कळी झो. झरी 
७ ५0/88। धी; डाव्या अंगाच्या टेकडीवर एका कुंडात भीमा नद॑ क्कुंडात रडि 
१ आहे. तिथून ती खाली येते, देवळाजवळच्या >> कीरवार्ी 
व तिथून पुढच्या प्रवासाला निघते. तिथून लच्या बी 
भीमाशंकराचे मंदिर क. 


वन असे म्हणतात. इथले शिवमंदिर हेमाडपंती बांधणीचे आहे. 
त्याच्या गाभार्‍याच्या जीर्णोद्वाराचे काम पेशवाईत नाना फडणि- 
सांनी आरंभले व ते निवतंल्यावर त्यांच्या पत्नीने ते पुरे केले. 
त्याच्या मंडपाचा जीर्णोद्धार अलिकडेच झाला आहे. या मंदि- 
राच्या कटिबंधावर ब्रह्मा, वामन, परशुराम, गणपती, इ. 
देवतांच्या प्रमाणबद्ध मूर्तींची रांग आहे. दर्शनी भागाचे कोरीव 
कामही प्रेक्षणीय आहे. देवस्थानाला सरकारकडून वर्षासन 
असून काही जमीनही देवाच्या मालकीची आहे. देवस्थानाची "ण 
सर्वे व्यवस्था सहा वहिवाटदारांकडे वंशपरंपरेने चालत आलेली " - | | 
आहे. इथे देवळाच्या प्रांगणात एक मोठी घंटा टांगली आहे. ॥ 

भीमाशंकर एका चमत्कारिक प्रसंगाने इथे प्रकट झाला. 
त्याविषयीची आख्यायिका अशी- 

एकदा एका लाकुडतोड्याच्या कुऱ्हाडीचा घाव एका झाडाच्या 
मुळात बसला. त्यासरशी ( 


तथून रक्‍त भळभळा वाहु लागले. भीमेच्या उगमाचे कुंड 
तेव्हा लाकुडतोड्या भ्याला. मग त्याने एक दुभती गाय तिथे 


आ उभी केली आणि रक्ताच्या ठिकाणी गायीच्या इुग्धधारा नदी भेटते, ती भामा. तिथून पुढे वळ्या या तिनी 
४ळत्या. त्यामुळे ताबडतोब शकर थांबले. ल्गेच तिथून एक मिळते. त्यावुढे मुळामुठा, घोड, नीरा, इ. 
वर आले. तेच पुढे भ॑ या नावाने प्रसिद्ध झाले. पावतात. पुढे ती म्हैसूर प्रदेशात शिरून गमती, 


शै 


खंड सहावा 


उत्तर सीमेवर कृष्णा नदीला आत्मसमर्पण करते. 

भीमाशंकर या क्षेत्रात कमळजा नावाच्या देवीचे मंदिर आहे. 
दुधेषे नावाच्या देत्याला तिने एका मुष्टिप्रहाराने ठार केले व 
ब्रह्मदेवाने कृतज्ञ होऊन कमळांनी तिची पूजा बांधली, म्हणून 
छोक तिला कमळजा असे म्हणतात. याशिवाय इथे साक्षी विना- 
यक व हनुमान यांचीही मंदिरे आहेत. इथल्या मोक्षकुंडाजवळच 
एक ज्ञानकुंडही आहे. यात्रेकरू या दोन्ही कुंडांत स्वान किवा 
मार्जन करून मग भीमाशंकराच्या दर्वनाला जातात. यात्रेकरू 
इथे श्राद्धही करितात. महाशिवरात्रीला इथे मोठी यात्रा भरते. 
[ ती. म.; तीर्थयात्राप्रबंध ] 


भीष्म कुरुकुलातला एक थोर, पराक्रमी व तत्त्वज्ञानी पुरुष- 
श्रेष्ठ याचे मळचे नाव देवव्रत होते. महाभारतात 
हा पितामह म्हणून संबोधिला जातो. कारण कौरव-पांडवांचा 
तो चुल्त आजोबा होता. क्ांतनूला गंगेच्या ठिकाणी हा ्ा 
साला. गंगा एकदा ब्रह्मदेवाच्या दर्शनासाठी ब्रह्मलोकी ो 
त्या सभेत तिचा पदर वार्‍याने उडाला. ते पाहून सवे 
सभासदांनी माना खाली घातल्या; पण महाभिष नावाचा एक 
साजा मात्र तिच्या त्या अवस्थेकडे टक लावून पाहू लागला. 
ब्रह्मदेवाला ते आवडले नाही. त्याने महाभिषाला शाप दिला. 
' त पुनश्‍च मृत्युलोकी जन्म घे. तिथे ही गंगा पत्ती म्हणून 
छु मिळेल. ती तुझे अभ्निय करील व त्याचा तुला राग 
आल्यावर तू ज्ापमुक्‍्त होऊन पुनश्‍च या लोकी येशील. ' 
त्याप्रमाणे महाभिष पृथ्वीवर झांतनू या नावाने । जन्माला! 
पदा, त्याची पत्नी होण्यासाठी गंगा भूतलावर यंत असता 
मार्गात तिची व अष्टवसंची भेट झाली. वसिष्ठाचा काही अप- 
वा केल्यामुळे त्याने त्यांना मृत्युलोकी जन्म घेण्याचा शाप 
35 होता. ते गंगेला म्हणाले. “ आम्ही तुझ्या उदरी जन्म 
घेऊ. पण जन्मता क्षणी तू आम्हांला पाण्यात बुडवून टाक. 
पाडणे आम्हाला पृथ्वीवर राहण्याची इच्छा नाही. ' 
गंगेने त्यांचे म्हणणे मान्य केळे; पण ती वसूंना म्हणाली. 
माझ्यासारखी पत्नी मिळून झांतनू राजा निपुत्रिक राहावा, 
हो गाव मला उचित वाटत नाही. तरी तुम्हा सर्वांचा अंश- 
भूत असा एक दीर्घायू पुत्र मी त्या राजाला द्यावा, हे तुम्ही 
मान्य केले पाहिजे. ! य 
अष्टवसूनी ते मान्य केले. त्याप्रमाणे गंगेने तिला झालेले 
कू सात पुत्र तात्काळ पाण्यात बुडवून मारून टाकले. शेवटचा 
ाठवा देवब्रत, तोच भीष्म होय. त्या पुत्राला घेऊत गंगा शांतनू- 
रने निघून गेली. त्याचे पालन-पोषण करून व विद्याध्ययन पार 
पाडून तिने तो रूपसंपन्न कुमार परत आणून झ्षांतनूच्या स्वाधीन 
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केला. त्या वेळी गंगा शांतनूला त्याच्याविषयी म्हणाली-* हा 
सर्व अस्त्रांचा ज्ञाता आहे; इंद्राप्रमाणे पराक्रमी आहे. देव- 
गुरू वृहस्पती व देत्यगुरू शुक्र यांना जे ज्ञान आहे, ते सर्व याला 
प्रापत आहे. परशुरामासारखाच हा अस्त्रज्ञ आहे. मी हा मुल्गा 
तुला देते. ' 

अशा प्रकारे भीष्म हस्तिनापुराच्या राजधानीत आला. शांत- 
नूने त्याला यौवराज्याचा अभिषेकही केला. खरे तर त्याला 
हस्तिनापुराचे सिंहासन मिळायचे; पण एक विचित्र घटना 
घडली आणि तिच्यामुळे भीष्माला स्वमुखाने राज्यत्याग करावा 
लागला, ती अशी- 

शांतनू भीष्माला युवराज करून निश्‍चित झाला होता. एके 
दिवशी तो यमुनेवर गेला असता त्याला तिथे सत्यवती नावाची 
एक धीवरकन्या दिसली. तिचे रूपलावण्य व तिच्या अंगाचा 
सुगंध यांनी श्ांतनूच्या मनाला भुरळ घातली. त्याने तिचा पिता 
दाशराज याच्या जवळ त्या कन्येला मागणी घातली. त्यावर 
धीवर दाशराज म्हणाला. * एक अट आहे. हिला जो मुल्गा 
होईल, तो जर तुझ्यानंतर कुरू राज्याचा वारस ठरणार असेल, 
तर मी माझी मुल्गी तुला देईन. ' 

शांतनूला ही अट मान्य करावी, असे वाटले नाही. तो तसाच 
राजधानीत आला. मात्र सत्यवती त्याच्या मनातून काही केल्या 
जाईना. त्यामुळे तो अहनिश चिंताक्रांत दिसू लागला. देवब्रताने 
पित्याचे ते दुःख जाणून घेतले व तो त्याचे ईप्सित साध्य 
करण्यासाठी सामंत मंडळींना बरोबर घेऊन दाशराजाकडे 
गेला. त्याने दाशराजाला पित्याचे मनोरथ पुर्ण करण्याबद्दल 
गळ घातली. दाशराजाने पुनरच तीच अट सांगितली. त्यावर 
देवव्रत प्रतिज्ञावचन बोलला. ' हे दाशराजा, तुझ्या मुलीला 
जो पुत्र होईल, तोच हस्तिनापुराचा राजा होईल ! मी माझा 
राज्यावरचा अधिकार सोडला. 

पण दाशराज मोठा दूरदर्शी होता. तो म्हणाला. ' माझ्या 
मुलीच्या पुत्राला तुझ्यापासून मय नाही, हे समजले; पण तुझ्या 
मलांचा काय विदववास सांगावा ? त्यांनी माझ्या नातवाला 
राज्यभ्रष्ट केले तर ?' त्यावर देवव्रताने दुसरी प्रतिज्ञा उच्चा- 
रली. ' मी राज्यत्याग तर केलाच आहे; पण आजपासून मी 
आमरण ब्रह्मचर्य पाळीन ! ! 

देवव्रताची ही प्रतिज्ञा ऐकून देव आणि क्रषीही आडचर्याने 
थक्क झाले. त्यांनी त्याच्यावर पुष्पवृष्टी करून त्याची प्रशंसा 
केली. ते एकमुखाने म्हणाले. ' हा भोष्म (भयंकर) आहे! 

त्या दिवसापासून देवव्रताचे भोष्म हेच नाव रूढ झाले. 

मग दाशराजाने सत्यवतीला भीष्माच्या स्वाधीन केले. तो 
तिला राजधानीला घेऊन आला व त्याने ती कन्या शांतनूला 
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अर्पण केळी. मुलाच्या या पितृभक्‍्तीचे शांतनूला फार कौतुक 
वाटळे आणि त्याने भीष्माला वर दिला, की “ तू इच्छामरणी 
होशील. 

भीष्माच्या या घनघोर प्रतिज्ञेवर भाष्य करताना श्री. वाळ- 
शास्त्री हरदास म्हणतात- 

राजर्षी भीष्मांनी ही जी प्रतिज्ञा केली ती ज्या धर्मशास्त्राच्या 
व जीवनमूल्यांच्या महानिधीचे ते प्रतिनिधी होते, त्याच्या दृष्टीने 
अत्यंत श्रेष्ठ होती. भारतीय संस्कृतीत पितृगौरव ही अत्यंत श्रेष्ठ 
गोष्ट असून, तिच्यासाठी हवा तो त्याग केलेल्या अनेक महा- 
पुरुषांची उदाहरणे येथे आढळून येतील. भगवान श्रीरामचंद्रांनी 
पित्यासाठी राज्यलक्ष्मीचा त्याग केला व देवव्रत भीष्मांनी राज्य 
व गृहस्थाश्रम पित्यासाठीच त्यागिला. पित्याच्या आनंदा प्रीत्यर्थ 
महानुभाव भीष्मांनी राज्याचा परित्याग करण्यात व संसारा- 
चाही परित्याग करण्यात भारतीय आर्यांची त्यागाची महनीय 
परंपराच चालविली. पण त्यांनी राज्यावरचा अधिकार सोडून 
पुर्ण स्वातंत्र्य न पत्करता “स नो राजा भविष्यति ' तो 
आमचा राजा होईल, असे म्हणण्यात स्वतःला सिंहासनाच्या 
अधिकाराच्या मर्यादेत गोवून घेतले. अर्थात राजनिष्ठ प्रजा- 
जनांप्रमाणे ते कौरवांच्या राजसभेचे सामंत व मंत्री राहिले. 
राज्ययंत्रावर त्यांनी अधिकार गाजविणे नेतिक दृष्ट्या कितीही 
योग्य असळे, तरी घटनात्मक दृष्टीने ते राज्ययंत्राचे वचनाने 
बांधलेले सेवक राहिले. 

शांतनूला सत्यवतीच्या पोटी चित्रांगद व विचित्रवीर्य असे 
दोन पुत्र झाले. त्यांपेकी चित्रांगद गंधर्वाकडून मारला गेला. 
मग भीष्माने धाकट्या विचित्रवीर्याळा राज्यावर वसवले. 
त्यानंतर भीष्माने विचित्रवीर्याचे लग्न करावयाचे ठरवले. त्याच 
सुमाराला काणिराजाच्या अंबा, अंबिका व अंवालिका या तीन 
मुलींचे स्वयंवर ठरल्याचे भीष्मांच्या कानी आले. भीष्म तिथे 
गेला आणि तिथे जमलेल्या क्षत्रिय राजांची दाणादाण करून 
त्याने तीन्ही कन्या विचित्रवीर्यासाठी पळवून आणल्या. 

त्या तिघींपेकी अंबेचे लग्न शाल्व राजाशी ठरले होते. त्या 
दोघांनी एकमेकांना मनाने वरले होते. अंबेने ही गोष्ट भीष्माला 
सांगितली आणि ती ऐकून भीष्माने तिला शाल्वाकडे जाण्याची 
परवानगी दिली. अंबा शाल्वाकडे गेली; पण तो म्हणाला, की 
* भीष्माने पळवून नेलेल्या तुझ्याशी मला लग्न कर्तव्य नाही. ! 
तिने शाल्वाची पुष्कळ मनधरणी केली; पण ती सारी वाया 
गेली. शाल्वही नाही आणि विचित्रवीर्यही नाही, अशी ती अधां- 
तरी पडली. या परिस्थितीला भीष्म कारणींभूत आहे, हे जाणून 


षः कळ. >. 
भाचा हष करू लागली. तिने त्याचा सूड घेण्याचा निश्‍चय 


केला. त्यासाठी लिने 1 
[. ₹ तिने तपाचा मार्ग अनुसरला. पण ती अत्यंत 
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सुस्वरूप असल्यामुळे ज्या आश्रमात तपाला वसली होती, तििहे 
त्ररपी तिला तिथे राहू देईनात. एवढ्यात अंब्रेचा आजा क. 
तिच्या आईचा वाप योगायोगाने तिथे आला. नातीची रामा 
ऐकून तोही भीष्मावर संतापला आणि त्याने तिला पर गेठी. 
कडे जाण्याचा सल्ला दिला. त्याप्रमागे ती परशुरामाकर्ड तापुरय- 
त्याने तिचा सारा वृत्तांत ऐकला. तो तिला घेऊन ह्स्ति ववै 
जवळ सरस्वतीच्या तीरी आला आणि त्याने 
वोलावून घेतले. तो भीष्माला म्हणाला. ' या अंबेशी 
लग्न कर. माझी तुला तशी आज्ञा आहे. ' पण 
आज्ञा पाळण्याचे साफ नाकारले. तो म्हणाला. अवा लष मी 
शाल्वाकडे गेली होती. त्याने तिचा स्वीकार केला तसल्या प्ली 
त्या गोष्टीला जवावदार नाही. जी मनाने दुसर्‍या 
झाली, तिचे मी माझ्या भावाशी लग्न लावणार पा 
मी आजन्म ब्रह्मचर्याची शपथ घेतली असल्यामुळे १९ 
वरणार नाही. ' 

ते ऐकून परशुराम संतापला. त्यांने भीष्म 
आव्हान दिले. दोवेही दृंढयुद्धाला प्रवृत्त झाल. 
घनघोर दंढृयुद्ध झाले. अखेर नारद, देव, गंगा, ई' 
तिथे येऊन त्या दोघांना युद्धापासून परावृत्त वाळ” नि 
रामाचाही राग मावळला. तो भीष्मांच्या ह न । 
कौतुक करून आणि त्य़ाला आशीर्वाद देऊन तिथून "बराय. 

विचित्रवीर्याला अंधिका व अंबालिका या ६. बोर्डर. 
मिळाल्या आणि तो पुरता विषयासक्त बनला. कभ पुव्रढीत १ 
दिवसांत त्याला क्षयरोग जडला आणि एके दिवरा. तर्वशी शव 
स्थेत तो मरण पावला. त्यामुळे राजकुलांचा 
सिहासनाला कोणीही अधिकारी उरला नाही. 
गोष्टीचे दु:ख ज्ञाले. ती भीष्माकडे येऊत ' भी 
' आता तू लग्न करून कुरूवंशांची वृद्धी क हळ 
तसे करण्याचे नाकारले. तो आपल्या प्रतिज्ञेवर विचार बन । 
सत्यवतीचा निरुपाय झाला. मग त्या वॉबांनी या ह शरा 
करून नियोगपद्धतीने कुरुवंशात पुत्र उत्पन्न विचित्र ली शीं 
सत्यवतीच्या आज्ञेने व्यासांनी ते कार्य केले- ए दाती 
भार्यांना धृतराष्ट्र व पांडू असे दोन पुत्र झाले- जे 
पोटी विदुर झाला. भीष्माने त्या तीन्ही मुलांच पढ 
करून तिघांनाही विद्यासंपन्न केले. पुत ही 
आणि विदुर दासीपुत्र होता. त्यामुळ नॉ - वरवर ला, 
अपात्र होते. म्हणून भीष्माने पांडूला वाढून ती आलि ही र 

पांडूच्या मृत्यूनंतर राज्य धृतराष्ट्राच नती म्ह अती. 
कुरू राष्ट्राच्या सिहासनाची सेवा पत्करली ही १, अर्थी 
दरबारात मंत्री, सल्लागार, न्यायाधीश, 


आता व 
॥ीअ ही 


क्ीष्माते 


| 


त 
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नात्यांनी काम करीत राहिला. कौरव हे पांडवांवर अन्याय 
करीत आहेत, हे त्याला कळत होते. तो अन्याय दूर करण्या- 
साठी त्याने अनेक प्रयत्न केळे. अनेकदा त्याने धृतराष्ट्र, दुर्यो- 
धन, कर्ण, इत्यादींची निर्भीडपणे कानउघाडणीही केली; पण 
तिचा काहीही उपयोग झाला नाही. उलट कौरवांनी भीष्मावर 
फितुरीचा आरोप केला. कौरवांशी इमान राखून पांडवांचे जितके 
हित करता आले, तितके त्याने केले. अर्थात ही तारेवरची कस- 
रत होती. कौरव आणि पांडव दोघेही त्याचे नातू होते. त्यांनी 
प्रेमाने एकत्र राहून राज्य करावे, अशी त्याची इच्छा होती; पण 
कौरवांनी त्याच्या त्या इच्छेला कधीच मान दिला नाही. अखे- 
रीस कौरव-पांडवांमध्ये युद्धाचा प्रसंग येऊन ठेपला. 

त्या युद्धात भीष्म हा पहिला सेनापती झाला. भीष्माने सेना- 
पत्य स्वीकारून दहा दिवस घनघोर युद्ध केले. पांडवांच्या 
सैन्याचा धुव्वा उडू लागला. अर्जुनाचाही त्यामुळे धीर गळाला. 
श्रीकृष्णाला हे सहन झाले नाही. “न धरी शस्त्र करीमी ही 
श्रीकृष्णाची प्रतिज्ञा होती; पण श्रीकृष्ण ती विसरून भीणष्मा- 
वर रथचक्र घेऊन धावला. भीष्माला त्याचे नवल वाटले. 
श्रीकृष्णाचे स्वागत करून तो म्हणाला. ' श्रीकृष्णा, ये. या युद्धात 
तुझ्या हातून माझा वध होऊ दे. मला मारण्यासाठी तुला धावून 
यावे लागले, हा मी माझा सन्मान समजतो ! * एवढ्यात अर्जुन 
कृष्णाच्या मागे धावत गेला आणि त्याने कृष्णाला त्याच्या 
प्रतिज्ञेची आठवण करून देऊन मागे फिरविले. 

भीष्म यद्वात आवरत नाही, असे पाहिल्यावर कृष्णाने त्याच्या 
सत्यवचनीपणाचा फायदा घ्यायचे ठरविले. त्याने भीष्माला 
त्याच्या वधाचा उपाय विचारला. आयुष्यभर दुसऱ्यासाठी कष्टत 
राहिलेला भीष्म अन्यायाचा आणि असत्याचा जोर वाढलेला 
पाहून, आपल्या जिवाला कंटाळला होता. आपण कौरवपक्षाला 
असलो, तरी आपल्या हातून पांडवांचा वध होऊ नये, असेही 
त्याला वाटत होते. त्यामुळे त्याने स्वतःच्या वधाचा उपाय 
कृष्णाला नि:शंकपणे सांगितला. भीष्म म्हणाला. ' या रणभूमी- 
वर शिखंडी नावाचा द्रुपदाचा पुत्र आहे. तो आधी स्त्री होता; 
नंतर पुरुष झाला आहे. मी त्याला अमंगल्यध्वज मानतो. अजु- 
नाने त्याला पुढे करून माझ्यावर बाण सोडावे. मी प्रतिकार 
करणार नाही. अर्जुनाच्या बाणांनी माझा वध झाल्यावर पांडवांचा 
विजय निश्‍चित होईल.” मग अर्जुनाने तसे केले. त्याच्या बाणांनी 
भीष्म घायाळ होऊन रथातून खाली पडला. त्याच्या शरीरात 
अर्जुनाचे असंख्य बाण घुसले होते. ते बाण जमिनीला टेकले. 
आणि भौष्म त्या शरशय्येवर पडला. त्या वेळी दक्षिणायन चालू 
होते. तो काळ मरणाला अशुभ असल्यामुळे भीष्माने उत्तरायण 
सुरू होईपर्यंत प्राण धारण करण्याचे ठरविले. त्या शरशय्येवर 


पुद 
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भीष्माचे मस्तक खाली लोंबक्रळत होते. त्याला आधार देण्या- 
साठी भीष्माने उशी मागितली आणि अर्जुनाने जमिनीत तीन 
बाण खोचून त्या बागांचीच त्याला उत्नी करून दिली. भीष्माच्या 
अंगातील बाण काढून त्या जखमांवर औषधोपचार करण्यासाठी 
दुर्योधनाने अनेक वैद्य बोलावून आणले; पण भीष्माने अंगातले 
बाण काढून घेण्याचे नाकारले. तो म्हणाला. “माझा मृत्यू झाल्या- 
वर या बाणांसहित माझे दहन करा. ५ ौ 
ते महायद्ध समाप्त झाल्यावर युविष्ठिराला राज्य मिळाले; 
पण आपल्या हातून गोत्रहत्येचे पातक घडले, या भावनेने युघि- 
ष्ठिर उदास बनला. त्याला राज्यकारभारात रसच वाटेना. ही 
त्याची अवस्था नष्ट व्हावी आणि तो कतंव्याला सन्मुख व्हावा, 
या उद्देश्याने श्रीकृष्णाने युधिष्ठिराला भीष्माकडे नेले. भीष्माने 
त्या शरणय्येवरूनच शुद्ध ज्ञाननिष्ठ भूमिकेवरून त्याला कर्तव्याचा 
उपदेश केला; त्याला राजधर्म, आपद्धर्म, मोक्षधर्म, इ. घर्म सम- 
जावून सांगितले; त्याचे शोकमोह्‌ दूर केले. या त्याच्या उपदेशा- 
विषयी श्री. बाळशास्त्री हरदास म्हणतात- 
हिंदुधर्म व भारतीय संस्कृती अथवा जीवनाचे वैदिक तत्त्व- 
ज्ञान काय आहे, असे जर कोणी विचारले, तर भीष्मांच्या या' 
उपदेशाकडे बोट दाखविता येईल. महाभारत ग्रंथाला काष्ण्य 
वेद ही संज्ञा केवळ शांतिपर्व व अनुश्यासनपर्व या दोन पर्वातील 
भीष्मांच्या उपदेशामुळेच प्राप्त झाली आहे. स्वत:च्या महान 
वाणीला वेदांचे महत्त्व प्राप्त करून द्यावयास ज्या महापुरुषाच्या 
वाणीचा कृष्णद्वैपायनांनी आश्रय केला, त्याचे मी पासराने काय 
वर्णन करावे ! भीष्म संपले की ज्ञानसूर्य अस्तंगत झाला, हे 
भगवान्‌ श्रीकृष्णांनी जे म्हटले, तेच खरे. 
त्यानंतर काही दिवसांनी म्हणजे, भीष्म शरशय्येवर पडल्या- 
पासून ५८ दिवस झाले तेव्हा, श्रीकृष्ण, पांडव, व्यास, नारद 
वगैरे मंडळी पुन्हा कुरुक्षेत्री भीण्माभोवती जमा ज्ञाली. त्या वेळी 
भीष्माने पांडवांना आणि तिथे जमलेल्या सर्वांना उपदेश केला, 
तो असा- 
सत्येषु यतितव्यं व: सत्यं हि परमं बलम्‌ । 
आनुशंस्यपरेर्भाव्यं सदेव नियतात्मभि: । 
ब्रह्मण्यधमंशोीलरच तपोनित्येश्च भारता: । 
(म. भा. अनु. १६७.४९-५०) 
अ्थ-हे भरतकुलोत्पन्नहो, तुम्ही नेहमी सत्यधर्माने वागा. 
सत्य हेच परम बल होय. तुमच्या अंत:करणात कोमलता असू 
द्या. इंद्रिये सदेव स्वाधीन ठेवा. पवित्राचरणी व धर्मशील राहून 
आपले कतंव्य करण्यात सदैव जागृत असा. 
मग युविष्ठिराला उद्देशून तो म्हणाला. ' तू विचक्षण व 
शहाण्या लोकांचा नेहमी सन्मान कर.' अखेरीस श्रीकृष्णाकडे 


भोष्म 


वळून तो वोलला. ' तू पांडवांची गती आहेस. तूच त्यांचे संरक्षण 
कर. मी आता तुझी अनुज्ञा घेऊन हा देह सोडतो. तू अनुज्ञा 
दिलीस, की मी परमगतीला जाईन. ' भीष्माची ही निरवानिरव 
ऐकून भगवान श्रीकृष्णही गहिवरला. तो भीष्माला म्हणाला- 
अनुजानामि भौष्म त्वां वसून्प्राप्नहि पाथिव । 
न ते$स्ति वृजिनं किज्चिदिह लोके महायुते ॥ 
पित्‌भक्‍्तो$सि राजर्षे माकंण्डेय इवापर: । 
तेन मृत्युस्तव वशे स्थितो भृत्य इवानत: ॥। 
शक (म. भा. अनु. १६७-४६-४७) 
अर्थ - हे राजरषे, मी तुला अनुज्ञा देतो. तू आपल्या वसु- 
स्वरूपात विलीन हो. हे तेजोभास्करा, तुझ्या चारित्र्यात व जीव- 
नात अणुमात्रही कलंक नाही. माकंडेयाप्रमाणे तू अत्यंत पितृभक्‍्त 
आहेस. त्यामुळे एखाद्या दासाप्रमाणे मृत्यू तुझ्या अधीन आहे. 
श्रीकृष्णाने अशी अनुज्ञा दिल्यावर भीष्माचा प्राण ब्रह्म- 
रंद्याचा भेद करून ऊध्वे गतीने दिव्य लोकाला गेला. 
भीष्म हा क्षात्रधर्माचा मूतिमंत आविष्कार होता. एकदा ध्येय 
ठरवल्यावर त्याच्याशी किती कठोर निष्ठेने राहिले पाहिजे, हे 
भीष्माने आपल्या चारित्र्याने दाखवून दिले आहे. दुसरे म्हणजे तो 
सत्यनिष्ठ होता, तसाच शास्त्रनिष्ठही होता. शास्त्राच्या विरुद्ध तो 
कोणत्याही प्रसंगी वागला नाही. [ म. भा. व्या.; प्रा. च. को. ] 


वक ७, एक मोल्यवान मणी. या मण्याचा रंग पांढरा 
भाष्मक-मणा सफेत असतो. हा मणी सोन्याच्या कोंदणात 
जडवून, गळ्यात अगर अंगठीत बसवून उपयोगात आणतात. 
हिमाल्याच्या उत्तर प्रदेशात या मण्याची उत्पत्ती होते. हा 
मणी परिधान केल्याने हित्र पश्रू, कृमी, कीटक, यांपासून बाधा 
होत नाही व अमंगल घडत नाही, अश्शी समजूत आहे. 


एक काम्य व्रत. कातिक शुद्ध एकादश्शीपासून 
भीष्मपैचकत्रत पौणिमेपर्यंत पाच दिवस हे व्रत करतात. 
विष्णू ही या ब्रताची प्रधान देवता असून, भीष्म ही गौण देवता 
आहे. व्रतविधी असा- घराच्या अंगणात अथवा नदीवर चार 
दरवाजांचा मांडव घालावा, सर्वतोभद्र मंडलाची वेदी बनवावी, 
तिच्यावर तिल्युक्‍त घटाची स्थापना करावी, पाच दिवसपर्यंत 
अखंड नंदादीप पाजळावे, ' 3३% नमो वासुदेवाय ' या मंत्राचा 
एकदं आठ वेळा जप करावा आणि नंतर होम करताना तीळ, 
तांदूळ व यव यांच्या एकशे आठ वेळा आहुती द्याव्या. आहुती 
देताना रो ३% नमो विष्णवे स्वाहा ” हा षडक्षरी मंत्र म्हणावा. 
याप्रमाणे पाच दिवस करावे. उद्यापनाच्या दिवशी ब्राह्मणभोजन 
घालून यथाशक्ति दाने द्यावी. फल - पापनाश व विष्णुपदप्राप्ती. 


श्र 


भारतीय संस्कृतिकोश 


या व्रताची कथा अश्ली- भारतीय युद्धानंतर भीष्म दरपंजरी 
पहुडले असता भगवान श्रीकृष्ण पाचही पांडवांसहित तिथे गॅला. 
श्रीकृष्णाने धर्मराजाला उपदेश करण्याबद्दल ब. 
प्राथना केली. भीष्मांनी पाच दिवसपर्यंत राजधर्म, । 
मोक्षघर्म, इ. धर्मांचा धर्मराजाला उपदेश केला. त्यावर भगवांत 
श्रीकृष्ण प्रसन्न झाला आणि भीष्माचार्यांना म्हणाला. ' तुमच्या क 
स्मृतीसाठी आजपासून हे पाच दिवस मी भीष्मपंचकत्रत म्ह॑ ९ 
प्रसिद्धीला आणीन. ' [ हि. घ.; ब्रतराज; हि. व्र. प. त्यो. ] 


ल उ. भारतातील एक व्रत. हे ब्रत॒ कातिक महि 
भाध्मपूज्ञा त्यात पाच दिवस करतात. भीष्माने प्रसन्न होऊन 
भुताखेतांपासून आपले संरक्षण करावे, हा या व्रताचा हेतू 
या ब्रताचे स्वरूप असे - ग. ह 
स्त्रिया घरी दिवे तयार करून ते ब्राह्मणाकडे पाठव असतात 
दिवे ब्राह्मण स्त्रीने उत्सव संपेपर्यंत अखंड तेवत ठेवायचे क द 
दिवे पाठवणाऱ्या बायका रोज सायंकाळी त्या दिव्या क्त 
घ्यायला जातात. या व्रतात स्त्रिया सूर्योदयापूर्वी स तात 
एकभुक्त राहतात. पाचव्या दिवशी रात्री वीपाय या 
काही स्त्रिया सायंकाळी नदीच्या प्रवाहातही दिवे सो 
व्रताची कथा अशी- . त्यापैकी नद 
एक राजा होता. त्याला बर्‍याच बायका होत्या. प मीर: ब्रजॉ 
एकीलाही मूल होईना. एके दिवक्यी राजाने सर्वे रा , तेत 
वले, की ' तुम्हांपेकी एकीला तरी मूल बडिधि्ा च नळ) 
झाले तर मी तुम्हां सर्वांचा शिरच्छेद करीन. ' एका जापर्त्यारी 
एक मांजर होते. त्यालाच तिने पोटाशी घरले आणि अ__ हर 
मुलगी झाल्याचे वर्तमान राजाला कळविले. मात्र राजार्त 
वर्षेपर्यंत त्या मुलीला पाहता कामा नये, अशी अट श 
बारा वर्षांनंतर राजा मुलीच्या लग्नाचा विचार न 
राणी घाबरून गेली. एवढ्यात भीष्मपूजेचे दिवस आ 


दिवा लावला. पण तो अखंड जळत राहतो की नाही गी 
शीव 


मात्र तिचे लक्ष नव्हते. दिवा विझत आला की. 
दिव्याची वात पुढे सारी. यामुळे भीष्म त्या मा 
झाला आणि त्याने तिचे एका सुंदर मुलीत रूपांतर 
मात्र कायम राहिले. लग्न झाल्यानंतर मुलीने - 
प्राथेना केली आणि नंतर तिचे शेपूटही गळून पड कळ शॉ 

माघ शुद्ध अष्टमी या दिवशी भीष्माचार्यांचा ८ 
असे मानले जाते. गुजरातमध्ये त्या दिवशी लोक कडी कठ 
भीष्माची प्रतिमा काढन तिची पूजा करतात. त्या तिची परर 
अभिषेकाचे तीर्थ गरोदर स्त्रीला प्यायला दिले, तर नावाने दरड 
सुलभ होते, अशी त्यांची समजूत आहे. त्याच्या य 


र ज्र 


खंड सहावा 


दोरा बांधल्यास शक्‍ती व बुद्धी प्राप्त होते, असेही समजतात. 


[ नि. सि.; फो. को. गु.; फो. लो. नॉ. इं. ] 


भीष्मशरशय्या उ. भारतातील एक प्राचीन तीर्थ. याला 
र नरकातरी असेही म्हणतात. कुरुक्षेत्राच्या 
परिसरात पेहवाकडे जाणार्‍या मार्गावर उत्तरेकडे हे तीथ आहे. 
भारतीय युद्धानंतर भीष्म जिथे शरपंजरी पहुडले होते, ते हेच 
स्थान होय, अशी लोकांची समजूत आहे. या शराय्येवरूनच 
भीष्मांनी युधिष्ठिराला विविध धर्मांचा उपदेश केला. हे सरोवर 
कुंडाप्रमाणे चारही बाजूंनी पक्के बांधलेले असून, यात्रेकरू त्यात 
स्तान करतात. [ कल्याण-तीर्थांक ] 


यो 6 (इ. स. च्या १३ व्या शतकाचा उत्तरार्ध) एक 
भाष्माचाय महानुभावी ग्रंथकार. महानुभाव संप्रदायात 
भीष्माचार्य नावाचे चार-पाच कवी आणि ग्रंथकार होऊन गेले. 
त्यांत प्रस्तुतचा भीष्माचायं प्रमुख होय. हा बोपदेवाचा शिष्य 
असून, याने उपाध्य आम्नायातील हेतुस्थळकर्ता न्यायव्यास 
याच्याकडून दीक्षा घेतली होती. 

संस्कृत आणि मराठी मिळून याने एकूण तीस-बत्तीस ग्रंथ 
लिहिले. दिनकरप्रबंध, दत्तात्रेयप्रबंध व धाराबिबभाष्य हे 
त्यांतील प्रमुख होत. धनंजयकोश, अंताक्षरी व गीतगोविद 
यांच्यावर याच्या टीका आहेत. याचा पंचवातिक हा ग्रंथ भाषा- 
झास्त्रविषयक व नामविभक्ती हा ग्रंथ व्याकरणविषयक आहे. 
[ सु. वि. को.; म. सा.; म. म. वा. , म. वा. इ.; प्रा. म. वा. स्व. ] 


माघ शद्ध अष्टमीला हे नाव आहे. या दिवशी 
भीष्माष्टमी भीष्माचार्याने आपला देहत्याग केला, अशी सम- 
जूत आहे. भीष्म हा ब्रह्मचारी असल्यामुळे. त्यांचे तर्षण व श्राद्ध 
करायला कुणी नाही, म्हणून सर्वांनीच त्याला आपला मानून 
त्याचे या दिवशी तर्पण व श्राद्ध करायचे असते. याच्या तर्प- 
णाचा मंत्र असा- 
वैयाध्यपद्यगोत्राय सांकृतिप्रवराय च । 
गड्गापुत्राय भीष्समाय प्रदास्ये$हं तिलोदकम्‌ । 
अपुत्राय ददाम्येतत्सलिलं भीष्सवमंणे । 
ज्याचा पिता हयात आहे त्यानेही भीष्मतर्पण करावे, असे 
पद्म पुराणात वचन आहे. हे तर्पण केल्याने संतती प्राप्त होते 
आणि न केल्याने माणसांचे एका वर्षातील पुण्य नष्ट होते, असेही 
सांगितळे आहे. चारही वर्णांना हे तर्पण विहित आहे. या तर्पे- 
णाऱ्या निमित्ताने भीष्मासंबंधीची कृतज्ञता व्यक्‍त करांवी हा 
यातील उद्देश असावा. [ हि. ध.; नि. सि. ] 


पदु५३ 


भुझ्या 


एक जात. या लोकांची वस्ती मध्य प्रदेशातील रायपूर 
जिल्ह्यात आढळते. गोंड व हळवा यांच्या मिश्रणाने ही 
जात वनली असावी, असे म्हणतात. यांच्या चौखुटी व चिंद अशा 
दोन शाखा आहेत. अनौरस संततीला चोखुटी असे म्हणतात. 

विवाहप्रथा- हे लोक मुलगी वयात आल्यावर तिचे लग्न 
करतात. लग्नाला विलंब लागल्यास प्रथम वाणाशी तिचे लग्न 
लावतात. लग्नासाठी वरपक्ष मागणी घालतो. लग्नाआधी मुलीला 
मातृत्व आल्यास तिला समाजातून बहिष्कृत करतात. 

देवधर्म- भुंजी लोक अनेक देवतांना भजतात. सुर्य ही त्यांची 
कर्जनिवारक देवता आहे. ज्या वेळी त्यांचे कजे फिटते, त्या वेळी 
ते सूर्याला नारळ देतात. हे कासवालाही पूज्य मानतात. 

यांना डूकराचे मांस चालते; पण माकडाचे चालत नाही. 
अपरिचित माणसाला भ्‌ंजी लोक आपल्या झोपडीत प्रवेश करू 
देत नाहीत. त्यांच्यासाठी यांच्या वस्तीत स्वतंत्र झोपडी बांध- 
लेली असते. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


1 बे, 


- एक जमात. या लोकांची वस्ती प्राधान्याने पूर्व 
थुइनसाळा बंगालमधील काही जिल्ह्यांत आढळते. हे लोक 
आपण वैद्य असल्याचे सांगतात आणि त्याचबरोबर मल्ल हे 
आमचे पूर्वज असेही म्हणतात. श्री. लालमोहन विद्यानिवींच्या 
मते भुइनमाळींची उत्पत्ती पुनरो पुरुष आणि नापित स्त्री यांच्या- 
पासून झाली आहे. रिस्ठेने हे मूळचे हरी आदिवासी असल्याचे 
ठरविले आहे. 

यांच्यांतील काही लोक घरकाम करतात, तर काही शोती 
करतात. शेती करणारे लोक प्रामुख्याने यांच्याच बराभगिया 
नामक पोटजातीचे आहेत. याशिवाय वाजंत्री वाजविणे, पालखी 
वाहणे, गवंडीक्ाम करणे, इ. कामेही हे लोक करतात. चितगाव 
व नौआखलीमधील लोक मृत जनावरे वाहण्याचे काम करतात. 

भुइनमाळींचे पौरोहित्य पतित ब्राह्मण, धोबी आणि न्हावी 
लोक करतात. [से. इं. १९३१] 


एक जमात. बंगाल, बिहार, ओडिसा, छोटा नागपूर, 
भुड्या आसाम, उत्तर प्रदेश, इ. बऱ्याच भागांत या लोकांची 
वस्ती विखुरलेली आहे. पण ओडिसातील केओंझर, बोनाई 
आणि पाल लहेरा या भागात हे प्रामुख्याने राहतात. भूमी या 
शब्दापासून भुड्या शब्दाची व्युत्पत्ती सांगतात. 

या लोकांत देश भुड्या, मार किवा माल भुड्या, प्रजा किवा 
रौताली भुड्या, बायुडी भुइपा, सांतारी भुइ्या, राजकुळी 
भुड्या, सावंतिया, खंडाइत, पवनवंश, हाके, डाके, मुसाह्र, 
घाटवार, इ. अनेक पोटभेद आहेत. यांपैकी देश भुड्या हे इतरां- 


भुझ्या 


पेक्षा प्राचीन असावे. पावरी भुड्या हे त्यांचे सांप्रतचे प्रतिनिधी 
होत. पावरी भुइ्या डोंगराळ भागात राहतात, तर पाइक किवा 
खंडाइत हे सखल भागात राहतात. खंडाइत हे पुर्वी ओडिसा- 
तील संस्थानिकांच्या सैन्यात होते. 
पुर्वीच्या क्रषिमुनींसारखे आपले पुर्वेजही कंदमुळे व फळे 
यांवर राहत असत, असे भुझ्या सांगतात. काही लोक रिखमुन 
किवा तुलसीवीर नामक उरुष आपला पुर्वेज होता, असे म्हणतात. 


र 
> 


पावरी भुइ्या- हे लोक ओडिसातील केओंझर, बोनाई व 


पाल ल्हेरा या प्रदेशातील अत्यंत दुर्गम व जंगलांनी व्यापलेल्या 
डोंगराळ प्रदेशात राहतात. हे लोक मध्यम उंचीचे, सावळ्या 
किवा काळया वर्णाचे व रंद नाकाचे आहेत. 
व डोक्यावरील केस काळे व दाट असतात. 


यांचे ओठ जाड 
हे लोक चपळ व 


पावरी भुड्या पुरुष सर्वेसाधारणपणे आळशी असतात. त्यांच्या 
स्त्रिया पुरुषांपेक्षा जास्त काम करतात. डोक्यावर लाकडाच्या 
मोळ्या, गवताचे भारे किवा मोहरी वगैरे वस्तूंच्या पाट्या घेऊन 


त्या रोज कित्येक मैल हर असलेल्या बाजारात जातात व तिथे 
या वस्तू विकून त्यांच्या बदली मीठ, धान्य वगैरे वस्तू घेतात. 


चौकोनी असून, दोन्ही बाजूंनी 
एक 


प्प्ढ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


झोपडी असते. तिला मंडघर किवा दरवारघर म्हणतात. गावा- 
तील अविवाहित तरुण-तरुणींचे ते सामुदायिक शयनगृह असते. 
अंगणाच्या एका वाजूला साडेतीन ते साडेचार फूट उंचीचा एक 
शुभ खुंट किवा गाइश्री खुंट नामक एक खांब पुरलेला असतो. 
ग्रामदेवतेचा तो प्रतिनिधी असतो. नवे गाव वसवताना दा 
प्रथम समारंभपूर्वक रोवतात. काही कारणाने हा खांब उर 
ळून पडला, तर लोक आगामी संकटाच्या भीतीने गाव सोडून 
शातात. काही गावांत या खांबाला छत्रुसुंट असे म्हणतात. 
धामिक सणांच्या वेळी त्याच्यावर वीत ते तीस फूट तसी 
एक बांबू वांबतात. त्याला ठाकुराणी-छत्र असे म्हणतात. कक 
देवतेच्या नैमित्तिक पूजेच्या वेळी तो खांब मिरवणुकीने ( 
मंदिरात नेतात. मंडघराच्या जवळच ठाकुराणी देवतेची झोपडी 
असते. मंडघराला लागूनच ग्रामप्रमुख नाईक व पुरोहित दि 
यांची घरे असतात. इतरांची घरे त्यांच्या भोवती असतात- 
डोंगर उतारावर शेती करतात. प्या 
पावरींच्या घरात गाडगीमडकी, वांवूच्या चटया व टोप 
पाणी साठवण्यासाठी कोरलेळे भोपळे, मासे पकडण्यासाठी ह: बांबूचे 
सापळे, द्रोणयत्रावळी, इ. वस्तू आढळतात. दिहुरीचे घर 
चार झोपड्या असतात. त्यांपैकी मुख्य झोपडीचे दोन भाग केले” 
असतात. एका भागात ते पितरांची उपासना ह: 
कयाला या भागात प्रवेश करता येत नाही. दुसर्‍या कहळ 
मेळाधर असे नाव असून, तिच्यात सरकारी निगा बाय 
आले असता त्यांच्या जेवणाखाण्याची सोय मैाकात 
व भांडीकुंडी ठेवळेली असतात. दुसऱ्या दोन झो पुड्या” 
एकीत गोठा व दुसरीत कोंबडीचे खुराडे आणि वी 
साठी उखळ व मुसळ असते. अनेक गावात मंडवरातच 
साठी लागणारे धान्य वगेरे साठवलेले असते. भोवती 
वेषभूषा - पावरी भुड्या पुरुष घरात असताना ना न लंगी 
एक लहानसे फडके गुंडाळतो. पण बाहेर जाताना वाय 
गुंडाळतो व वर उपरण्यासारखे दुसरे वस्त्र घेतो. स्त्रि 
हात लांबीचे लुगडे नेसतात. त्या प्रदेशात सापड हातार 
मातीने स्त्री-पुरुष आपले कपडे रंगवतात. स्त्रिया व म व्राठी, 
जाड पितळी गोठ, बांगड्या व अंगठ्या ; पायांत कका माळा 
कानात लोंबणारी कर्णपुळे आणि गळ्यात नि 
घालतात. तरुण मुलेही गळ्यात मण्यांच्या माळा 4 


७ पद्धतीने नं 1 शर्त त्रे 
उद्योगधंदे - हे लोक दाही व कोमान या न ओर 
तात. दाही पद्धतीत डोंगरउतारावरची झाडे काप जॅमीर्त 


र 
त्यांचे ढीग रचतात आणि ते वाळल्यावर जाळतात. स्की शा 
नांगरून तिच्यात भात पेरतात. कोमान पद्धतीत यवा करड 
वरील थोडी जमीन निवडून त्यांतील झुडपे व गवत ग 


खंड सहावा 
॥ 


एकेका वृक्षाच्या मुळाशी ठेवतात व त्याला आग लावतात. 
त्यामुळे वृक्षाच्या फांद्या व पाने जळून जाऊन फक्त खोड तेवढे 
शिल्लक राहते. मग ती राख सर्व जमिनीवर पसरतात आणि 
त्यात भात, मका, कांगू, इ. धान्ये पेरतात आणि झाडांच्या 
खोडांवर घेवडा, दुध्या वगेरे वेली सोडतात. पीक आल्यानंतर 
ते रानटी पशूंपासुन व पक्ष्यांपासून राखण्यासाठी यांना फार 
मेहनत घ्यावी लागते. 

गावातील दिहुरी व नाईक यांच्या जागा वंशपरंपरा असतात. 
सावेजनिक पुजांच्या खर्चासाठी दिहुरीला काही जमीन दिलेली 
असते. गावाच्या पंचायतीचेही तेच मुख्य असतात. गावातील 
तंटेबखेडे सोडवण्याचे काम पंचायत करते. निरनिराळ्या 
गुन्ह्यांतील गुन्हेगार शोधून काढण्यासाठी ते शपथा घ्यायळा 
किवा दिव्ये करायला लावतात. | 

सामाजिक व राजकीय व्यवहारासाठी तीन ते बारा-पंथरा 
गावांचा एक गट केळेला असतो, त्याला वार असे म्हणतात. 
प्रत्येक बाराचा एक भांडारी किवा न्हावी, जातीत नव्याने घत- 
लेल्या माणसाला किवा गुन्हेगाराला शेणपाणी शिंपडून शुद्ध 
करून घेणारा वेहारा व एक घोबी असे तीन नोकर असतात. 
जातीत घेतलेल्या माणसाचे व आश्ोचानंतर एखाद्या कुटुंबाचे 
कपडे धुण्याचे काम धोव्याकडे असते. एखाद्याला जातीत घेणे व 
वारस नसलेल्या माणसाच्या मृत्यूनंतर त्यांच्या संपत्तीची वाटणी 
करणे, ही कामे बारपंचायत करते. 

विवाहप्रथा - एका गावातील माण 
समजली जातात. त्यामुळे लग्नसंबंध दुसर्‍या 
सांशी करतात. आते-मामे भावंडांत लग्न हात. 
पारा, झिका, फुलखोसी आणि मांगीबिभा असे चार 
प्रकार प्रचलित आहेत. ते असे - 


धरीपारा - एका गावातील तरुण मुल ₹ टा 
साठी दुसर्‍या एखाद्या गावी जातात. तिथे गेल्यावर ते नृत्यां 


गणात जमतात आणि आपले पडधम वाजवतात. मग ७ क 
तरुणी तिथे येतात आणि रात्री उशिरापर्यंत त्यांचे नृत्य चालते. 
या नृत्याच्या वेळी गावातील कोणत्याही तरुण व प्रौढ पुरुषाने 
तिथे हजर राहता कामा नये, असा नियम आहे. त्या व शोत 
वेळी काही तरुण-तरुणी एकमेकांवर अनुरक्‍त 2 र भा 
प्रेमाची खण म्हणून मुलगी आपल्या भ्रियकराला मक्‍याचे क 
देते आणि मलगा तिला आपल्या गळ्यातील मण्यांची माळ 
देतो. तिने ती घेतल्यावर त्या दोघांचे लग्न ठरले, असे सम- 
जले जाते व दुसर्‍या कोणत्याही मुलाला तिच्यावर प्रंम करता 
येत नाही. चार-पाच दिवस त्या गावात राहून झाल्यावर निघा- 
यच्या दिवशी मुली त्यांना कोंबडीचे व मटणाचे जेवण वाढ- 


से ही एकाच कुटुंबातील 
1 गावातील माण- 
ते. यांच्यांत धरी- 
र विवाह- 


मले संध्याकाळी नृत्या- 


पु५प५ 


भुड्या 


तात आणि गावाच्या वेश्ीपर्यंत पोचवायला जातात. तिथे ते 
तासभर थांबवतात आणि आळीपाळीने प्रेमगीते गातात. मग 
एकमेकांना अभिवादन करून ते परततात. मग काही दिवसांनी 
मुली त्या तरुणांच्या गावात नृत्याताठी जातात. त्या वेळी त्या 
गावातील मुली बाहेर दिसत नाहीत. नंतर पुन्हा एकदा पुर्वीचे 
तरुण त्या मुलींच्या गावात जातात. त्या वेळी पूर्वी लग्त ठरव- 
लेला तरुण आपल्या प्रेयसीला घेऊन आपल्या गावी पळून जातो. 
मग त्याच्या घरी नातेवाईकांना बोलावतात व त्यांना नवीन 
मडक्यात केलेली खीर व इतर जेवण देतात. एवढे झाले, की 
ती दोघे पति-पत्नी होतात. या लग्नाच्या वेळी लगेच देज द्यावे 
लागत नाही. पहिले मूल जन्मल्यावर किवा लग्नापासून बारा 
वर्षांचा आत तीन बेल, अडीच मण साळी आणि दोन वस्त्रे 
एवढे देज वरपिता वधूपित्याला देतो. 

क्षिका किवा घिचा - संमिश्र नृत्याच्या वेळी एखाद्या तरु- 
णाला एखादी मुलगी आवडली, तर तो तसे आपल्या आई- 
वडिलांना सांगतो. त्यांना जर ठरलेले देज लग्नाच्या वेळी देता 
येणे शक्य नसेल, पण एका वर्षात ते देण्याची त्यांची तयारी 
असेल, तर ते कोणाला तरी मुलीला मागणी घालायला पाठव- 
तात. मुलीचे आईवाप मागणीला बहुधा होकार देऊन सांगतात, 
कौ तिळा पकडा आणि घेऊन जा. मग एक दिवस मुलगा 
आपल्या मित्रांसह वधूच्या गावाच्या सीमेवरील जंगलात जातो 
व तिच्या घरी आपण आल्याचा निरोप पाठवतो. मग तिचे 
आईबाप तिला इतर मुलींबरोबर लाकडे किवा गवत आणा- 
यंच्या मिषाने रानात पाठवतात. तिथे मुलगा वधूला पकडतो व 
घेऊन घरी येतो. मग रानात मुलाचे मित्र व मुलीच्या मेत्रिणी 
यांच्यांत लुट्पुटीची मारामारी होते. मुली नंतर वधूच्या घरी 
जाऊत सांगतात, की तिला वाघाने पळवली. वधूचे नातेवाईक 
मग तिला शोधण्यासाठी रानात जातात. ती सापडत नाही, 
म्हणून मग मुलाच्या गावी जातात आणि तिथे मुलाच्या घरच्या 
लोकांशी खोटेखोटे भांडण करतात. मुलाकडचे लोक त्यांची 
क्षमा मागतात व त्यांना जेवण देतात. 

मुलगा मुलीला घेऊन घरी आल्यावर त्यांच्या कपाळी तेल- 
हळद लावतात. जमलेल्या लोकांना जेवण देतात. यानंतर 
वधू-वर जुवावर उभे राहतात आणि स्त्रिया त्यांच्या डोक्यावर 
हळदीचे पाणी ओततात. मग त्यांच्या अंगाला वाहत्या झऱ्यातून 
आणलेली माती लावतात. एवढ्याने विवाहविधी पुरा होतो. 
एका वर्षाने वधूच्या आई-वडिलांना बोलावून देज देतात. 

फुल्खोसी - काही वेळा एखाद्या मुलाला एखादी मुलगी 
पसंत पडते. पण ती त्याच्या प्रेमाचा स्वीकार करीत नाही. 
अशा वेळी मुलगा संधी साधून तिच्या केसात विशिष्ट पांढर्‍या 


भुड्या 


किंवा तांवड्या फुलांचा तुरा खोवतो. त्यानंतर दुसर्‍या कोण- 
त्याही मुलाला तिच्याशी लग्न करता येत नाही. शेवटी मुलीच्या 
आईवापांना या लग्नाला तयार व्हावेच लागते. हे लग्न क्षिका 
पद्धतीने होते. 
मांगीविभा - काही थोडे सबन लोकच या पद्धतीने विवाह 
करतात. मुलाच्या घरची माणसे मुलगी शोधतात व ती मुलाला 
पसंत पडल्यावर मुलाचे नातेवाईक पुरुष एक मण तांदुळ, एक 
वकरा व पितळेची एक अंगठी घेऊन मध्यस्थासह मुलीच्या घरी 
लग्नाची वोळ्णी करण्यासाठी जायला निघतात. वाटेत जर 
काही अपशकुन झाला, तर ते परत फिरतात आणि ते लग्न 
होत नाही. काही ठिकाणी त्यानंतर तीनदा प्रयत्न करतात व 
प्रत्येक वेळी अपदाकुन झाला, तर त्या स्थळाचा नाद सोडतात. 
वराकडील पुरुष वधूगृही पोचल्यावर तिथे त्यांचे पाय धुतात, 
त्यांना विड्या ओढायला देतात आणि जेवण घालतात. मग 
वराकडचे लोक वरोबर आणलेले तांदूळ व वकरा मुलीच्या 
आईवापांना देतात आणि मुलीच्या हातात अंगठी घालतात. 
या लग्नात एक गाय, दोन वैल, दोन वकरे, पाच वस्त्रे, एक 
रुपया, अडीच मण साळी व अडीच मण तांदुळ एवढे देज द्यावे 
लागते. 
त्यानंतर एके दिवशी वराकडील स्त्री-पुरुष वधूच्या गावी 
जाऊन वाजतगाजत तिला घेऊन येतात. तिच्याबरोबर तिचे 
नातेवाईकही असतात. त्यानंतर दिहुरी हा पितर, वसुमाता व 
धरमदेवता यांना तांदूळ व हळद अपंण करतो आणि वधू- 
वरांच्या कपाळी हळद लावून त्यांच्यावर अक्षता टाकतो. 
संध्याकाळी वधू-वर काही स्त्रियांसह झऱ्यावर जाऊन पाणी 
घेऊन येतात. त्यानंतर वधू-वर एका जुवासमोर वसतात. बायका 
त्यांना त्या पाण्याने स्नान घालतात. त्यांनी पीतवस्त्रे परिधान 
केल्यावर त्यांच्या कपाळाला हळद लावतात. लग्नातील हाच 
प्रमुख विधी होय. त्यानंतर जेवणावळ आणि नाचगाणे होते. 
विधवेला धाकटया दिराश्ी ल्ग्त करता येते. तिने दुसर्‍या 
कोणाशी लग्न केल्यास मुले पहिल्या नवर्‍याच्या नातेवाईकांकडे 
राहतात. स्त्री नीट वागत नसल्यास पुरुषाला घटस्फोट घेता येतो. 
प्रसुतिप्रथा - प्रसुती अवघड वाटल्यास, ती सुलभ व्हावी, 
म्हणून धरमदेवता आणि वसुमाता यांना नवस बोलतात. काही 
ठिकाणी अशा वेळी मातीच्या भांड्यांची झाकणे काढतात व 
फेकून देतात. त्यामुळे प्रसूती लवकर होते, अशी त्यांची समजत 
आहे. प्रसूतीनंतर मुलाला स्नान घालतात. मुलाचे नाव आठ ते 
तेरा या दिवसांत ठेवतात. नाव ठेवण्याच्या दिवशी घरातली 
स्वयंपाकाची गाडगीमडकी टाकून देऊन नवी घेतात. मुलगा 
झाल्यास चार महिन्यांनी आणि मुलगी झाल्यास पाच महि- 


षुपुद 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


न्यांनी वाळंतिणीचे आश्रोच संपते. 

मुलाला नाव कोणते ठेवायचे ते ठरवण्यासाठी एक विधी 
करतात, तो असा- व्य 

हळदीच्या पाण्याने भरलेल्या एका भांड्यात एक तांदूळ 
एक तीळ टाकतात आणि मुलाच्या आजोवाचे नाव कळ. 
दोन्ही दाणे तरले, तर मुलाला आजोवाचे नाव ठेवतात. ी 
तांदूळ बुडाला, तर मग दुसरा दाणा घेऊन आजोबाच्या गट 
नावे दाणा वुडेपर्यंत घेत राहतात. ज्या नावाच्या वेळी दा 
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स्स्स 


भुझ्या स्त्री 


बापार्व्यी 
बुडेल ते नाव मुलाला ठेवतात. मुलीच्या बाबतीत आजी, १ 
आत्या वगेरेंची नावे क्रमाने घेतात. पुढेही मार्स 
मुलीला प्रथम रजोदक्ंन झाले म्हणजे व व्या दिवशी 
पाळीच्या वेळी सात दिवस बाजूला वसवतात. आ 
झऱ्यावर जाऊन ती स्नान करते. त्यांच्यासाठी 
मुले आणि मुली सात-आठ वर्षांची झाली की ती 
असलेल्या सामुदायिक शयनगृहात झोपायला कवक स आहि. 
देवधर्म - या लोकांचा भुतांखेतांवर फार पपामुळे होतीत 
जीवनातील दु:खे व संकटे या भुताखेतांच्या १ अर्पण कर्त 
अशी यांची समजूत आहे. म्हणून ते त्यांना बळ घरमंदेर्ती 
संतुष्ट राखतात. ते अनेक देवदेवतांनाही भजतात" 
किवा सूर्य ही त्यांची सर्वश्रेष्ठ देवता होय. त्यां 


खंड सहावा 


घरतीमाता किवा बसुमाता हिचे स्थान आहे. प्रत्येक धार्मिक 
सणाच्या व उत्सवाच्या वेळी या देवतांना पांढरा वकरा, अक्षता 


वगैरे अर्पण करतात. 

पिके निघाल्यावर माघ महिन्यात त्यांची माधजतरा भरते. 
त्यावेळी वस्तीच्या बाहेर एक लहान झोपडी उभारतात व 
दिहुरी घर्षणाने अग्नी उत्पन्न करून ती जाळतो. सर्वे घरांतील 
जुना अग्नी या दिवशी विझवतात व घर्षणोत्पन्न अग्नीवरून 
घरात नवीन अग्नी पेटवतात. दुसर्‍या दिवक्षी झोपडी जळून 
झालेल्या राखेत दिहुरी मूठभर साळी पेरतो आणि दुसरे दोघे 
त्यावर नांगर फिरवतात. यानंतर सर्वे लोकांना झाड तोडणे, 
जाळणे, नांगरणी, पेरणी वगैरे शेतीची कामे करायला पर- 
वानगी असते. 

चैत्र ह. ततीयेळा गावातील सवे पुरुष धनुष्यवा]] व कुऱहाडी 
घेऊन सामुदायिकपणे शिकारीला जातात. पहिले सावज 
मिळाल्यावर दिहुरी त्याचे थोडे रक्‍त बोराम आणि गाइश्री या 


देवतांना अर्पण करतो. मजी 
पौषात किंवा माघात आंब्याला मोहोर आल्यावर एक वस 


दिहुरी बोराम आणि गाइश्री यांची पूजा करतो आणि त्यांना 
तांदूळ, गूळ, आंब्याचा मोहोर वगेरे अपण करतो. ही पूजा 


झाल्याशिवाय कोणीही आंबा किंवा हंगामातील नवीन फळ 


खाऊ शकत नाही. अक्षय्य तृतीयेला सर्वजण आपापल्या जमि- 
ते इतरही 


नीत भातपेरणीचा समारंभ करतात. या ग 
अनेक सण व उत्सव साजरे करतात. प्रत्मेक सणाच्या 


नाचगाण्याला ऊत येतो. री 
मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते पुरतात. माणूस मृत ज्ञाला, 
त्यांच्या मस्तकाला तेलहळेंदे लावतात आणि त्याच्या” नवे वस्त्र 
घालतात. सहा फूट लांब व तीन फूट खोल खड्डा खणून क 
प्रेत ठेवतात व मताचा मोगा मुलगा त्या खडा मूठभर मा 
लोटतो. त्यानंतर त्याच्यावर तीन लाकडाचे ओंडके ठेवतात आणि 


खडा मातीने ब॒जवून त्यावर काटेरी झुडपे पसरतात. कारण त्याला 
वाघाने मारलेल्या माणसाला मात्र जाळतात. कारण ९ ती 
ईल आणि पुन्हा आणख 


पुरल्यास वाघ त्याचे शव पळवून न 
माणसांना मारील, अशी त्यांना भीती वाटते. 


सपाट प्रदेशातील भुड्यांना पाच की प तात ् 
इ. नावे आहेत. हे सर्व लोक स्वतःला प र र 
मोठे रामभक्‍त आहेत. काही का 
आहे, की रामचंद्राला लंकेवर स्वारी करताना ज्या आळा 
मदत केली, ते वानर म्हणजे भु॒या लोकच होत. हनुमान ६ 
पवनपुत्र होता. तेव्हा है पवनवंशी भुई्या हनुमानाचे भाईबंद 
हीते, असे मानायला जागा आहे. 
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भुईहार 


सपाटीवरच्या भुड्यांत नाग, गज, कच्छण, कवूतर, इ. देवके 
आहेत. समान देवकांच्या कुळांत विवाह होतो. त्यांनी ज्ाहू, 
फोटकर, ठाकूर, सावंत, माझी, प्रधान, इ. आडनावे घेतली आहेत. 
या लोकांत मुलींचे विवाह त्या वयात येण्यापूर्वी करतात. विवाह 
मांगीबिभा पद्धतीने होतो आणि त्यात ब्राह्मण पौरोहित्य करतो. 
लग्नानंतर मुल्गी सासरी थोडेच दिवस राहते आणि पुन्हा 
माहेरी जाते. क्तुप्राप्तीनंतर ती सासरी परत येते. त्या वेळी 
ब्राह्मणाला बोलावून बंधन नावाचा विधी करतात. 

सपाटीवरील भुइ्यांचा शेती हाच मुख्य व्यवसाय आहे. 
त्यांच्यापैकी काही लोक मोठे जमीनदारही आहेत. 

एके काळी पूर्वे भारतात या लोकांचे राज्य होते. पण परिचमे- 
कडून त्यांच्यावर आक्रमण झाले आणि त्यांचे राज्य खलास 
झाले, असे ते सांगतात. [ इं. स्ट. पा. प्र, जानेवारी १९६०; 
दि हिल भुड्याजू ऑफ्‌ ओरिसा- श्री: शरच्चंद्र रॉय, १९३५ ] 


0. महाराष्ट्र प्रदेशातील एक मागसलेली जात. या 
भुहेकहार जातीचे लोक सर्वत्र पसरलेले आहेत. हे लोक 
हलक्या प्रतीची कामे करतात. यांचा प्रमुख धंदा पालखी, डोली 
आणि पाण्याच्या कावडी वाहणे हा आहे. सामान वाहून 
नेण्याचेही काम हे लोक करतात. 

कोळी लोकांशी यांचे थोडे साम्य आहे. हे मूळचे आदिवासी 
असावे. हे लोक उद्योगी आहेत. [ इं. अँ. ] 


र एक जमांत. या लोकांची वस्ती बिहारमधील पाला- 
झुडेंहार माऊ जिल्ह्यात आणि ज्ञारपूरमध्ये आहे. त्याचप्रमाणे 
राजस्थानातील पूर्वीच्या उदयपूर संस्थानाच्या परिसरातही यांची 
वस्ती आहे. बिहारमधील भुईहार स्वत:ला ब्राह्मण म्हणवून 
घेतात. त्यांचे म्हणणे असे, ,की आम्ही शेतीचा व्यवसाय सुरू 
केल्यानंतर यज्ञयागादी कृत्यांकडे आमचे दुर्लेक्ष झाले व आम्ही 
ब्राह्मण्यापासून च्युत झालो. पण भुईहारांची ही कैफियत वंश- 
शास्त्रज्ञ मान्य करीत नाहीत. त्यांच्या मते हे मूळचे राजपूत 
असावेत. वाराणसीचे महाराज हे भुईहार होते. यावरून हे 
उच्चवर्णीय असावे, हे मात्र सिद्ध होते. 

भु्हहारांचा वर्ण काळा आहे. डोके लांबट गोल, तोंडाचा 
जबडा मोठा व ओठ पुढे आलेले, नाक बसके, डोळे बारीक, 
शरीर मोठे व हातपाय लहान अशी यांची शरीररचना असते. 
यांच्या स्नायूंची वाढ पुरी होत नाही. उंचीही पाच फुटांपेक्षा 
कमीच असते. त्वचाही रोगट वाटते. यांची राहणी अस्वच्छ 
व कपडेही अपुरे असतात. 

पालामाऊमधील भुईहार हे जमीनदार शेतकरी आहेत. पण 


भुईहार 


शेतकर्‍्यांपेक्षाही हे उत्तम शेतमजूर आहेत. यांचे विचार एकं- 
दरीत मागसलेळे आहेत. स्वातंत्र्यापेक्षा एखाद्याच्या गुलाम- 
गिरीत राहणे यांना सुखाचे वाटते. 

राजस्थानमधील भुईहार इतर भुईहारांशी आपला कोण- 
ताच संबंध नाही, असे सांगतात. यांच्यांत खुरिया, मुंडा व 
सोंजारा असे पोटभेद आहेत. या तिघांमध्येही रोटीबेटी व्यव- 
हार होत नाहीत. यांची नऊ देवके आहेत. 

नवखात हा यांचा प्रमुख सण आहे. या सणात हे पूर्वजांची 
पुजा करतात. हे चंद्र-सूर्यांनाही भजतात. देवीच्या साथीत हे 
लोक क्लीतळादेवीची पूजा करतात. यांच्या बायका हातापायांवर 
गोंदून घेतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना पुरतात. पुरताना प्रेताचे डोके 
उत्तरेकडे करतात. खुरिया भुईहारांमध्ये पुरुषांना उताणे आणि 
स्त्रियांना पालथे पुरतात. जंगली इवापदांनी प्रेतांचे खड्डे उकरू 
नयेत म्हणून त्या खड्ट्यांवर दगड आणि लाकडाचे ओंडके र्च- 
तात. [से इं. १९३१.; इं. स्ट. पा. प्रे., जानेवारी १९६० ] 


भुजं एक योगासन. घेरंड संहितेत (२.४१) याची 
गासन प्रक्रिया सांगितलेली आहे, ती अशी - 
अडगुष्ठ नाभिपर्यन्तमधो भूमो विनिन्यसेत्‌ । 
करतलाभ्यां घरां धृत्वा ऊध्वं शीषं फणीव हि । 
अर्थ - पालथे झोपावे. कंबरेपासून खालचा भाग पायांसह्‌ 
जमिनीवर सारखा टेकवावा. दोन्ही तळहात बेंबीजवळ भुईस 
टेकवावे व छाती नागाच्या फणीसारखी वर उचळून धरावी. 
हे आसन सुरू केल्यानंतर पहिले पाच दिवस चार वेळा, 


भुजंगासन 


नेतर सहा ते अकरा दिवसांपर्यंत सहा वेळा, 
दवसांपर्यंत आठ वेळा करावे, असे सांगितले 
शमसाध्य आहे. याच्या सतत 
डोळ्यांचे तेज वाढते, जठराग्नीची 


बारा ते एकवीस 
आहे. हे योगासन 
तत अभ्यासाने कंठनलिका साफ होते, 
राग्नीची वाढ होते व सर्व रोगांचा नाश 
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भारतीय संस्कृतिकोश्श 
होऊन कुंडल्नीही जागृत होते. [ उ. यो. द.; यो. सो. पू. ] 


ष्य दासींचा एक प्रकार. मित्रमिश्राने हिची माहिती 
झाजभ्या दिली आहे ती अशी - 
भुजिष्या च स्वमित्रपुरुषान्तरोपभोगविषय: । 
स्वपरिचर्याकारिणी । भै 
अर्थ - भुजिप्या ही धन्याची उपभोग्य दासी असते; 
त्याचे मित्र आणि इतर काही पुरुष यांनाही ती उपभोग्य असर 
यासंबंधी मिताक्षरेत वेगळे म्हटले आहे- पुरुषनिर्यत॑ 
परिग्रहा भुजिष्या ':: काही ठराविक पुरुषांनाच जी उपभोग्य 
असते, ती भुजिष्या होय. [ हि. घ. ] 


पण 


ुत्ये महाराष्ट्रातील देवीच्या उपासकांचा एक वर्ग. प्या ् 

"थे ज्ञब्दापासून भुत्या व भूपपासून भोप्या, अश्शी या ₹€ 
व्युत्पत्ती सांगतात. देवीच्या भक्‍तगणांत भृत्य म्हणजे सेवक की, 
म्हणजे त्यांचे राजे होते. कालांतराने सगळे भिक्षेकरी या र बाई 
माहूरची रेणुका, तुळजापुरची भवानी व कोल्हापूरची व 
या देवतांना ते आईजगदंवा म्हणून भजतात. हे संगळवा ह 
शुक्रवारी पाच घरी जोगवा (भिक्षा) मागतात. पायात - 
अंगात डौर (झगा), डोक्याला उंच दांकूच्या आकारांची चा पटटा 
कवड्या गुंफळेली टोपी, गळ्यात व कमरेला कवड्य सत 
डाव्या खांद्यावरून लोंबणारी तेलाची बुधली, नी . 
झोळी, छातीवर देवीचा मोठा पितळी टाक, गळचात स्िथ्यांचॉ 
हूळद-कुकवाची पिशवी व कवड्यांच्या माळा, एका हाती १. स्व 
मोठा पोत व दुसर्‍या हाती तुणतुणे असा भुत्याचा वेष असत" 
कपडे तेलकट व काळे झालेले असतात. लोक त्याच्या बा 
जळत्या पोतावर तेळ ओततात व थोडे त्याच्या बु ढेवीच्या 
घालतात. मग भुत्या जगदंबेचे गाणे म्हणत पोता'ची ज्योत त्याहा 
टाकाला आणि आपल्या हातांना व खांद्याला लावतो. लो अंगा 
पैसा, धान्य, जुना कपडा वगैरे देतात. मग तो पोताचा जतो. 
सर्वांच्या कपाळी लावून व देवीचा आशीर्वाद देऊत विवूर्त छे पैसै 

देवीच्या नवरात्रात मुत्ये गावोगावी हिंडतात. घात 
त्यांनाच द्यायचे असतात, म्हणून लोक त्यांची वाट पाहता, आहेत 

भुत्या, भोप्या व आराधी ही नावे एकाच अर्थाची गिरी 
भुत्ये किवा भोप्ये मुख्यतः पुणे, सातारा, कुलाबा व ह्मण 
या जिल्ह्यांत आढळतात. या पंथात फक्त मराठे रस 
यांनाच प्रवेश मिळतो. मराठा भुत्यांची एक र आहि 
बनली आहे. मात्र त्यांचे रीतिरिवाज मराठ्यांप्रमाणे 
ब्राह्मण भृत्ये देशस्थ असतात. हा विधी 

भुत्या होण्यासाठी एक दीक्षाविधी करावा लागती. 


खंड सहावा 


तुळजापूरचे भोपे कदम पाटील करतात. ज्याला भुत्या व्हायचे 
असेल त्याला पाटावर चौक भरून त्यावर बसवतात. मग 


भुत्या 


त्याच्या डोक्यावर तांदूळ टाकतात. त्या वेळी देवीची नावे 


उच्चारतात. त्याच्या हातात पोत व तोंडात पेटलेली वात देतात. 
जन्मभर लग्न न करता भूत्या होऊन राहायचे असेला!तर. र!” 
ळ्यावर चौक भरावा लागतो. एरवी बारा वर्षे झाल्यावर लग्न 
करता येते. काही लोक नवसाने भुत्ये होतात. > 
गोंधळांप्रमाणे हे देखील गोंधळ घालतात. तुळजा- 
पूरच्या भवानीच्या उपासनेत विशेष मान असतो. देवीच्या 
छबिन्याच्या वेळी देवालयात जिकडे तिकडे भुत्य पोत घेऊन 
नाचत असलेले, व देवीची गाणी म्हणत असलेले दिसतात. 
एखाद्या भृत्याच्या अंगात देवीचा संचार होतो. मग तिथे जम- 


लेळे लोक त्याला आपापली गाऱ्हाणी सांगतात. त 2 
नवसाने भत्ये झालेले लोक मंगळवार, शुक्रवारव न्‌ 


दिवस सोडून इतर दिवशी सर्वसाधारण गृहस्थाप्रमाणेच आपा- 
पले व्यवसाय करतात॑. [ म. लो.उ.;मु. इ. जा.] 


१९ 


भुलाबाई 


एक खेळ. हा बायकांचा खेळ आहे. डोईवरच्या पद- 
झुरूळा राचे उजव्या बाजूचे टोक चांगळे ओढून चिमटीत 
धरायचे आणि डावा हात कमरेवर ठेवून उजवा हात पदरासह्‌ 
डोक्‍्याभोवती फिरवीत तोंडाने पकूवा घालायचा, असा याचा 
प्रकार आहे. याच वेळी स्वतःभोवतीही फिरायचे असते. हा खेळ 
फार कसरतीचा आणि प्रेक्षणीय असतो. खेळताना बायका विविध 
गाणी म्हणतात. त्यांतील एका गाण्याचा काही भाग असा-- 
माझा पिंगा कों जातो वेशों कौ जातो वेशी 
आणतो म्हशी कों नाझा पिंगा को साझा पिंगा 
माझा पिंगा कों जातो म्हमई कौ जातो म्हमई 
आणतो समई कों माझा पिंगा कों साझा पिंगा 
अशी ही गाणी व पकवा या गोष्टी खूप वेळ चालतात. 


« महाराष्ट्रातील एक देवी. भिल्लिणीचा वेष घेऊन 
झुलाबराई भल्लरूपी शंकराला भुलवायला आलेल्या पावेतीला 
भुलाबाई हे नाव पडले आहे. ती भुलाबाई ज्ञाली म्हणून शंक- 
राला भुलोबा म्हणू लागले. खानदेशात व विदर्भात भुलाबाईचा 
विशेष प्रचार आहे. भाद्रपद पौणिमेला घरोघरी भुलोबा व 
भुलाबाई या दोघांच्या मातीच्या मूर्ती करून त्या सजवलेल्या 
मखरात क्रिवा कोनाड्यात बसवतात आणि कोजागिरी पौणि- 
मेला रात्रभर जागवून वद्य प्रतियदेल्ा त्यांचे पाण्यात विसर्जन 
करतात. दररोज संध्याकाळी मुली भुलाबाईपुढे फेर धरून गाणी 
म्हणतात व कसलीतरी खिरापत करून तिचा तिला नेवेद्य 
दाखवतात. यांच्या पूजेला शिव-शक्‍तींची पुजा म्हटले जाते. भुला- 
बाईचा हा सोहळा भोंडल्याप्रमाणेच सोळा दिवस चालतो व 
तो आदिवन मासातच होतो. या वेळी वाढत्या दिवसाप्रमाणे 
गाण्यांचा व खिरापतींचा वाढता क्रम असतो. भुलाबाईची गाणी 
हदग्याच्या गाण्यांसारखीच असतात. त्यांचा एक नमुना असा- 

पहिली ग भुलाबाई देवा देवा साजे 

घातिला संडपा खेळ खेळ खंडोबा 

खंडोबाच्या नारी बाई वणी वणी अवसनं 

अवसनेचं पाणी तस गंगेचं पाणी 

गंगेच्या पाण्याने वेरिला भात 

जेविला कंथ लोकिला रांध 

हनुमंत बाळाचे लांब लांब झोके 

भुलाबाई झोके अवस्नर फुगे 

भाऊ भाऊ केकती माया फुलें झळकती 

झळकतीचं एकच पात दुरून भुलाबाई नमस्कार 

हा एक लोकोत्सव असून, त्याचा संबंध पजेन्य व अन्नधान्याची 

समृद्धी यांच्याशी असावा, असे वाटते. 


भुल्िया 


क मध्य प्रदेशातील विणकरांची एक जमात. यांची 
झालया भाषा हिंदी आहे. या जमातीत कालाहंडी ही एक 
पोटशाखा आहे. नाग व कच्छप ही भुल्यांची देवके होत. हे 
एकाच देवकात विवाह निषिद्ध मानतात. विवाहसमयी वराने 
वधूला टोपलीत घालून तिच्यासह अग्नीला सात प्रदक्षिणा 
करायच्या असतात. पूर्वी सोनपुर भागात वराने विवाहासाठी 
राजाची परवानगी घेतली पाहिजे, असा दंडक होता. 

घर्मकार्ये व उत्सव या प्रसंगी हे लोक ब्राह्मणाला बोला- 
वतात. [टा. का. सें. प्रा. इं. ] 


एक सूक्तद्रष्टा. क्र्ग्वेदाच्या दहाव्या मंडलातील 
झवन आत एकशे सत्तावन्नावे सुक्‍त याच्या नावावर आहे. 
हेच सूक्त साधन भोवन याच्या नावावरही दिसते. कदाचित ही 
दोन्ही नावे एकाचीच असावी. विद्वेदेवांची स्तुती हा या 
सूक्ताचा विषय आहे. त्यावरोबरच त्याने इंद्राचीही स्तुती केली 
असून, त्याच्याकडून साहाय्याची अपेक्षा केली आहे. पहिल्या 
क्चेतच याने जग जिकण्याची आकांक्षा बोळून दाखविली आहे. 
इमा नु क॑ भुवना सौषधामेन्द्श्‍च विठवे च देवा: ।॥। 

अर्थ - इंद्र आणि विदवेदेवे आम्हाला जग जिकण्याच्या 
कामी साहाय्य करोत. 

कवीने या क्र्चेत इलेषार्थाने आपले नाव गोवले आहे, असे 
वाटते. [ क्र. म. भा. ] 


भुवनभयंकरी एक तांत्रिक देवता. हिचे वर्णन असे- कृष्ण- 
छवनभर्यकरा वर्ण, सिहारूढ क्वचित गजारूढ. कुष्णवस्त्र 
व खट्वांग धारण करणारी. [ श्रीविद्यार्णवतंत्र ] 


भुवनेश्वर पूर्वे भारतातील एक तीर्थक्षेत्र. हे स्थान ओडिसा 
राज्यात पुरी जिल्ह्यातील खुर्दा विभागात, कटक- 
पुरी लोहमार्गावर, कटकपासून १८ मैलांवर आहे. मौ सम्राट 
अशोक याने ककिंग देश जिंकला तेव्हाचा प्रसिद्ध संग्राम याच 
ठिकाणी झाला, असे म्हणतात. कलिंगचक्रवर्ती खारवेल याची 
राजधानी इथेच होती. मध्य युगात कटक ही ओडिसाची राज- 
धानी झाली होती. भारताला स्वातंत्र्य प्रापत झाल्यानंतर ही 
राजधानी कटकहून हलवून भुवनेश्‍वर येथे स्थापण्यात आली 
आहे. या स्थळासंवंधी एक पौराणिक कथा आहे, ती अशी- 
प्राचीन काळी हे विष्णूचे चक्रतीथ होते. तिथल्या वनात 
एकच आम्रवृक्ष असल्यामुळे त्याला एकाम्त्रकानन असे नाव होते. 
शकराला एकांतवासाची इच्छा झाली, तेव्हा त्याने नारद- 
मुनीच्या सांगण्यावरून त्या वनात काही काळ निवास करण्या- 
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भारतीय संस्कृतिकोर 


साठी विष्णूची अनुमती मागितली. विष्णूने शंकराला तिथे 
कायम वास्तव्य करण्याची विनंती केली. र 

एकदा शंकराने पार्वतीजवळ या रम्य स्वानाचे सुरस वर्णन 
केले. ते ऐकून पारवती स्तिमित झाली आणि गौळणीच्या रूपाने 
तिथे जाऊन शिवोपासना करू लागली. त्या वनात कृत्ती आणि 
वास या नावांचे दोन राक्षस राहत होते. ते त्या गोळणीच्या 
अल्गैकिक सौंदर्याने मोहित झाले. पण तिने त्यांचा नाश केला. 
त्या कृत्यामुळे ती श्रांत व तृषित झाली. तिची तृषा दमविण्या- 
साठी मग शिवाने एक सरोवर तिथे निर्माण केले. ते विदुसागर 
या नावाने प्रसिद्ध झाले. 

या सरोवराची लांबी १४०० फूट व रुंदी ११०० फूट 
आहे. यात्रिकाने प्रथम या तीर्थात स्नान करून मगच शिवदर्श- 
नाला जायचे असते. भाविक यात्रेकरू तिथे श्राद्वतर्पणादी धर्म- 
कृत्येही करतात. ग्रहणे, संक्रांत, इ. पर्वकाळी विंदुसागरातील 
स्नानाचा महिमा विशेष मानला जातो. वैद्याख मासात तिथि 
चंदनयात्रा (जलविहार) नामक उत्सव होतो. हे स्थान स्वर्णाद्री 
या नावानेही प्रसिद्ध होते. 

भुवनेश्‍वरचा महिमा जगन्नाथपुरीपेक्षा अधिक आहे. पुरीला 
जाण्यापूर्वी भुवनेश्‍वराचे दर्शन घेतले पाहिजे, असा संकेत व 
उत्कल्खंडात याविषयी अशी कथा आहे, की मालवाधि 
इंद्र्युम्न याने प्रथम एकास्रकाननात शिवाची उपासना ला 
त्याच्या कृपाश्रसादामुळेच राजाला पुरीच्या जगन्नाथाचे 5 
घडले. त्यावरून जगन्नाथाच्या दशशनापूर्वी भुवनेशवराचे दशन 
घेतले पाहिजे, असा संकेत रूढ झाला. या संकेतामुळेच भुवन 
इवर हे मूलक्षेत्र किवा आदिक्षेत्र मानले जाते. दवराचे 

एकाम्त्रपुराण व स्वर्णाद्रिमहोदय या ग्रंथांत 6१७७. 
क्षेत्रमाहात्म्य वणिले असून, यात्राक्रमही विस्ताराने सांगितल 
आहे. यात्रेकरूने इथे तीन दिवस व तीन रात्री राहिले पा. 
असा नियम आहे. प्रथम बिंदुसागरात स्नान करून क्ति र 
अनंतवासुदेवाचे दर्शन घ्यायचे. मग पापहरा देवीचे दर्शन धंऊ€/ 
भुवनेश्‍वरमंदिराच्या सिहृ्द्यारात जाऊन नमस्कार करायचा, 
त्यानंतर क्रमाने गणेश, गोपालिनी, कातिकेय, नंदी, कवळ. : 
कल्पतरू व सावित्री यांचे दर्शन घेऊन, शेवटी शिंगराजाचे दर्श 
घ्यायचे, अशी प्रथा आहे. कजा 

मंदिरनगरी- भुवनेश्‍वर ही मंदिरांची नगरी आहे. र 
काळी विदुसागराच्या आसमंतात सहा ते सात हजार म॑ ्ि 
निर्माण झाली होती, असे म्हणतात. त्यांतील सुमारे “दरे 
मंदिरांचे अवशेष आता तिथे उरलेळे आहेत. सुमारे १०० म॑ 
चांगल्या स्थितीत आहेत. त्यांपैकी काहींचे वर्णन असे- 

लिंगराजाचे मंदिर -या क्षेत्रातील मंदिरांच्या संभारात 


खंड सहावा 


मंदिर मुख्य, भव्य आणि सुंदर आहे. त्यातील त्रिभुवनेश्‍वर 
लिंगराजामुळेच या क्षेत्राला भुवनेश्‍वर हे नाव मिळाले. हे मंदिर 
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लिंगराजमंदिर- भुवनेश्‍वर 


इ. स. च्या ११ व्या शतकात, केसरी वंशाच्या राजवटीत 
निर्माण झाले. याच्या भोवती विस्तीर्ण प्रांगण व प्राकार असून, 
त्याला पूर्व, उत्तर व दक्षिण या दिशांना प्रवेशद्वारे आहेत. त्यांतून 
आत जाताच प्रथम गणेशमंदिर, मग नंदिस्तंभ आणि त्यानंतर 
भोगमंडप . लागतो. भोगमंडपानंतर नृत्यमंदिर, जगमोहन व 
गर्भगह आहे. गर्भगृहावर १२७ फूट उंचीचे विमान आहे. इतर 
ठिकाणच्या मंदिरांप्रमाणे ते निमुळते झालेले नसून, शिखराजवळ 
थोडेसेच लहान झालेले आहे. विमानाच्या माथ्यावर मोठी आम- 
लकशिला, त्यावर छत्राकार घुमटी आणि शेवटी कळस मा 
या उत्तृंग श्षिखरामुळे हे मंदिर केवळ प्राकारातील मंदिर- 
समूहातच नव्हे, तर सार्‍या परिसरात उठून दिसते. जगमोहन 
म्हणजे सभामंडप सुमारे १०० फूट उंच असून, त्याची रचनाही 
आकर्षेक आहे. भी 
शिंगराजमंदिराच्या गाभाऱ्यातच तीन बाजूंना गणेश, पार्वती 
व कातिकेय यांची लहान लहान मंदिरे असून, त्यांतील मूर्ती 
अत्यंत सुंदर आहेत. गाभार्‍यात स्वयंभू क्षिवलिंग आहे. हे लि 
म्हणजे सुमारे आठ फूट व्यासाची व आठ इंच उच अशी प्रचंड 
भा. सं. को. ... २३६ 
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गोल शिळा होय. त्याच्या भोवती, उत्तरेकडे निमुळती होत 
गेलेली काळ्या पाषाणाची झाळुंका आहे. या लिंगाच्या विस्तारा- 
मुळे त्याला लिंगराज म्हणतात. याच्या बुद्वुदाकारामुळे त्याला 
बुदबुद. लिंग असेही म्हणतात. चक्राकारामुळे हे लिंग ह्रिहरा- 
त्मक मानले जाते. काही लोक त्याचा आकार त्रिभुजात्मक सम- 
जून त्याला हरगौर्यात्मक लिंग मानतात; तर काही त्याच्या 
दीघंतेमुळे त्याला कालरुद्रात्मक लिंग म्हणतात. इथले वैशिष्टय 
असे की दशशंनेच्छू यात्रिक स्वतः गाभाऱ्यात जाऊन शिवलिंगाची 
पुजा करू शकतो. त्याला मध्यस्थ लागत नाही. 

लिंगराजमंदिराच्या प्राकारात महाकालेइवर, लक्ष्मी-नृसिह, 
यमेश्‍वर, विश्‍वकर्मा, भुवनेश्‍वरी, गोपालिनी पावेती, इ. देवदेव- 
तांची मंदिरे आहेत. त्यांतील भुवनेश्वरी ही त्रिभुवनेश्‍वर लिंग- 
राजाची शक्‍ती होय. इथे नंदीची प्रचंड मूर्ती आहे. 

राजराणीमंदिर - मुख्य मंदिराच्या ईशान्येला .हे. सुरेख 
मंदिर उभे आहे. सांप्रत त्यात कसलीही मूर्ती नाही. पण त्याच्या 
द्वारावरील चंड-प्रचंड हे द्वारपाल आणि भितीवरील नटराज, 
लिंगपूजा, शिव-पावेतीविवाह, इ. शिल्पे पाहता हे शिवमंदिरच 
आहे, असे निरिचित वाटते. हे मंदिर ज्या पिवळसर वालुका- 
पाषाणाचे बांधलेले आहे, त्याला स्थानिक लोक राजराणिया 
असे म्हणतात. त्यावरून मंदिराला राजराणी हे नाव मिळाले 
असावे. पूर्वी त्याचे नाव इंद्रेश्‍वर होते. 

या मंदिराचे शिल्पकाम अत्यंत रेखीव असून, त्यातील सौंदर्य 


राजराणीमंदिर-- भुवनेश्‍वर 


व कोवळीक अजूनही टवटवीत वाटते. ओडिसाची शिल्पकला 
इथे प्रकर्षाला पोचली आहे. येथील मूतिशिल्पे व शिल्पकलांश 


भुवनशवर 


ही निःसंशय कठेची कमनीय लेणी आहेत. मात्र या मंदिरात 
ज्या आलसकन्या जागोजाग कोरल्या आहेत, त्यांचे नितंवभाग 
काहीसे अवास्तव वाटतात. येथील काही मूर्ती शृंगारिक असल्या, 
तरी त्या जगन्नाथमंदिरातील मू्तींप्रमाणे बीभत्स नाहीत. 
मक्‍तेश्‍वरमंदिर - भारतातील काही अत्युत्कृष्ट मंदिरांमध्ये 
याची गणना केली जाते. हे मंदिर आसपासच्या मंदिरांपेक्षा 
बरेच लहान असले, तरी त्याच्या रचनेत सुबकता व मादेव 
आहे आणि ते खाल्यासून वरपर्यंत शिल्पसौंदर्याने नटलेले आहे. 
त्याचे तोरणद्वारही सुंदर आहे. या शिवमंदिराच्या अंतर्भागात 
उंदीर व मोर ही गणेश व कातिकेय यांची वाहने आणि सप्त- 
मातृकांचा मूतिपट आहे. याच्या बाह्यांगावरही अनेक प्रेक्षणीय 


मुक्‍तेश्‍वरमंदिर- भुवनेश्‍वर 


मूतिशिल्पे पाहायला मिळतात. नागर शिल्पशेलीच्या कलिंग 
संप्रदायाचे हे एक उत्कृष्ट उदाहरण मानले जाते. यांची निमिती 
इ. स. च्या ९० व्या हतकात झाली. 
परशुरामेश्‍वरमंदिर - हे मंदिर इ. स. च्या ७व्या किवा 
८ व्या शतकात निर्माण झालेले असून, त्याची रचना अगदी 
साधी आहे. मात्र याच नमुन्याप्रमाणे ओडिसामधली नंतरची 
मंदिरे बांबळेली आंहेत. या मंदिराच्या भितींवर रामायण व 
हाभारत यांतील अनेक प्रसंग सुरेख कोरलेले असून, अन्य 
मूर्तीही सुंदर आहेत. 
दात्रुघ्नेश्‍वर आणि स्वणंजालेश्‍वर - ही मंदिरे परश्रामे- 
इवरासारखीच असून, त्याच काळात निर्माण झाली असावी. 
ती त्रिरथ पद्धतीची आहेत. 
१ 7 पनी - हेइ.स. ११०० च्या सुमारास निर्माण झालेले 
मदर आणि त्याच्या जवळचे गौरीमंदिर म्हणजे 
एका प्रेमी युगुलाच्या प्रीतीचे पकी “मनच 
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एका सामान्य युवकावर प्रेम वसले. पण राजाला ते पसंत पळे 
नाही. त्याने एक क्रूर कारस्थान रचून त्या दोघांचा वध केला. 
पुढे कृतकर्माचा पड्चात्ताप झाल्यावर राजाने हे मंदिर युन 
निर्माण केले. हे पंचरथ पद्धतीचे आहे 

अनंतवासुदेवमंदिर - हे मंदिर विंदू सरोवराच्या पव तीरा- 
वर आहे. इतर मंदिरांपेक्षा याची रचना पुष्कळ वेगळी वाटते. 
मुख्य मंदिर एका चौथर्‍यावर उभे असून, त्याला जोडून पुढ 
जगमोहन, नृत्यमंदिर व भोगमंडप हे भाग आहेत. हें सप्तरथ- 
पद्धतीचे मंदिर असून, त्याच्या स्तंभांवरील कोनाड्यात वैष्णद 
मूर्ती आढळतात. मुख्य गर्भगृहात श्रीकृष्ण व बलराम यांच्या 
मूर्ती आहेत. 

वैताल - हे मंदिर इ. स. च्या ८ व्या शतकातले असून 
अगदी वेगळया पद्धतीचे आहे. याचे रूप बौद्ध चैत्यगृहासार कड 
दिसते. मात्र याच्या जगमोहनाच्या चारही कोपर्‍यांवर नृ वे 
लहान शिखर-मंदिरे दिसतात. हे कापालिकांचे मंदिर व 
वेताळाच्या साहाय्याने सिद्धी मिळवीत. म्हणून या मरि 
वैताल हे नाव मिळाले आहे. 

याव्यतिरिक्त ब्रह्मोश्‍वर, वाकेश्‍वर, यमेश्‍वर, कपिल 
कुक्कुटेश्‍वर, मेघेश्‍वर, शिशिरेश्‍वर, पापनाशिनी, शिवा 
अनेक मंदिरे इथे आहेत. उत्कल भूमीतील कलावंतांचे हरि 
पूजन या शिल्पवेभवाच्या रूपाने अमर झाले आहे. क्यात 

भुवनेश्‍वराच्या परिसरात एकूण नऊ जलतीर्थे आहेत (३ 
नावे अश्ली- (१) विदुसरोवर, (२) पापविनाशी तीथ, दौर्थ, 
गंगा-यमुनातीर्थ, (४) कोटितीर्थ, (५) देवीपा न ती 
(६) मेघतीर्थ, (७) अलावुतीर्थ, (८) अशोककुंड ( 
व (९) ब्रह्मकुंड. बॉलीची 

क्षिल्पदीली - भुवनेशवराची ही मंदिरे नागर शिर 
पण कलिंग संप्रदायाची आहेत. त्यांची शिखरे एकदम ह 
न होता हळूहळू लहान होत जाणारी व शेवटी बाकदा कती, 
तात. त्यांचे अनेक आडवे भाग पाडलेळे दिसतात. ( ण 
वर जो आत गेळेला याग असतो, त्याला कंठ म्हणतात 
त्याच्यावर मस्तक असते. त्यात प्रथंम आमलकशिला, त्या ऱ्या 
छत्री, त्यावर कळस आणि झहोवटी ध्वज व आयुल "_ गला” 
मंदिरांचे गर्भगृह व दिखर चौकोनी असले, तरी मस्तक 
कार असते. ताचा क्वाही 

गाभारा व जगमोहून यांच्या बाह्य अंगी भिती, जाग 
भाग थोडा पुढे आलेला दिसतो. त्यामुळे भितीचे €_' हरत 
होतात, तेव्हा ते मंदिर त्रिरथ पद्धतीचे समजल जाते तेन्हा ते 
दोन जागी पुढे आल्यामुळे तिचे पाच भाग पडतात, हात भा 
पंचरथ मंदिर होते. भित तीन जागी पुढे येऊन तिच स्‌ 


नै ४; 
निमुळती 


खंड सहावा 


होतात, तेव्हा ते सप्तरथ मंदिर होते. या प्रकारच्या मंदिरांत 
सुटे स्तंभ आढळत नाहीत, तर भित्तिस्तंभ असतात. 

गंग वंश्याची राजवट सुरू होण्यापूर्वी ओडिसात शेव, वैष्णव, 
शाक्त, सौर, इ. भिन्न संप्रदाय स्वतंत्रपणे नांदत होते आणि 


मड. -- 


प्रत्येक पंथाची | च्य जु 
वेगळी मंदिरे (९ (9 
निर्माण झाली होती. न क 


पण गंग राजवटीत 
या सर्वे पंथांच्या 
समन्वयाची प्रवृत्ती 
सुरू झाली. त्यातू- 
नच जगन्नाथसंप्रदाय 
उगम पावला. 
भुवनेशवरातील 
लिंगराज मंदिरात 
याचा प्रत्यय येतो. 
तिथल्या शिवपूजा- 
पद्धतीत काही 
वैष्णव प्रथांचा अंत- 
र्भाव झाला आहे. 
तिथले शिवपूजक 
लिंगराजाला हरिहर 
मानतात आणि 
त्याला बिल्वपत्रे व 
तुळशीपत्रे दोन्ही वाहतात. गंग राजवटीत या मंदिराला नृत्य- 
मंडप व भोगमंडप जोडले गेले. तिथल्या वृषस्तंभावर नंदी व 
गरुड या दोन्ही मूर्ती आहेत. पूर्वी या मंदिरांवर केवळ त्रिशूळ 
होता, त्याजागी सांप्रत अधंचक्रसहित त्रिशुळ आहे. नृत्यमंड- 
पाच्या द्वारावर आता जय-विजय हे द्वारपाल दिसतात. लिंग- 
राजाच्या प्रदक्षिणामार्गावरच जगन्नाथ व लक्ष्मीनारायण यांची 
लहान मंदिरे दिसतात. लिंगराज शिवाचे पुजारी शूद्र आहेत. 
पुरीच्या जगन्नाथाच्या महाप्रसादाप्रमाणेच लिंगराजाचा महा- 
प्रसाद म्हणून शिजवलेला भात वाटला जातो आणि 'मंढरिडॉच्या 
अंतर्भागात जाऊन तो कोणालाही ग्रहण करता येतो. तिथे 
जातिभेद आड' येत नाही. 

किव, विष्ण , शक्‍ती व सूये या सवे देवता एकच असून, 
हरि-ह्रांमध्ये भेद नाही; भुवनेश्‍वर म्हणजे परब्नह्मच असून, 
त्याचा प्रसाद सर्वांनी भक्षण करावा, असे एकाम्रपुराणात 
सांगितले आहे. र 

इतर स्थाने - भुवनेशवराच्या परिसरात अनेक प्राचीन ऐत- 


7१५४५५१ ० ०७०८ 


वरुण- राजराणीमंदिर 


५६३ 


भुवनेश्वरी 


हासिक स्थाने आहेत. लिंगराज मंदिरापासुन सुमारे एका मेला- 
वर शिक्षुपालगड नामक गडकोटाचे भग्नावशेष तिथे केलेल्या 
उत्खननात सापडले आहेत. त्या जागी अशोकाच्या काळातली 
तोसली नगरी वसलेली होती, असे काही पंडिताचे मत आहे. 
(तोसली पाहा) र 

शिक्षुपालगडाच्या दक्षिणेला सुमारे चार मैलांवर धोली 
नावाची टेकडी आहे. तिथे एका शिलाखंडावर अश्योकाचे 
शिलालेख आहेत. त्या शिलाखंडाच्या माथ्यावर एक प्रचंड 
हत्ती खोदलेला आहे. हे शिलालेख सनपुर्वे २५७ मध्ये 
कोरलेले आहेत. काही पंडितांच्या मते इथेच तोसली नगरी 
होती. टेकडीच्या पायथ्याजवळ नंतरच्या काळातील काही 
मंदिरे असून, तिथे भौम राजा शांतिकरदेव याचा आलेख आहे. 

भुवनेश्‍वरापासून सुमारे सहा मेलांवर उदयगिरी व खंड- 
गिरी या प्रसिद्ध टेकड्या आहेत. तिथे जेनांची प्राचीन लेणी' 
असून, त्यांतील एका गुहेत सम्राट खारखेल याचा शिलालेख 
आहे (उदयगिरी-खंडगिरी पाहा). खंडगिरीवरील काही गुहा 
बौद्धांच्या आहेत, असे दिसते; कारण अनंतगुहेच्या मागच्या 
भितीवर बुद्धाची आकृती खोदलेली आहे. बोविवृक्षाच्या 
पूजेची दृव्येही तिथे कोरलेली आढळतात. [ त्रिभुवनेश्‍वर लिग- 
राज- आनंदयात्री, १९६१; स. भा. प्र. व.; हि. जॉ. ए. इं.; 
आ.रि. भु; हि. क.इं पी. ५] 


>, जगदंबेचे एक रूप. प्रल्यजलात भगवान विष्णू 
भरुवनधरा “निजलेला असताना त्याच्या देहातून ही देवी 
बाहेर आली, असे देवी भागवतात म्हटले आहे. ही देवी म्हणजे 
बह्ममयी महामायेचेच एक स्वरूप असून, तिचे वर्णन भारतीय 
प्रतीकविद्या या ग्रंथात केले आहे, ते असे - 

उगवत्या सूर्याप्रमाणे तेजस्वी, चंद्रमुकुट धारण करणारी, 
पुष्ट स्तन असलेली, त्रिनेत्री, सुस्मिता, कांतिमती, चतुभूंज, 
पाश्यांकुश धारण करणारी, वरद व अभया मुद्रा दाखवणारी. 

भुवनेश्‍वरी ही एक तांत्रिक देवता म्हणून प्रसिद्ध आहे. 
श्रीविद्यार्णव तंत्रात तिचे रूपध्यान वणिले आहे, ते असे - 

त्रिलोचना, चंद्रकलाघारिणी, द्विभुज किवा चतुर्भुज. द्विभुज 
अवस्थेमध्ये डाव्या हातात रत्नखचित पेला व उजव्या हातात 
कमलपुष्प, चतुर्भुज अवस्थेत उजवा खालचा हात वरदमुद्रेत, 
वरच्या हातात कमल, डाव्या हातात रत्नखचित पेला, डाव्या 
खालच्या हाताची अभयमुद्रा. रक्‍त कमलाच्या आसनावर 
अधिष्ठित. 

पंढरपूर क्षेत्रात भुवनेश्‍वरी आहे. तिथे तिची मूर्ती विष्णूने 
स्थापन केली, असे सांगतात. ज्येष्ठ वद्य अष्टमीस हिचे दर्शन 


भुवनेश्वरी 


विज्षेष पुण्यकारक आहे, असे पंढरीमाहात्म्यात सांगितले आहे. 

भुवनेदवरीचे एक यंत्र आहे. त्या यंत्रावर तिची स्थापना 
करून मग तिची पूजा करतात. ही देवी त्रिभुवनांवर सत्ता 
चाल्वणारी आहे, म्हणून तिला भुवनेइवरी हे नाव मिळाले 
आहे. ती दद्ंनमात्रे इच्छित फल देते, अशी तिची प्रसिद्धी 
आहे. कवच, हृदय, दतनाम, सहस्रनाम, इ. भुवनेश्‍वरीची स्तोत्रे 
तंत्रत्रंथांत दिलेली आहेत. महाराष्ट्रात औदुंबरक्षेत्राच्या नजीक 


भुवनेश्वरीक्ाती वधूच्या प्रथम रजोदर्शनकाली मासतिथि- 
नक्षत्रादी प्रतिकूल असल्यास त्यापासून 
उत्पन्न होणार्‍या अरिष्टांच्या निरसनासाठी भुवनेश्‍वरीशांती 
करतात. प्रथम गणपतिपुजनापासून नांदीश्राद्वापर्यंत कृत्ये करून 
आचार्यवरण करतात. मग आचार्य साळीच्या तीन राशींवर 
तीन जल्पुर्ग कुंभांची स्थापना करतो; त्यांत रत्न, पल्लव, 
ओषधी इत्यादी वस्तू टाकतो; मग त्यांतील मध्यम कुंभावर 
भुवनेशवरीच्या मूर्तीची अग्न्युत्तारणपुर्वक स्थापना करतो. गायत्री- 
मंत्र हाच भुवनेरवरीमंत्र आहे. नंतर तिच्या दोही अंगी अधि- 
देवता-प्रत्यधिदेवता म्हणून इंद्र व इंद्राणी यांच्या प्रतिमा स्थापून 
आचार्य त्यांची षोडशोपचारे पुजा करतो; मग मध्यम कुंभावर 
आठ हजार किवा आठशे गायत्रीमंत्राचा जप करून श्रीसुक्‍त 
म्हणतो; मग एका स्थंडिलावर वरद नामक अग्नीची स्थापना 
करून समग्र अग्निमुख करतो; नंतर ग्रहयज्ञ झाल्यावर भुवने- 
इवरी देवीसाठी दुर्वा, तीळ, गहू पायस व आज्य यांचे आठ हजार 
किवा आठशे हवन करतो; मग स्विष्टकुतापासुन प्रायशिचित्त- 
होमापर्यंत सवे कृत्ये करून यजमानाकडून भूवनेश्‍वरी, इंद्रादी 
लोकपाल, नवग्रह व क्षेत्रपाल यांच्यासाठी बलिदान करतो; 
नंतर स्थापित कलशातील जळू घेऊन यजमानदंपतीला विविध 
मत्रांनी व सृक्‍तांनी अभिषेक करतो. मग यजमान अग्निपूजा व 
आचार्यंपूजा करून आचार्याला गोप्रदान व पीठदान करतो; 
आचार्याला व क्रत्विजांना दक्षिणा देतो. एवढे झाल्यावर शांति- 
कृत्य समाप्त होते. मग जमलेले ब्राह्मण शांतिपाठ म्हणतात. 
यजमान शांतीच्या सांगतेसाठी ब्राह्मणभोजन घालतो. ही शांती 
झाल्यानंतर मग गर्भाधान संस्कार करतात. [ क्र. ब्र. सं. ] 


भुबलो भूरादी सप्त लोकांतील दुसरा लोक. वायू ही भुव- 
येळाक लछकाची अधिष्ठात्री देवता आहे. याचे वर्णन असे- 
भूमिसुशान्तरं यच्च सिद्धादिमनिसेवितम्‌ । 
भुवर्लोकस्तु सोःप्युक्तो द्वितीयो मुनिसत्तम ॥ (विष्णू पु. २.७ 3 
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अर्थे - भूमी आणि सुर्य यांच्यामध्ये भूवर्लोक आहे. त्यात 
सिद्ध, मुनी, इ. वास्तव्य करतात. हे मुने हा, दुसरा लोक आहे. 

मरुत, मातरि्वा, रुद्र, आदित्य, साध्य, पितर, इ. इथले 
रहिवाशी सोमपान आणि घृतपान करतात. प्रल्यकाली रुद्राच्या 
ज्वालेने हा लोक दग्ध होतो. [ श. क.; पु. इं. ] 


एक देव. ओडिसा प्रदेश्यात हा देव पिकांचा संरक्षक 
छवान मानला जातो. या देवाला काकवी व अफू वी 
नेवेद्य दाखवितात. आपली पूजा न करणार्‍याला तो शासन क वट 9 
भिववितो व दगड मारतो, असे समजतात. त्यामुळे प्रत्येक शत 
करी आपल्या शेतात याची स्थापना करतो. [ स्ट. ओ. फो-] 


मुशुंडी रसिक संप्रदायाचा एक मान्य ग्रंथ. दै 
अुशुंडी रामायण गौण रामायण आरे. शुणुंदी दा 
ग्रंथाचा वक्ता आहे, म्हणून याला भुशुंडीरामायण असे म्ह 
तात. योगवासिष्ठात भुशुंडीचे चरित्र सांगितले आहे, ते कड. 
अलंबुषा नामक देवीचे वाहन असलेला चंड नावाचा हसी 
हा याचा पिता होय. ब्राह्मीच्या रथाची वाहन असले 
ही याची आई. पित्याच्या आज्ञेनुसार भुशुंडी आणि त्या क, 
सुमेरू पवेतावर राहायला गेले असता, भुगुंडीव्यतिरिक्‍्त शा 
सर्वे बंधू मारले गेळे. हा काकाचा मुलगा म्हणून याळ 
भुशुंडी असे म्हणत. वकक नराच्या 
तुलसीदासाने रामचरितमानसाच्या उत्तर कांडा' 
पुर्वजन्मीची कथा दिली आहे. तिचा सारांश असा - 
कल्ियुगाच्या पुर्वकल्पात अयोध्येमध्ये हा एक 
राहत होता. याने एकदा गुरूचा सत्कार केला ना 
याला शाप मिळाला व हा सर्पे बनला. नंतर यात समभर्वत 
शिवाची क्षमायाचना केली. त्यामुळे शिवकृपेने हा काकयोती 
ब्राह्मण बनला. पुढे लोमश क्र्षीच्या शापाने याला 
प्राप्त झाली. चे गर्रडॉली 
रामचरितमानसाच्या उत्तर कांडात स्वतः भुशुड एकदा 
सांगितले आहे, की बाल राम हा माझा इष्टदेव आहे झाली" 
भुशुंडीच्या मनात रामाच्या देवत्वासंबंधीच शंका उत ता 
त्यामुळे राम याला पकडायला निघाला. भुशुंडी रामाला 
उडाला; पण रामाचे हात तिथपर्यंत पोचल्यामुळे हा 


चे भाऊ 
अत्य 


न 


म्हणूर्त 
ही? म्ह 
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शरण आला व त्याचा अनन्यभकक्‍त बनला. न अंशी 
भुशुंडी रामायणाला मूलरामायण व आ गे वाल्मी 
दोन नावे आहेत. परंतु प्रकाशित मूलरामायण म लके यॉरत 


> ब रामाय 
कृत रामायणाचा प्रथम सर्ग होय, असे श्री. कामिल & सेमार्थर 
मत आहे. ते पुढे म्हणतात, की महारामायण नावाचे 


खंड सहावा 


व भुशुंडी रामायण ही अभिन्न असावी. 
या ग्रंथावर भागवताचा खूप प्रभाव असून, तुल्सीदासाने या 
रामायणाचा बराच उपयोग करून घेतला आहे. या रामायणात 


स्कल 


छो... 
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राधेला जानकीचा अंश आणि कृष्णाला रामाचा अंशावतार 
मानले आहे. भुशुंडी रामायणाचे पूर्व, दक्षिण, पदचिम व उत्तर 
असे चार खंड असून, त्यांत छत्तीस हजार इलोक आहेत. भुशुं- 
डीचे एक ब्रह्मरामायणही आहे; त्यात राम-रासलीलेचे वणन 


केलेले आहे. [ रामकथा; रा. भ. शा. ] 


(इ. स. च्या ८ व्या शतकाचा पूर्वार्ध) एक नाथ- 
झसुकपा श्िद्ध, याची भुसू, भुसुकुपा व शांतिदेव अशी अन्यही 
नावे मिळतात. याने स्वतःला एके ठिकाणी राउत (राजकुमार ) 
असे म्हणवून घेतलेले आहे. याला भुसुक हे नाव का मिळाले 
या संबंधाने एक आख्यायिका सांगतात, ती अशी-- 

एकदा मगधनरेक्ष देवपाल याने याची अस्ताव्यस्त वेषभूषा 
पाहिळी आणि त्याने त्याला भुसुक असे म्हटले. तेव्हापासून हा 
भुसुकपा म्हणून ओळखला जाऊ लागला, 
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श्री. हजारीप्रसाद द्विवेदी यांच्या मते हा गुहेत राहत असे 
म्हणून याला भुसुकपा हे नाव मिळाले. 

याचा जन्म सौराष्ट्रात अथवा महाराष्ट्रात झाला असावा. 
काहींच्या मते बंगाल हे याचे जन्मस्थान आहे. श्री. राहुल 
सांकृत्यायन यांनी नालंदाच्या परिसरात याचा जन्म झाला. 
असावा, असे म्हटले आहे. 

याने बरेच दिवस मगध देशात नालंदा या ठिकाणी राहून 
आपले शिक्षण पुरे केले. मंजुवजन हा त्याचा विद्यागुरू होय. 
याच्या गुरुसहवासासंबंधानेही अनेक आख्यायिका सांगतात. 

, भुसुकपाने सुमारे दहा ग्रंथ रचले आहेत. यांतील सहा 
ग्रंथांची नाममुद्रा शांतिदेव आणि शेष ग्रंथांची भुसुक अशी 
आहे. यांतील काही ग्रंथ दार्शनिक आहेत; तर काही तांत्रिक 
आहेत. तंजूरच्या ग्रंथाल्यात हे ग्रंथ पाहायला मिळतात. [ हि. 
सा. बि; सि. सा.; हि. का. घा. ] 


एक नैसर्गिक प्रकोप. यात भूपृष्ठभाग हादरतो, त्याला 
भूकंप भेगा किवा लहानमोठी खिडारे पडतात, त्यांतून वाळू 
माती, पाणी, वायू, इ. पदार्थ वेगाने बाहेर येतात आणि कित्ये- 
कदा पृष्ठभाग वर येऊन टेकड्या निर्माण होतात. अशा प्रसंगी 
काही वेळा पृथ्वीच्या अंतर्भागातुत गडगडाटही .ऐकू येतो. समु- 
द्राच्या तळाशी अशी उलथापालथ झाली, तर समुद्रात प्रचंड 
लाटा उसळतात व किनाऱ्यावर जलप्रल्य होतो. भूकंपाचा 
धक्का जेव्हा सौम्य असतो, तेव्हा फक्त जमीन थरथरल्याची 
जाणीव थोडा वेळ होते. पण धक्क्रा तीव्र असतो, तेव्हा कडे 
कोसळतात, नद्यांचे प्रवाह बदलतात, नवे तलाव तयार होतात, 
मोठाली शहरे उद्‌ध्वस्त होतात किवा संपुर्ण गावे जमिनीत 
गाडली जातात. मानवाने शेकडो वर्षांच्या परिश्रमांनी निर्माण 
केलेली संस्कृती अश्या प्रकोपामुळे एका क्षणात नष्ट होते. 
प्राचीन काळापासून भूकंप हा एक दैवी प्रकोप मानला गेला 
आहे. मानवांनी केलेल्या पापांचा भार पृथ्वीला असह्य होऊन 
ती थरथरू लागते किवा मानवांना शिक्षा करण्याच्या उद्देशाने. 
परमेश्‍वर भूकंप उत्पन्न करतो, अशी पुष्कळ लोकांची श्रद्धा 
आहे. अनंत किवा शेषनाग आपल्या फणेवर भूगोल धारण 
करतो आणि काही कारणाने तो हालू लागला, की भूकंप होतो,. 
ही (कल्पना पुराणांत सववत्र आढळते. ब्रह्म पुराणातील पुढील, 
(२१. २३.) इलोकात ती व्यक्‍त झालेली आहे-- 
यदा विजुम्भते$नन्तो सदघ्‌णितलोचन: । 
तदा चलति भ्रेषा साद्रितोयाधिकानना ।। 
अर्थ - जेव्हा मदामुळे डोळे गरगर फिरवून अनंत (नाग) 
जांभई देतो, तेव्हा ही भूमी पर्वत, जलाशय, अरण्ये या सर्वा - 


भूकंप 


सह॒ कंपित होते. 

वराहमिहिराने आपल्या बृहत्संहितेत, त्याच्या पूर्वी होऊन 
गेलेल्या काही आचार्यांची भूकंपाविषयीची मते उद्धृत केली 
आहेत, ती अशी - काश्यपाच्या मते महासागरातील विश्ाल- 
काय जल्चरांच्या हाल्चालींमुळे भूमी थरथरते. पृथ्वीला आघार 
देणारे अष्ट दिग्गज हे दमल्यामुळे जे दीघ निःश्‍वास सोडतात, 
त्यांमुळे भूकंप होतात, असे गर्ग म्हणतो. आकाशात वारे एक- 
मेकांवर आदळून भूमीवर पडल्यामुळे ती कंप पावते, असे 
वसिष्ठ मानतो. वृद्धगर्गादी आचार्यांची धारणा अशनी आहे, की 
अदृष्टामुळे म्हणजे लोकांच्या पापांमुळे भूकंप निर्माण होतात. 
इंद्र, अग्नी, वरुण व वायू यांच्या प्रभावामुळे जे धरणीकंप 
होतात ते केव्हा, कुठे व कोणत्या नक्षत्रांत होतात आणि त्या- 
साठी कोणती शांती करणे आवश्यक असते, तेही वृहत्संहितेत 
सांगितले आहे (३२. ८-२२). 

काही काही जमातींची कल्पना अशी असते, की बैल, कासव, 
साप, मांजर, डुक्कर, राक्षस, यांपैकी कोणी तरी पृथ्वीचा 
आवार आहे व त्याच्या हाल्चालींमुळे भूकंप होतो. 

भूगर्भशास्त्राज्ञांनी भूकंपाची याहून वेगळी काही कारणे 
सांगितली आहेत, ती अशी- (१) पृथ्वीचा अंतर्भाग अजून 
अत्यंत उष्ण व द्रवावस्थेत असून, तो थंड व घन होतो, तेव्हा 
आकुंचन पावतो. त्यामुळे त्याच्या वरचा घन थर कमीजास्त 
प्रमाणात खचतो आणि भूकवचातील काही खडकांचा आधार 
नाहीसा होऊन त्यांत ताण उत्पन्न होतो. हा ताण जेव्हा अमर्याद 
होतो, तेव्हा खडक भंगतात व भूकंप होतो. (२) पृथ्वीच्या 
अंतर्भागात वायूंचा स्फोट झाल्यामुळे पृष्ठभाग हादरतो. (३) 
वारा, पाणी, रसायने व जीवजंतू यांच्या प्रभावाने पृथ्वीच्या 
पृष्ठागात खोलवर सतत काही तरी प्रक्रिया चालू असतात. 
जमीन झिजत असते. त्यामुळे तयार होणारी वाळू-माती 
पाण्याबरोबर वाहत जाऊन सखल जमिनीवर क्रिवा समुद्राच्या 
तळावर साचते व तिथे दाब वाढत जातो. अश्या प्रकारे भूकव- 
चाचा समतोल बिघडतो आणि तो पुन: प्रस्थापित करण्यासाठी 
भूकवचातील खडक घसरतात आणि त्यामुळे भूकंप होतात, 
(४) भूकवचात विविध नैसगिक कारणांमुळे किवा खोल खाणी 
खणल्यामुळे जी पोकळी निर्माण होते, तिच्यावरील खडक 
खचल्यामुळेही भोवतालच्या भूपृष्ठाला हादरे बसतात. (५) 
ज्वालामुखीच्या उद्रेकामुळेही भूकंप हौतात. मात्र पोकळीमुळे व 


ज्वालामुखीमुळे उत्पन्न होणारे भूकंप अगदी मर्यादित क्षेत्रातच 
जाणवतात. 


पृथ्वीच्या विशिष्ट भागात इतर भागांपेक्षा अधिक भकंप 


होतात, असे दिसून आले आहे. असे दोन विभाग आहेत- (१).. 
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* नोंद आहे. इ. स. १८१९ मध्ये कच्छमध्ये दोन सौम्य 


भारतीय संस्कृतिकोद 


प्रशांत महासागराच्या भोवतालचे भूखंड व (२) भूमध्य स्‌मु- 
द्राच्या दोन्ही वाजूंचे भूभाग. आल्प्स, हिमाल्य, अँड्रीज वगैरे 
पर्वतांच्या रांगा भूकवचाला घड्या पडून निर्माण झाल्या आहेत. 
हे भूभाग तुलनेने नवनिमित असून, त्यांतील थर अजून स्थिर 
झालेले नाहीत. अश्या भागांत अद्याप खडक खचणे, घसरणे, 
उचलले जाणे, इ. घडामोडी चालू आहेत. त्यामुळे खडकांच्या 
थरांत ताण निर्माण होतो. हा ताण वाढत जाऊन असह्य झाला, 
को खडकांचे थर फाटून खालीवर घसरू लागतात आणि त्या” 
मुळे भूकंपाचे तरंग उत्पन्न होऊन सर्वत्र पसरतात. हे भूकंप-केंद्र 
पृष्ठपागापासून खूप खोल असेल, तर तिथे उत्पन्न झालेलें 
तरंग पृष्ठभागी येईपर्यंत कमजोर होतात. आजपर्यंत झालेल्या 
भूकंपांमधील सर्वांत खोल केंद्र भूपृष्ठाखाली ४४० मैलांवर 
असल्याची नोंद झाली आहे. व 
अशा प्रकारे अस्थिर भूकवचात निर्माण होणाऱ्या भूकंपांन 
विवतेनिक भूकंप म्हणतात. उ. भारतातील बहुतेक सवे भूकप 
या प्रकारचे होते. हिमाल्य प्रदेशात पुष्कळ भूकंप होतात. 
१९२३४ साली बिहारमध्ये झालेला भूकंप फारच भयानक होता. 
१९५६ मध्ये कच्छमबील अंजार नामक गाव भूकंपामुळ संपूण 
उद्ध्वस्त झाले. १८१९ सालीही कच्छमध्ये असाच जबरदस्त 
भूकंप झाला होता, त्यामुळे भूजनगर उद्ध्वस्त होऊन त्या 
परिसरातील सुमारे २००० लोक ठार झाले, असे म्हणत 
आसाम, नेपाळ, पंजाब व बलुचिस्तान या प्रदेशांत मधून मधू 
भूकंपाचे धक्के बसतात व पुष्कळ हानी होते. व... 
ज्या प्रदेशांत भूकवच स्थिर व भक्‍कम असते, तिथे ची. .- 
सहसा होत नाहीत. द. भारतीय द्वीपकल्पाचे भूकवच र. 
खडकांचे बनलेले असून, ते अत्यंत स्थिर, बळकट व अभे 
त्यामुळे हा भाग भूकंपाच्या उत्पातापासून वराच सुरि 
मानला जातो. तथापि १९६७ च्या डिसेंबरात क कक: 
व भोवतालच्या विस्तृत प्रदेशाक्ता भूकंपाचा जो जबर 
तडाखा बसला, त्यामुळे महाराष्ट्राची अपरिमित हानी ४ 
आणि त्यानंतरही सतत भूकंपाचे लहानमोठे हादरे हेत. 
राहिल्यामुळे भूकंपग्रस्त प्रदेशातले लोक भयभीत झालेले आ 
यापूर्वी दख्खन विभागात झालेल्या भूकंपांची ऐवा 9 
नोंद डॉ. बा. मो. कानिटकर यांनी शोधून काढली ब्र 
तारखानी खलेफा नामक पुस्तकात इ. स. ८९३ च्या त्या 
महिन्यात झालेल्या भूकंपाची माहिती दिलेली आहे. चे.गाव 
केंद्र हिदी महासागरात होते. त्या वेळी दाळबूल या नावा री 
संपूरणे उद्‌ध्वस्त झाळे आणि सुमारे दीड लक्ष लोक 
पावले. पुणे विभागाठाही त्या भूकंपाचा हादरा बसल्या च्रक्के. 


खंड सहावा 


बसले होते. अहमदाबाद, सुरत, भडोच, पुणे येथे ते जाणवले 
होते. इ. स. १८४३ साली मार्चे व एप्रिल या महिन्यांत दक्षिणेत 
जो भूकंप झाला, त्याचे केंद्र कर्नाटकात बेल्लारी येथे असून, 
कुन, बेळगाव वर्गरे भागाला त्याची खूप झळ पोचली. महा- 
राष्ट्रातही त्याचे धक्के जाणवले. इ.स.१९७०च्या माचे महिन्यात 
गुजरातमध्ये जो भूकंप झाला, त्यानेही तिथल्या जीवितवित्ताची 
बरीच हानी झाली. 

भूकंपांमुळे मानवाची जीवित-वित्तहानी बेसुमार होते. 
त्यांची पूर्वचिन्हे ओळखून, संकटप्रतिवंधक उपाय योजण्याचे 
कोणतेही साधन शास्त्रज्ञांना अद्याप सापडलेले नाही. मात्र 
पृथ्वीच्या अंतर्भागासंबंधी माहिती मिळविण्याच्या कामी 
शास्त्रज्ञाना भूकंपांचा मोठा उपयोग होत आहे. [ हि. घ.; 
हिं. वि. को.; प्रा. कोगेंकर- केसरी; २१ डिसेंबर १९६७; 
श्री. केळकर-नवभारत, मे १९६८] 


् उ. भारतातली एक देवी. ही'दुष्काळाची देवता 
भूखी साता मानली जाते. गावातले लोक वर्षातुन एक 
दिवस गावाच्या सीमेवर जाऊन तिथे एक कमान उभारतात 
आणि त्या ठिकाणी देवीला बलिदान करतात. [ फो. लो. नॉ. इं. ] 


> एक शास्त्र. पृथ्वीच्या निरनिराळया भागांतील 
भूगाठ सागर, नद्या, पर्वत, वने, रस्ते, नगरे, पिके, खनिज, 
उद्योगधंदे, हवामान, पशुपक्षी इत्यादींचे वर्णन शास्त्रीय पद्ध- 
तीने करणे, हे भूगोलाचे उद्दिष्ट असते. भारतीय साहित्यात 
भारताच्या भूपृष्ठाविषयी शास्त्रीय विवेचन नसले, तरी भरत- 
खंडाचे विस्तृत वर्णन केलेले आढळते. ब्राह्मणे, उपनिषदे, धर्म- 
सूत्रे व धर्मशास्त्र या ग्रंथांपेक्षा महाभारत व पुराणे यांत प्राचीन 
भारताची भौगोलिक माहिती विपुल आहे. रामायणाचे कि्ष्कि- 
बृहत्संहिता, पराशरतंत्र, अथवेपरिशिष्ट, पाणिनीची 
१. पतंजलीचे महाभाष्य, कौटिलीय अर्थशास्त्र व 
उपयुक्‍त माहिती मिळते: निरनि- 
तातील तीर्थेक्षेत्रांची माहिती आहे. 
ग्रंथ, तसेच रघुवंश, मेघदूत, 
हर्षेचरित, इ. संस्कृत ग्रंथ यांत- 


धाकांड, 
अष्टाध्यायी, 
योगिनीतंत्र यांतही पुष्कळ उ 
राळ्या तीथेमाहात्म्यांत भार 
काव्यमीमांसा हा राजशेखराचा 
नैषधीयचरित, दशकुमारचरित, ह 


देखील अश्नी माहिती आढळते. 
स. पूर्वे १-६ शतकांतील भरतखंडाच्या माहितीसाठी पाली 


बौद्ध साहित्याला अत्यंत महत्व आहे. त्यांतील कय. ब 
भौगोलिक माहिती विश्‍वसनीय वाटते. अंगुत्तरनिकाय, नित. 
पिटक, सुत्तपिटक, मिलिन्दपन्ह, दीपवंस, महावंस, इ. ग्रथातून 
सोळा महाजनपदे, मध्यदेश व 
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लंका यांसंबंधी पुष्कळ ज्ञान 


भूगोल 


प्राप्त होते. आचारांगसुत्त, भगवती विवाहपन्नत्ती, नायावम्मक- 
हाओ, उवासंगदसाओ, अनुत्तरववाइ्यादसाओ, विवाग-सुत्त, 
रायपसेनइयसुत्त, पण्णवणा, उत्तराज्ज्ञयनसुत्त, जंबुद्दीपपण्णत्ती, 
आवड्यकसुत्त, इ. जेन ग्रंथांतही पुष्कळ भौगोलिक ज्ञान विखुर- 
लेले आढळते. जंबुद्वीपपण्णत्तीमध्ये जंबुद्दीप व भारतवर्षे यांचे 
वर्णन आहे. जिनप्रभसूरीचा विविधतीर्थकल्पही या दृष्टीने 
उपयुक्‍त आहे. अशोकाचे शिलालेख आणि उदयगिरी-खंडगिरी 
येथील शिलालेख यांतही काही माहिती मिळते. ॥ 

परदेशी प्रवासी व ग्रंथकार यांपैकी हिकॅंटियस (सन पूर्व 
५४९-४८६) व हिरोडोटस (सन पूर्वे ४८४-४३१) यांनी 
भारताविषयी थोडीशी माहिती आपल्या ग्रंथांत दिलेली आहे. 
त्यानंतर शिकंदराने आपल्याबरोबर काही लेखकांना आणले 
होते आणि त्यांनी भारताविषयी पुष्कळ माहिती लिहिली होती. 
त्यांचे मूळ लेख आता नष्ट झालेले असले, तरी त्यांतली माहिती 
ट्राबो, प्लिनी व एरियन यांनी उद्धृत केली आहे. डिओडोरस, 
कटियस व जस्टिनस यांनी त्या ज्ञानात भर घातली आहे. 

चंद्रगुप्त मौर्याच्या दरबारात दीर्घ काल राहिलेल्या मेगॅ- 
स्थिनीसने भारताविषयी पुष्कळ माहिती लिहून ठेवली आहे. 
एरियनच्या इंडिकामध्ये दिलेली माहिती मेगॅस्थिनीस व एराटो- 
स्थिनीस यांच्या वृत्तांतांवर आधारलेली आहे. प्लिनीच्या इति-. 
हासातील काही खंड भूगोलविषयक . असून, त्यांत भारतांची 
पुष्कळ माहिती आहे. पेरिप्ल्स हा ग्रंथ व्यापारमार्गदर्शक असून, 
त्यात भारतीय बंदरे, व्यापारी केंद्रे आणि मोठ्या नद्या यांबद्दल 
बरीच माहिती मिळते. 

टॉलेमीचा भूगोलविषयक ग्रंथ भारताच्या दृष्टीने फार 
महत्त्वाचा आहे. कारण त्यात उत्तर भारतातील सिंधू व गंगा 
या नद्यांच्या तीरावरील प्रदेश, त्यांतील गावे व पर्वत यांचे चांगले 
वर्णन केलेले आहे. 

बौद्ध धर्माचा अभ्यास करण्यासाठी अनेक चिनी प्रवासी 
भारतात येऊन राहिले, फिरले आणि त्यांनी विस्तृत वृत्तांत 
लिहून ठेवले. इ. स. च्या ४ थ्या शतकात आलेला. फाहियान, 
७ व्या शतकात आलेले युआन च्वांग, इत्सिंग व वांग-हियु एन-त्से 
यांच्या वृत्तांतांमुळे भारताची पुष्कळच माहिती प्राप्त झाली 
आहे. मुस्लिम ग्रंथकारांनीही त्या ज्ञानात बरीच भर घातली 
आहे. त्यांपैकी अल्बिरूनीचा ग्रंथ विशेष उल्लेखनीय आहे. 

प्राचीन भारतीय लोकांना भरतखंडाच्या आकारमानाची ' 
अचूक माहिती होती. भारताचा आकार समभुज त्रिकोणा- 
सारखा आहे, असे महाभारतात म्हटले आहे. गझनीपासून 
आसाममधील सदियापर्यंत भारताचा विस्तार मानला व 
कन्याकुमारी हे तिसरे टोक मानले, तर ही कल्पना बरोबर 


भगोल 


आहे, असे कनिंगहॅमचे मत आहे. भरतखंड उत्तरेला खूप रुंद 
व दक्षिणेकडे निमुळता होत गेला आहे, हे ज्ञान प्राचीन बोद्ध 
साहित्यातही सापडते..भारताचे नवखंडात्मक विभाजन प्रथम 
पराशर व वराहमिहिर यांच्या ग्रंथात आढळते. ते विभाजन 
नंतर काही पुराणांनी स्वीकारलेले दिसते. 

पुराणातील भुवनकोशात व राजदोखराच्या काव्य़मीमांसा या 
ग्रंथातील भुवनकोज्यात भारताचे मध्यदेश, उदीच्य (उत्तरापथ), 
प्राच्य, दक्षिणापय व अपरांत असे पाच विभाग सांगितलेले 
आहेत. पृथूदकाच्या पश्‍चिमेकडील प्रदेशाला उत्तरापथ हे नाव 
होते. त्यात संपूर्ण सिंधुप्रदेशाचा अंतर्भाव होता. अपरांत म्ह्णजे 
कोकणपट्टी होय. गौतमी वलश्रीच्या नासिक येथील आलेखात 
अपरांताचा उल्लेख आहे. माहिष्मतीच्या दक्षिणेकडील प्रदेश 
म्हणजे दक्षिणापरथ, असे काव्यमीमांसेत म्हटले आहे. धर्मसूत्ां- 
मध्ये पारियात्र पर्वताच्या दक्षिणेकडील प्रदेशाला दक्षिणापथ 
म्हटले आहे. बौद्ध साहित्यात दक्षिणापथाची व्याख्या थोडी- 
फार अशीच आहे. मध्यदेश्ाच्या पूर्वेकडील प्रदेशाला प्राच्य हे 
नाव होते. मात्र या दोन विभागांतील सीमारेषा हळूहळू पूर्व- 
कडे सरकत गेलेली दिसते. 

प्राचीन भारताच्या भूगोलाचे: संशोधन कनिंगहॅम याने सुरू 
केले. त्याने युआन च्वांगच्या प्रवासवर्णनांमधून भारताची भोगो- 
लिक माहिती संकलित करून तिची नीट मांडणी केली. गुप्त- 
कालीन भारताविषयीचे बिनचूक ज्ञान मिळवण्यासाठी तो संग्रह 
अत्यंत उपयुक्‍त ठरला आहे. त्यानंतर प्राचीन ग्रीक लेखकांच्या 
लिखाणातून भारतासंबंधी विपुल भौगोलिक ज्ञान.गोळा करून 
अनेक ग्रंथ लिहिणाऱ्या मॅक्‌करिडल्चा उल्लेख आवर्जून केला 
पाहिजे. फ्लीट, लेवी,.अँबट,. पाजिटर या संशोधकांनी. बृहत्‌- 
संहिता, रामायण, भागवत, इ. ग्रंथांतून अशीच माहिती जमवून 
लेख लिहिले आहेत. त्याव्यतिरिक्त स्टायन, ग्लॉसन, इ. संशो- 
घकांनीही भारताविषयी काही लेख लिहिले आहेत. जमन 
पंडित कि्फेल याने तर सबंध आयुष्यभर पुराणांचा अभ्यास 
करून भारताच्या भूगोलाविषयी अनेक ग्रंथ लिहिले. त्याचे 
काम फारच प्रचंड आहे. 

श्री. नंदलाल डे यांचा प्राचीन व मध्ययुगीन भारताचा 
भौगोलिक कोश ह इंग्रजी ग्रंथ फारच उपयुक्त आहे. त्याच- 
प्रमाणे डॉ. बी.. सी. लॉ यांचा हिस्टॉरिकल जॉग्रफी ऑफ 
एन्शंट इंडिया हादेखील एक उत्कृष्ट संदर्भग्रंथ आहे. त्यांचे 
या विषयावरील इतर अनेक ग्रंथ व लेखही उल्लेखनीय आहेत. 

प. जयचंद्र विद्यालंकार यांनी भारतीय भूगोलाचा सखोल 
अम्यास करून लिहिलेल्या भारतभूमी और उसके निवासी 
नामक ग्रंथाची अनेक विद्वानांनी खूप प्रशंसा केली आहे. 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


कारण त्या ग्रंथ्रात प्राचीन भारतीय भूगोलाची शास्त्रीय 
चिकित्सा केलेली आहे. ँ 

पुराणांतील भुवनकोश्य या विभागासंवंधी अनेक विद्वानांनी 
ग्रंथ लिहिलेले असून, ते आपापल्या परीने उपयुक्त आहेत. 
राय कृष्णदास यांनी आपल्या पौराणिक भूगोल या लेखात चठु- 
दीपी भूगोल व सप्तद्वीपी भूगोल या दोन कल्पनांचे जें सम्यक 
विश्लेषण केळे आहे, ते अतिशय महत्त्वाचे आहे (पुराणर्‌ 
फेब्रुवारी १९६०). री 

डॉ. रमेशचंद्र मजुमदार यांनी क्लासिकल अकौंटस आर्फ 
इंडिया या नावाचा एक ग्रंथ संपादित केला आहे. त्यात बहुतेक 
सर्व विदेशी लेखकांचे लिखाण समाविष्ट केलेले आहे. भारतीय 
भूगोलाच्या अभ्यासकांच्या दृष्टीने हा ग्रंथ अत्यंत उपयुक्‍त 
ठरला आहे. अगदी अलिकडे श्री. एस. मुझफर अली नावाच्या 
गृहस्थांनी जांग्रफी ऑफ दि पुराणाजू या नावाचा एक मन 
लिहिला असून, तोही विविध माहितीने परिपूर्ण आहे. पाहा” 
पुराणे. [ हि. जॉ. ए. इं.; रि. इं. रि. ] 


एक यौगिक मुद्रा ही समाधी अंगाची मुद्रा_ वप 
भूचरी तिचे स्थान नासिकेत आहे. नासिकेच्या पुढे 
अंगुळे एका ब्रिदूवर दोन्ही नेत्रांतील दृष्टी केंद्रित करण 

हिचे स्वरूप आहे. या मुद्रेने प्राण व अपान हे दोन वायू ण 
होतात. [ हि. सा. को.; गा. म. वि. ] 


बौद्धांचा एक देव. हा अक्षोभ्यापासून उलात 
भूतडामर ज्ञालेल्ला आहे. याचे मूतिध्यान पुढीलप्रमा” 
कृष्णवर्ण. चतुर्भूज. वज आणि तर्जनी धारण करणारा. 
लांब सुळे असतात. याच्या देहातून अग्निज्वाला उफाळत >. 
तात. याच्या गळबात सर्पालंकार असल्यामुळे हा भयानक उभां 
याच्या मुकुटावर कपालमाला असते. हा प्रत्याळीढ मोम 
राहून अपराजित नामक देवाला पायाने तुडवतो, 
असते. [इं. बु. इ.] 
सुमार) 
(इ. स. च्या ४-५ व्या शतकाचा यः कः 
भुतताळवार तमिळनाडुमधल्या आळवार संतावैकी बरार 
आळवारांच्या परंपरेत पहिल्या तीन आळवारांना &*_ व 
असे म्हणतात. यातच भूतत्ताळवार याची दुसर्‍या रि 
गणना होते. हकर्ड 
गुरुपरंपरा या ग्रंथातील माहितीनुसार याचा जत्म टी 
मळूळ (आजचे महावलिपुरम) इथे झाला. याला विडी 
गदेचा अवतार्‌ मानतात. याच्या चरित्राची यापेक्षा 


खंड सहावा 


माहिती मिळत नाही. श्रुतिपरंपरेने असे सांगतात, की बालपणा- 
पासूनच हा सावुवृत्तीचा होता. याचे ज्ञान अगाध होते. पोयगे 
आळवाराप्रमाणेच ठिकठिकाणी हिंडून याने भगवद्‌्भक्तीचा 
प्रचार केला. तत्कालीन लोक याला सिद्ध महात्मा असे म्हणत. 
नम्माळवाराने याची खूप स्तुती केली आहे. 

भूतत्ताळवाराची पदे प्रवंधम्‌मध्ये संग्रहीत केलेली आहेत. ती 
पद्ये तिरुवंतादी छंदांत आहेत. कवीच्या जीवनातील श्रेष्ठ अनुभव 
या पद्यांतून व्यक्‍त झाला आहे. याने भक्‍तीचा महिमा गायिला 
आहे, विष्णूच्या अवतारांचे स्मरण केले आहे, तशीच अनेक 
वैष्णव मंदिरांचीही स्तुती केली आहे. [त. प्र. हि. कृ. ] 


,॥_ भूत, प्रेत, पिशाच, डाकिनी, ब्रह्मराक्षस 
भूतत्रासन यत्र रांची बाधा झाली असता, ती नष्ट करण्या- 
साठी या यंत्राचा प्रयोग करतात. याची कृती अशी - 

एका नव्या खापराच्या तुकड्यावर आडव्या चार व उस्या 
पाच रेषांनी बनणारा बारा कोष्टकांचा एक चौकोन काढतात. 
प्रत्येक कोष्टकात र्‍हीं हे बीजाक्षर लिहितात. नंतर त्या यंत्राची 
यथाविधि पूजा करतात. मग खापरीवर धूळ भरून ती विस्तवावर 
ठेवतात. खाली खैराची लाकडे जाळून खापरी तापवितात. त्यामुळे 
पिश्याचे थरथर कापू लागतात, रडतात व धरलेल्या व्यक्‍तीला 
ताबडतोब सोडून जातात, असे सांगितले आहे. [यं. चि. ] 


एक क्षुद्र दैवत. हा वेताळाच्या वर्गातला देव आहे. 
भूतनाथ गोमंतकात याची देवस्थाने आहेत. याला वर्षातून 
ठराविक दिवशी कोंबड्या-बकऱ्याचे बलिदान होते. क्वचित 
त्याची वाषिक जत्राही भरते [ गोमंतकातील देवालये ]. 


एक धाभिक लोकनृत्य. हे नृत्य भूत-पिक्याचांना व 


भूतनृत्य रक्षसांना प्रसन्न करण्यासाठी आणि भूतबावा नष्ट 


करण्यासाठी असते. या नृत्याचे कार्यक्रम भारताच्या पश्‍चिम 
आणि प्राधान्याने दक्षिणेत 


किनार्‍यावर, वायव्य सरहद्द प्रांतात आ क 
होतात. या तृत्याला तुतार्‍्या, नगारे, तासे यांची साथ असते. 
या वाद्यांमळे भौतिदायक वातावरण तयार होते. नृत्यप्रसंगी 


काही नर्तक पायांत तर काही गुडघ्यांवर किवा कमरेलाही घुंगरे 
प्राण्यांचे मुखवट 


बांधतात आणि भयानक स्वरूपाचे जंगली 
धारण करतात. या तृत्यात बहुतेक उड्याच असतात. व 

कर्नाटकातले लोक असुर देवतांच्या वाषिक पूजोत्सवांच 
प्रसंगी हे नृत्य करतात. या देवता भव उत्पन्न करणार्‍या अस- 
तात. म्हणून नर्तकांची वेषभूषाही भीतिदायक ठेवतात. या 


च्या कथा सांगतात. 
प्रसंगी पुजाऱ्याच्या बायका असुर देवतांच्या कथा स 
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भूतरांसा 


आणि पुजाऱ्याने नरतकाला तल्वार आणून दिली, को नृत्यात 
वेहोषी येते. देवस्थानाच्या समोरील पटांगणातच हे नृत्य होते. 
[ए. हो. रा.; डि. सा. इं. म्यु. म्यु. ] 


> भूतमाता ही एक देवता असून, ती आणि 
भूतमातामहात्सव तिचे सहचर यांची उत्पत्ती पार्वतीपासून 
झाली असे समजतात. प्राचीन काळी हिचा सावंत्रिक उत्सव 
होत असे. हा एक अधलौकिक स्वरूपाचा उत्सव होता. वैश्याख 
कृष्ण प्रतिपदेपासून अमावास्येपर्यंत तो चालत असे. इ. स. च्या 
७ व्या शतकापासून १३ व्या शतकापर्यंत या उत्सवाचा वराच 
बोल्वाला होता. यात पहिले चार दिवस भूतमातेची पुजा आणि 
अमावास्येच्या दिवशी मिरवणुकीने तिचे विसर्जन होत असे. 
उत्सवकाळात रोज रात्री देवीपुढे नाटके व लळिते करीत. गाणे, 
नाचणे, सोंगे घेणे, अंगाला चिखल माखणे, घुळीत लोळणे, अभद्र 
व अश्‍लील बोलणे अद्या गोष्टी या उत्सवात मोठ्या होसेने 
चालत. सांप्रतच्या शिमग्यासारखेच याचे स्वरूप होते, असे म्हणा- 
यला हरकत नाही. या उत्सवामुळे वर्षभर भूतबाधा होत नाही, 
अश्ली लोकांची समजूत होती. काही लोक ज्येष्ठ मासातही हा 
उत्सव करीत. [म. लो. उ. ] 


भूतयज्ञ पंचमहायज्ञांपैकी एक. यात प्राणिमात्रासाठी भाताचे 
भूतयज्ञ बलिदान सांगितलेले असते. पाहा - पंचमहायज्ञ. 

रेवत मन्वंतरातील देवगण. यात तेरा देवांचा समा- 
भूतरजस ब्रेल आहे, असे भागवतात म्हटले आहे (८.५-३). 
याशिवाय याचा उल्लेख ब्रह्म पुराण (२-३६-५१,५६) व विष्णू 
पुराण (३-१-२१) यांतही आढळतो. [ पु. इं.; प्रा. च. को.] 


त भुताच्या उद्धारासाठी सांगितलेली किवा गाइ- 
भूतरांसा हेली करुण कथा. गढवालमधला, भुताला शांत 
करण्याचा हा एक विधी आहे. या कामासाठी घड्याल नावाच्या 
माणसाला बोलावतात. ज्या घरातले भूत शांत करायचे, त्या 
घरची नातेवाईक माणसे त्या प्रसंगी एकत्र जमतात, घड्याल 
प्रथम जवांनी भरलेले एक भांडे पुढे ठेवतो आणि भुताच्या 
नावाने दिवा प्रज्वलित करतो. मग तो ढोलके आणि कासाळू या 
वाद्यांच्या साथीवर गीते गाऊन भुताला आवाहन करतो. मग 
ते भूत तिथे जमलेल्या लोकांपैकी विशेषतः एखाद्या नातेवाईका- 
पैकी, कोणाच्या तरी अंगात संचार करते. ती व्यक्ती मग मोठ- 
मोठ्याने रडू लागते. घड्याल त्याला न रडण्याबद्दल बजावतो. 
त्यासंबंधीचे एक गीत असे - 


भूतरांसा 


सागर को पाणी सागर ५ हो समाँद 5 । 
नि रोणु भुला धावडी लगेक 5 । 
केक 5 अब त्‌ जिकडी जलोंदी । 
डुनियां सां कवी भी अस्मर5नी रये।। 
अर्थे - हे भूत झालेल्या माणसा, तू धीर घर. समुद्राप्रमाणे 
आपल्या दुःखाचा आवेग आपल्यातच सामावून घे. जोरजोराने 
रडू नकोस. स्वतःच्या अंतःकरणाला जाळू नकोस. संसारात 
कोणालाही अमर होता येत नाही. 
मग त्या भुताने पछाडळेली व्यक्‍ती आपल्या गतजन्मीच्या 
नातेवाईकांना मिठ्या मारते आणि काही तरी सांगू लागते. भूत 
जोवर शांत होत नाही, तोवर दिवसभर रांसाचा कार्यक्रम 
चालू राहतो. काही काही वेळा अकरा दिवसपर्यंत ते भूत नाचत 
राहते आणि शेवटी आपली इच्छा सांगून व इच्छापूर्ती करून 
घेऊन शांत होते. 
भूत पुरुषाचे असेल, तर त्याला पराक्रमी वीरांच्या आणि 
भूत स्त्रीचे असेल, तर त्याला सती, महाराणी, देवी व अप्सरा 
यांच्या कथा ऐकवल्या जातात. गढवालमध्ये राँसाच्या अशा 
अनेक कथागाथा प्रचलित आहेत. मात्र सांप्रत अ्षा राँसा 
गाणाऱ्या लोकांचा वर्ग हळूहळू ऱ्हास पावत आहे. 
राँंसाचा हा प्रकार बऱ्याच अंशी कोकणातल्या डाक 
नावाच्या प्रकारासारखा आहे. पाहा - डाक. [ श्री. पुरुषोत्तम 
डोभाल - पर्वेतीय संस्कृती, मे १९६२ ] 


व्र भूत या दब्दाचे प्राणी, वस्तू, वस्तुतत्त्व, देव, भक्‍त, 
श्‌तावध्या द्याच, इ. विविध अर्थ आहेत. पृथ्वी, आप, तेज, 
वायू व आकाश ही पाच तत्त्वे पंचमहाभूते म्हणून प्रसिद्ध 
आहेत. छांदोग्य उपनिषदात भूतविद्या हा शब्द ब्रह्मज्ञान या 
अर्थाने वापरलेला आहे. शंकराचार्यांनी भूतविद्येला भूततंत्र 
म्हणजे जीवनशास्त्र असे म्हटले आहे. रंगरामानुजाचार्यांच्या 
मते भूतविद्या म्हणजे वश्यीकरणविद्या होय. मात्र सामान्यपणे 
माणसांना उपद्रव देणाऱ्या भुताखेतांचा बंदोबस्त करण्यासाठी 
जे मंत्रतंत्रादी उपाय वापरले जातात, त्यांचा भूतविद्यत समा- 
वेश होतो. तिला पिज्नाचविद्या असेही म्हणतात. पाहा - पंच- 
महाभूते; पिक्याच. [ सु. वि. को. ] 


भूतशुद्धी ब्रह्मतत्त्वाशी संयोग पावून शरीररूपात परिणत 
% झालेल्या पंचमहाभूतांना मंत्रांनी शुद्ध करणे, याला 
भूतशुद्धी असे म्हणतात. चित्तशुद्धीसाठी करायच्या सर्व कर्मात 
1 तान पहिले आहे. ती न करता जप, पूजा, इ. 

र त्य थै य र 
सवे कृत्ये निरथेक्र होतात, असे वसिष्ठसंहितेत म्हटले 
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भारतीय संस्कृतिकोश 
आहे. पाहा - आसनविधी. [ योगविद्या; कल्याण सावनांक ] 


हिमालयाच्या कुक्लीतील एक स्वतंत्र राष्ट्र. उत्तरेला 
झूतान तिबेट, दक्षिणेला व पूर्वेला भारत आणि पडिचिमेला 
सिक्कीम अशा याच्या चतुःसीमा आहेत. याचे क्षेत्रफळ सुमारे 
१८,००० चौरस मैल आणि लोकसंख्या साडेआठ लाख आहे. 
नेसगिक विभाग - भौगोलिक दृष्ट्या भूतानचे पूर्वे भूतान 
आणि पड्चिम भूतान असे दोन भाग पडतात. या दोन भागांच्या 
मधली हट्ट काळे पर्वत या नावाने प्रसिद्ध असलेल्या पर्वतश्रेणींनी 
बनली आहे. पूर्व भागाला टोंगसाझोंग असे नाव असून, त्यातील 
लोक मुख्यत्वे आसामी आहेत. पदिचिम भागाला पारझोंग 
म्हणतात व त्यात प्रामुख्याने तित्रेटी वंशाचे लोक राहतात” 
हिमाल्याच्या पायथ्याजवळच्या याच्या भागाला दुआर_ 
नाव आहे. यात पाऊस फार पडतो. त्यामुळे इथे दाट डी 
असून, त्यांत हित्न पक्षूंची वस्ती आहे. हा भाग अत्यंत ढ7. 
असून, इथली हवा फार दमट व रोगट आहे. तीन 
याशिवाय भूतानचे उत्तर, मध्य व दक्षिण असेही ब्रील 
स्वाभाविक विभाग मानण्याची पद्धत आहे. उत्तर भूतानर्म 
खोरी समुद्रसपाटीपासून वारा ते अठरा हजार फूट 
आहेत. या भागात हिमाच्छादित पर्वत असून, काही 
थोडे गवत उगवते. त्यामुळे या भागात वस्ती फार थोडी ब्रात 
मध्य भूतान भागाची रुंदी सुमारे चाळीस मैल आहे. वारो 
वर्षाला चाळीस ते साठ इंच पाऊस पडतो. याच भागात १. 
व पुनाखा या नद्यांची खोरी असून, भूतानची दाट लोकव तीर्स 
याच भागात आहे. दक्षिण भूतान या भागाची रंदी उ ह्ये 
मैल आहे. यात हिमालयाच्या पायथ्याच्या टेकड्या येतात जंगले 
पाऊस दोनशे ते तीनशे इंच पडतो. त्यामुळे इथली 
घनदाट आहेत. 
इतिहास - भूतानच्या पूर्वेतहासाविषयी फारता 
मिळत नाही. इ. स. च्या नवव्या शतकात तिबेटी सन हेल्या ह्या. 
मध्ये घुसले, त्याने तिथे लहान लहान राज्ये स्थापून हं स्ती 
भारतीय राजांना हाकलून दिळे आणि भूतानवर आत. थे 
रि >. लामा _, 
स्थापन केली. तिबेटी सत्तेपाठोपाठ तिवेटातील प्ररवर्ड 
आले. इ. स. १५०० च्या सुमारास त्यांनी तिथे वे रती तिर्थ 
मठ उभारले. तिबेटी सेनाधिकार्‍यांनी व ग भोव जीं 
किल्लेही बांधले. या मठांच्या आणि किल्ल्यांच झालीं. 
वस्ती वाढली, तिच्यातून भूतानमधील गावांची कत बागडू कोड 
पुनाखा हे गाव इ. स. १५२७च्या सुमारास वता 
हे इ. स. १५७८ च्या सुमारास अस्तित्वात आले. ढे तिथ्टि 
इथले लोक फार धर्मभोळे असल्यामुळे धर्मगुरू 


ठिकां 
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शी माहिती ? 


खंड सहावा 


सत्ताधीश झाले. सुमारे तीनशे वर्षांपुर्वी शेपटून ला फा नामक 
एका लामाने स्वतःला भूतानचा राजा म्हणवून घ्यायला सुरुवात 
केली. त्याने आपल्याला धर्मराज ही पदवी घेतली. त्या वेळच्या 
भूतानमधे सांप्रत भारतात असलेले दार्जिलिंग आणि जलपेगुडी 
हे परगणे मोडत होते. ला फा याच्या नंतर दूपगाईन शेपटून हा 
गादीवर आला. त्याने युंगपेन म्हणजे दुर्गाधिपती आणि पेन- 
लोप म्हणजे प्रांताधिपती असे दोन नवे अधिकारी नेमले. 
दूपगाईनने राज्यकारभार आणि धर्माधिकार हे दोन्ही आपल्याच 
हातांत ठेवले होते. पण त्याच्या नंतर गादीवर आलेल्या धर्म- 
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राजाने राज्यकारभार पाहण्यासाठी एका दिवाणाची नेमणूक 
केली. त्यालाच पुढे देवराज असे म्हणू लागले. ी 

घर्मराजपदावर आरूढ होणारी व्यक्‍ती एकच असते, अर्श 
भतानी लोकांची समजूत आहे. धर्मराज हा बुद्धाचा पज 
असतो, असे ते मानतात. तो मृत्यू पावला, की तो पुन्हा काही 
ठराविक घराण्यांतच जन्म घेतो, अशीही समजूत आहे. 7 आ 
पुर्वी धर्मराजाची गादी रिकामी झाली, कौ अशा कुटु ठी 
धर्मराजपदेच्छ मुलांना एकत्र बोलावीत. जो मुलगा जुन्या धम 
राजाच्या स्मरणी, पोथ्या इ. वस्तू अचूक 


ओळखील, त्याच्या 
घे मजत त्याची 
रूपाने धर्मराजाने अवतार घेतला, असे स आणि ₹ 
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शेंगसा झॉंग/० 
१ 
१. 


१ र ठ ी 
शोसर्गॉग कारा 


भूतान 


धर्मराजपदावर नेमणूक करीत. इ. स. १८८५ नंतर वृद्धाने 
नवा अवतार धारण करायचा नाही, असे ठरवले आणि तेव्हा- 
पासून धर्मराजाची गादी रिकामी राहिली आहे. 

देवराजाची निवड मात्र पेनलोप आणि युंगपेन यांचे संयुक्‍त 
मंडळ करीत असे. पेनलोप आणि युंगपेन यांची नियुक्‍तीही हेच 
मंडळ करीत असे. पारो आणि टोंगसा येथील पेनलोप हे अधिक 
सामथ्येशाली असल्यामुळे दोन-तीनशे वर्षे तेच आलटून पाल- 
टून देवराज होत असत. 

इ. स. १९०७ मध्ये टोंगसाचे पेनलोप हे ग्यालपो म्हणजे 


* 


किलोमीटर - 


राजे झाले आणि राजेपद त्या घराण्यात वंशपरंपरा सुरू झाले 
सध्याचे राजे जिग्मे दोरजी वांगचुक हे तिसऱ्या पिढीतील राजे 
आहेत. 

पूर्वी भूतानी लोक मधूनमधून जवळच्या भारतीय प्रदेशावर 
हल्ले करून तिथली संपत्ती लुटून नेत असत. इ. स. १७७२ 
मध्ये भूतानी लोकांनी कुचबिहारच्या राजाला पकडून नेले. 
कुचबिहारचे संरक्षण करण्यासाठी इंग्रज लोक कराराने बांधले 
गेले होते. म्हणून इंग्रजी सत्तेचा प्रतिनिधी वॉरन हेस्टिंग्ज याने 
भूतानवर स्वारी केली. त्या वेळी भूतान आणि इंग्रज यांच्यामध्ये 
तह॒ होऊन कुचबिहारची सरहद्द मानण्याचे भूतानी लोकांनी 


भूतान 


मान्य केले. नंतरच्या काळातही भूतानी आणि इंग्रज यांच्या- 
मध्ये तंटे निर्माण झाले. त्यामुळे इ. स. १८६३ नंतर इंग्रजांनी 
भूतानवर पुन्हा एकदा स्वारी केली. त्या वेळी भूतानने शरणा- 
गती पत्करली आणि अठरा दुआर म्हणजे हिमालयाच्या 
पायथ्याशी असलेल्या टेकड्या व बावीस मैल रुंद आणि दोनशे 
पंधरा मैल लांब असा भूपट्टा भारताला दिला. याचा मोबदला 
म्हणून या प्रदेशाच्या उत्पन्नापैकी काही उत्पन्न दर वर्षी भूता- 
नला द्यावे, असे ठरले. यानंतर इ. स. १९१० साली पुन्हा एक तह्‌ 
होऊन त्यात परराष्ट्रीय संवंधांच्या वावतींत भूतानने इंग्रजांचा 
सल्ला मानावा, असे ठरले. या तहान्वये सर्वांत महत्त्वाची 
गोष्ट साधली, ती म्हणजे चीनच्या सार्वभोमत्वापासून भूता- 
नची सुटका झाली. इ. स. १९४९ मध्ये भारताने भूतानशी 
आणखी एक तह करून भूतानला दर साल देण्याची रक्‍कम 
वाढवून ती पाच लाख रुपये करून दिली. सांप्रत भूतानच्या 
संरक्षणाची जबाबदारी भारतावर आहे आणि भूतानचे पर- 
राष्ट्रीय धोरण भारताच्या सल्ल्यानुसार ठरत असते. 

भूतानचे सध्याचे राजे जिग्मे दोरजी वांगचुक व त्यांची 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


दित प्रमाणात लोकशाही आहे. राजाला राज्यकारभारात सल्ला 
देण्यासाठी १३० सभासदांचे एक विधिमंडळ आहे. ही लोक- 
शाही सांप्रतच्या राजेसाहेबांनीच आणली आहे. त्यांनी देशात 
अनेक शाळा काढल्या आणि गुलामगिरीची प्रथा बंद केली. 
त्यामुळे राज्यातले पाच हजार गुलाम स्वतंत्र झाले. राजांनी 
त्यांच्या वसनासाठी त्यांना सरकारी जमीन दिली. कोणाही 
व्यक्तीला भूतानात तीस एकरांपेक्षा जास्त जमीन कायद्यान 
ठेवता येत नाही. देशात उद्योगधंद्यांची भरभराट व्हावी म्हणून 
त्यांनी भारताशी करार केला आहे. त्याअन्वये जलटाका नदीला 
धरण बांधून तिथे विजेची निमिती करण्याच्या उद्योगात 
आहेत. आणखीही काही विकासयोजना भारताच्या मदतीने 
अमलात आणीत आहेत. 

लोक - भोत लोकांच्या हाती इथली सर्व सत्ता आहे. या 
लोकांना भूतिया असेही म्हणतात. भूतान हे नाव भोतान्त 
म्हणजे भोत किवा तिवेटी लोकांचा अंत, यावरून पडले आहे 
असे म्हणतात. ते मंगोलियन वंद्याचे आहेत. त्यांचे तोंड चपट, 
डोळे वारीक, जिवणी रुंद व नाक आखूड असते. स्त्रिया आपले 


भूतानी नतकाचा एक मुखवटा 


राणी यांना आपला देश सुधारावा, अश्ली तळमळ आहे आणि 
त्या दृष्टीने त्यांचे पुष्कळ प्रयत्न चालू आहेत. भूतानमध्ये मर्या- 


भूतानी स्त्री व पुरुष 


केस डोक्यावर आणून त्यांचा अंबाडा बांधतात. कं रोक 
भोवती साखळ्या असलेली चांदीची पट्टी बांधतात 


खंड सहावा 


स्नान क्वचितच करतात. एकदा अंगात चढवलेले कपडे फाटे- 
पर्यंत ते बहुधा काढीत नाहीत. हे लोक तिवेटी भाषेची एक 
बोली बोलतात. त्यांचा धर्मही तिबेटी वोद्ध धर्मच आहे. 

या लोकांनी जरी बौद्ध धर्म स्वीकारला असला, तरी त्यांनी 
आपला मूळ निसर्गधर्म अद्याप पूर्णपणे सोडलेला नाही. सर्व- 
सामान्य भूतिया लोक अनेक भुताखेतांना भजतात आणि त्यांना 
फुले व चिंध्या अपण करतात. 

घरे बांधण्याच्या कलेत हे लोक बरेच पुढारलेले आहेत. 
दगड आणि माती यांच्यापासून ते दोन, तीन आणि प्रसंगी 
चार मजल्यांच्या इमारतीही बांधतात. घरांच्या दोन्ही बाजूंनी 
व्हरांडे असतात. ते कोरीव आणि रंगीत लाकडांनी सजवलेले 
असतात. त्यांची कलाकुसर वाखाणण्यासारखी असते. दिहा 
नावाच्या झाडाच्या सालीपासून कागद बनविण्याची कलाही 
त्यांना अवगत आहे. त्यांना दारूचे फार व्यसन असून, तांदूळ, 
कडधान्ये वगैरेंपासून ते दारू बनवितात. या लोकांना घोडदौड 
फार आवडते. ते घोड्यांच्या शर्यतींतही भाग घेतात. 

पूर्वेकडील आसामी वंशाच्या लोकांचा धर्म बौद्ध असला, 
तरी त्यांच्यावर हिंदू धर्माचा वराच प्रभाव आहे. दक्षिण भागा- 
तील नेपाळी लोक हिंदू आहेत. या लोकांना भूतानी लोक कमी 
प्रतीचे मानतात. नेपाळी लोकांना मध्य भूतानमध्ये जायला 
मनाई आहे. अनेक भूतिया स्त्रीपुरुष भिक्षुणी व लामा बनतात. 
भूतानात शेकडो लामा मठांत राहतात. लामा डाव्या खाद्या- 
वरून एक लोकरीची शाल अंगावर टाकतात. त्यांचा उजवा 
खांदा उघडाच असतो. लामा आणि इतर लोकही ' ओं मणिपझ् 
हुम्‌ ' या मंत्राचा जप करतात. जपमाळांशिवाय या मंत्राचा 


जप करण्याची यंत्रेही असतात. 
घर्माला राजाश्रय आहे. त्यामुळ 


लामा - भूतानमध्ये बौद्ध ध | 
तोच भतानचा राष्ट्रधर्म आहे. भूतानात चार हजारांपेक्षा जास्त 
लामा म्हणजे धर्मगुरू असून, त्यांचा सर्व खर्चे सरकारमाफत 
होतो. इथल्या लामांचे आठ मुख्य सठ आहेत. त्यांच्यासाठी 
देशाच्या उत्पन्नापैकी जवळ जवळ पाव ह्स्सा खर्ची पडतो. या 
सवत पाते करण्याचा अता आहे. धर्मे- 


र भरायच्या नाहीत; असे सर- 
गुरूच्या म्या झालेल्या जागा भरायच्या जड 
धा णा व नवसाला पाव- 


कारचे नवे धोरण आहे. भतेखेते, जादूटो रड आ 

णाऱ्या नचा उपासना असे तिथल्या न 

लोकांच्या धर्माचे स्वरूप आहे. पा 
सर्वसाधारणपणे भू 

पण गेल्या काही वर्षांत भूतानी 

भाषा शिकवणाऱ्या अनेक सरका? 

आहेत. या शाळांत विद्यार्थ्यांची 


लिहिता वाचता येत नाही. 
, हिंदी आणि इंग्रजी या तीन 


ते शाळा भूतानमध्ये निघाल्या 
राहण्याची सोय 


५७३ 


भूतान 


आईबाप विद्यार्थ्यांना शिधा पुरवतात आणि आळीपाळीने स्वयं- 
पाक करून वाढतात. उच्च शिक्षणासाठी भूतानी लोक भारतात 
येतात. 

उद्योगधंदे - शेती आणि पश्नुपालन हे इथल्या लोकांचे प्रमुख 
उद्योगधंदे आहेत. भात हे येथील मुख्य पीक होय. डोंगर- 
उतारावर मुख्यतः इथली शेती होते. लांवून लांवून पाणी आणून 
ते दगडांत बांधून काढलेल्या पाटांतून निरनिराळया शेतांत 
खेळवले जाते. याशिवाय गहू, मका, जव, वेलदोडे, अक्रोड, 
संत्री, भाजीपाला, इ. पिकेही तिथे होतात. बहुधा प्रत्येक कुटुं- 
बाची स्वतःच्या मालकीची जमीन असते. तिच्यात खपून ते पीक 
काढतात. स्वतःचा कपडाही ते स्वःतच विणतात. त्याशिवाय, 
काही लोक लाकडावर कोरीव काम करतात आणि लोखंडाच्या 
तलवारी, खंजीर वगेरे हत्यारेही बनवतात. 

भूतानमधे शहरे नाहीतच आणि खेडीसुद्धा थोडीच आहेत. 
एखाद्या सरदाराने बांधलेला किल्ला (झोंग) आणि त्याच्या 
झोवती पाचदहा घरे, असे तिथल्या गावाचे स्वरूप असते. 
नव्याने तयार झालेली राजधानी थिंवू हीसुद्धा दहा-वीस 
घरांचा समूह आहे. पारो या शीतकालीन राजधानीचे स्वरूपही 
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भूतानी मुले 


एका किल्ल्याभोवतीची चार घरे असेच आहे. भूतानमध्ये 
दुकाने अशी नाहीतच. इथला व्यापार वस्तुविनिमय या रूपात 


भूतान 


चालतो. भूतानची मालवाहतूक खेचरे व याक यांच्या पाठी- 
वरून होते. कारण भूतानमध्ये दळणवळणाचे मागें जवळजवळ 
नाहीतच. भारतातून पारो येथे जाण्यासाठी इ. स. १९६१ पर्यंत 
नीट रस्ताच नव्हता. डोंगरातून वेड्यावाकड्या वाटेने खेचरां- 
वरूनहा प्रवास करावा लागे आणि त्यासाठी पाचसहा दिवस 
तरी लागत. सांप्रत जीपने दहा तासांत हा प्रवास करता येतो. 
चीनने तिवेट गिळंकृत केल्यापासून भूतानचा तिवेटशी असलेला 
व्यापार थांवला आणि त्याला भारताशी व्यापार करण्याची 
गरज उत्पन्न झ्ञाली. भारताने भूतानमधील रस्ते बांधण्यासाठी 
आर्थिक मदत दिली, यंत्रज्ञ पुरवळे आणि आठशे मैल लांबीचे 
नवे रस्तेही बांधून दिले. 
भूतानमधील लोकांची घरे बहुधा तीन मजली असतात. 
खालच्या मजल्यात ते गुरेढोरे बांधतात व धान्य साठवतात. 
दुसऱ्या दोन मजल्यांवर ते राहतात. प्रत्येक घरात एक देवघर 
असते. त्यात अनेक देवदेवतांच्या मूर्ती असतात आणि त्यांच्या 
पुढे मेणवत्त्या जळत असतात. भुताखेतांवर फार विश्‍वास 
असल्यामुळे हे लोक सदेव त्यांना प्रसन्न ठेवण्याचा प्रयत्न 
करतात. सर्वे भूतानमध्ये अनेक ठिकाणी ध्वज फडफडत अस- 
लेळे दिसतात. त्यांवर प्रार्थना लिहिलेल्या असतात. त्यांच्यामुळे 
भुताखेतांचे निवारण होते, अशी त्यांची समजूत आहे. 
विवाहप्रथा - पूर्वी यांच्यांत एका स्त्रीने अनेक पती करा- 
यची चाल होती; पण आता कायद्याने ती बंद करण्यात आली 
आहे. मुले-मुली बहुधा आपला जोडीदार आपणच निवडतात 
आणि आपला लग्न करण्याचा मनोदय आईवडिलांना कळवतात. 
त्यांच्यांत लग्नविधी असा नसतोच. लामाने वधू-वरांना 
आशीर्वाद दिला, की लग्न झाले, असे समजतात. 
विवाहाच्या वेळी वधू निदान सोळा वर्षांची व वर एकवीस 
वर्षांचा असला पाहिजे, असा नियम आहे. प्रथम पत्नी ह्यात 
असताना जर पुरुषाला पुन्हा लग्न करायचे असेल, तर त्यासाठी 
त्याला प्रथम पत्नीची संमती घ्यावी लागते किवा तिची इच्छा 
असल्यास तिला घटस्फोट द्यावा लागतो. पोटगीही द्यावी लागते. 
सांस्कृतिक जीवन - भूतानमधील लोकांचे जीवन कष्टमय 
असले, तरी ते आनंदी असतात. ते चांगळे खातात व चांगले 
कपडे घालतात. बहुतेक कुटुंबांची दोन घरे असतात. हिवाळ्यात 
ते सखल खोऱ्यातील घरात राहतात आणि उन्हाळयात उंच 
डोंगरावरील घरात राहतात. हे लोक बहुधा अनवाणी चालतात. 
र» दर वर्षी थिंबू येथे त्यांच्या नेमबाजीच्या स्पर्धा होतात. 
बेरंगी कपडे घाळून धनुर्धर भूतानी त्यांत भाग घेतात. 
धनुवरांच्या निरनिराळया गटांबरोबर त्यांना उत्तेजन देण्या- 
साठी उंची पोषाख केलेल्या नर्तकी मुली असतात. स्प्धेच्या 


५७४ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वेळी मधूनमधून नर्तक लाळ रंगाच्या किनखापाचा अंगरखा 
घाळून आणि वेगवेगळ्या पशुपक्ष्यांचे मुखवटे चढवून नृत्य 
करतात. नृत्याला ढोळ आणि तुतारी यांची साथ असते. 


क 232 ५०० कस््नन व्रि 


भे 
॥ 
| 
छु 
! 


भूतानी नृत्य 


भूतानमध्ये अनेक मठ आहेत, त्यांपैकी टोंगसा झोंग न क 
फोड़रांग झोंग हे फार मोठे आहेत. मठांची रचना ते. 
लामाच्या ल्हासा येथील पोटाला राजवाड्यासारखी च्च्याती 
त्यांच्या भिती मातीच्या व दगडाच्या असून त्या पांढऱ्या 
रंगवलेल्या असतात. खिडक्यांवर कोरीव काम केलेले व्या 
आणि छपरांना सोन्याचे पाणी दिलेले असते. छपराच्या ती अनक 
वर ड्रॅगनची मुखे असतात. प्रत्येक झोंगमध्ये प्रा्थनेसाठ 
खोल्या असतात. त्यांत भितींवर अनेक चित्रे रंगवले 9, 
आणि त्यांत अनेक देवदेवतांच्या मूर्ती असतात. काही ₹ 
मूर्ती फारच भव्य असतात. 

तक्‍टयांग येथील मठ एका' डोंगरकड्यावर 


> 


ड जागी 


खंड सहावा 


उभारलेला आहे. त्याला घाचे घरटे असे नाव आहे. ज्या एवढ्यावरून तो कड्यपपुत्र अथवा कार्यपकुलातील होता, असे 
भारतीय सावूने भूतानमध्ये प्रथम बौद्ध धर्म आणला, तो 


9 


तक्‍्टश्ांग येथील मठ- भूतान 


उडणार्‍या वाघावर बसून इथे उतरला होता, असे भूतानी 
लोक समजतात. पूर्वी प्रत्येक कुटुंबांतील एक मुल्गा मठाला 
अर्पण करण्याची चाल होती. पण आता ती कायद्याने बंद 
करण्यात आली आहे. टे 

मतिकप्रया - एखाद्याचा मृत्यू झ्ञाला असता लामा ति 
येऊन प्रार्थना म्हणतात. मोठ्या माणसांना जाळतात. प्रेत 
वाहून नेण्याची वेळ ज्योतिषी सांगतो. लहान मुलांची प्रेते 
खोल़ पाण्यात टाकतात किवा उंच डोंगरावर गिघाडांना 
खाण्यासाठी ठेवतात. [ हि. वि. को.; भा. शे. ने. 9 नॅशनल 
जिऑग्रॉफिक, सप्टेंबर १९६१; इं. स्ट. पा. प्रे, जाने. १९६०] 


“ एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या 
शतांश काश्यप मंडलातील एकशे सहावे सूक्त याच्या 
नावावर आहे. परंपरेने याला कश्‍्यपपुत्र असे म्हटले आहे. सदर 
सूक्‍्ताच्या शेवटच्या क्रचेत याचा उल्लेख केला आहे. परंतु 


५७५ 


भूतोद्वांसन 


म्हणता 'येत नाही, असे विद्वानांचे मत आहे. भूतांश काऱ्यपानें 
संततीच्या प्राप्तीसाठी या सूक्ताची रचना केली असे वृहद्धेवतेत 
(८-११-२१). म्हटले आहे. 

अश्विनौची स्तुती हा या सूक्ताचा विषय आहे. हे सूक्त 
गूढ्सूक्त म्हणून प्रसिद्ध आहे. निरक्‍तमते या सूक्तातील सहावी 
क्रचा हा आध्यात्मिक अर्थाचा मंत्र आहे. यातील नमुन्याची 
एक क्रचा (१०.१०६.४ अशी-- 

आपी वो अस्मे पितरेव पुत्रोग्रेवे रचा नृपतीव तुर्‍्ये 

इर्येव पुष्ट्ये किरणेव भुज्ये श्रृष्टीवानेव हुवमा गमिष्टम्‌ ॥ 

अर्थ - पितृसदृश प्रेमवर्षांव करणार्‍या, चंद्रसर्याप्रमाणे 
तेजस्वी, सम्राटाप्रमाणे कायंप्रेरक, धनिकाप्रमाणे पोषक आणि 
प्रकाशाप्रमाणे उपभोग्य अशा अदवींनो, तुम्ही अश्‍वासारख्या 
द्रुत गतीने आमच्याकडे या. 

यात जर्भरी, तुफेरी, फफरी, मदेरु, इ. जे शब्द आले आहेत, 
त्यांचा अर्थ कोण्याही भाष्यकाराला नीट लागलेला नाही. 
[ प्रा. च. को.; क. म. भा.; म. ज्ञा. को.; सी. क्र. ] 


ल (इ. स. च्या १० व्या शतकाचा सुमार) एक शैव 
भातराज आचाय. हा अभिनवगुप्ताचा गुरू होता. अभिनव- 
गुप्त याला शिवाचा अवतार समजत असे. हेतशैवागम, ब्रह्म- 
विद्या, क्रमदर्शन यांचा अभ्यास अभिनवगृप्ताने भूतिराजाजवळ 
केला. याने शिकविलेल्या ब्रह्मविद्येच्या तीन अक्षरी मंत्रात अशी 
शक्‍ती होती, की मृत्यु शय्येवरील माणूसही निरंजनी अवस्था प्राप्त 
करून घेत असे, असे सांगतात. तंत्रालोक, तंत्रसार, मालिनी 
विजयवातिक, महारथ मंजरी, इ. अनेक ग्रंथांत भूतिराजाचा 
सादर उल्लेख आहे. [ अभिनवगुप्त ] 


च काइमीरमधले एक शिवस्थान. याला आता बुथीसेर 
र्‌तधर क्लिवा बूतसेर असे म्हणतात. कारमीरात प्राचीन 
काळापासून भूतेश्‍वर शिवाचे खूपच माहात्म्य होते. राजा शची- 
नराने यवनांचा उपद्रव दुर होण्यासाठी या शिवापुढे घोर 
तपदचर्या केली होती, असे राजतरंगिणीत म्हटले आहे. नीलमत 
पुराणात या शिवाचे वर्णन आहे (५५.१०९०) . धर्मशास्त्राने 
या स्थानाची नंदिक्षेत्रात गणना केली आहे. [ हि. ध. ] 


टू पुजा व अग्निमुख यांतील एक अंग. ज्या ठिकाणी 
भूताह्ठासन वरील कृत्ये करायची असतील, त्या भूमीवरची 
भुतेखेते तिथून पळून जावी, म्हणून त्या जागी पुढील मंत्राने 
मोहर्‍्या फेकतात व तीनदा टाळी वाजवतात-- 


भ्‌तोद्वासन ५७६ भारतीय संस्कृतिकोद 
अपसपंन्तु ते भूता ये भूता भमिसंस्थिता: । वी (१) हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. याची जाती 
ये भूता विघ्नकर्तारस्ते नव्यन्तु शिवाज्ञया ॥। ९. ओडव-ओडव असून, यात मध्यम व निषाद हे स्वर वज्ये 


अर्थ - जी भूत-पिद्याचे या जागी राहून कर्मात विघ्न करतात 
ती सर्वे शिवाच्या आज्ञेने नाश पावोत. [ आचारेंदु ] 


तमिळनाडमधील एक नृत्य. हे नृत्य पुरवी आट्टम्‌ या 
ळर नृत्यासारखेच आहे. पण यात त्यापेक्षा साधेपणा 
असतो. नाचासाठी विविध प्रकारच्या मानवाकृती 
केलेल्या असतात. या आकृती बांवू व कागदाचा लगदा यांच्या 
असतात. त्यांना फुगीर वस्त्रे नेसवितात. या वस्त्रांच्या आत 
नाचणारी मुले उभी राहतात व ढोलाच्या तालावर नाचतात. 
हे नृत्य नेहमी जोडीने करतात. त्यात राजा-राणी, सावकार- 
सावकारीण अशी पात्रे असतात. [ श्री. मोहून खोकर - मार्च 
ऑफ इंडिया, सप्टेंबर १९६२] 


(इ. स. च्या १८ व्या शतकाचा उत्तरार्ध) एक 
भूधरदास जेन भक्‍तकवी. याला भूघरमळ असेही म्हणत. 
हा आग्रा येथील रहिवासी असून, खंडेलवाळ जातीचा होता. 

याने विपुल साहित्य निर्माण केळे आहे. त्यात महाकाव्य 
आहे व स्फुट काव्येही आहेत. पादवंपुराण हे त्याचे महाकाव्य 
होय. ते पार्ह्वेनाथाच्या जीवनावर असून, मध्यकालीन हिंदी 
साहित्यात त्याला बरीच प्रतिष्ठा मिळाली आहे. त्या काव्यात 
सौंदर्य व प्रसाद हे गुण जागोजागी आढळतात. स्फुट काव्यात 
भूधरविलास, पदसंग्रह, जखडी, विनतियां, बारह भावनाए, 
बाईस परिषद आणि स्तोत्रे यांचा समावेश आहे. 

भूधरदासाचे काही ग्रंथ नव्याने मिळाले आहेत. त्यांत 
प्रामुख्याने गजभावना, पंचमेरुपूजा, वज्रनाभी, चक्रवतिकी, 
वेराग्यभावना यांची गणना होते. या कवीच्या अभिव्यक्‍तीत 
स्वाभाविकता आहे. [ हि. नी. वि.; हि. जै. भ. क.; म. ज्ञा. को.] 


भूधर मिश्र (इ. स. चे १९ वे शतक) एक जैन ग्रंथकार व 

कवी. हा आग्ऱ्याच्या जवळ असलेल्या शाहगंज 
गावचा निवासी होता. पूर्ववयात हा ब्राह्मण होता. पुरुषार्थ- 
सिद्धघुपाय या ग्रंथातील अहिंसा तत्त्वाच्या विवेचनाचा याच्या 
मनावर परिणाम झाला आणि याने जैन धर्माचा अंगीकार 
केला. भूधर मिश्राने त्या ग्रंथावर एक टीकाही लिहिली आहे. 
गध नावाचा एक पंडित याचा गुरू होता. त्याच्याजवळच 
् न धर्माचे अध्ययन केले. चर्चासमाघान नावाचा याचा 
एक ग्रंथ प्रसिद्ध आहे. या ग्रंथामुळे याला उत्तम कवी म्हणूनही 
प्रसिद्धी मिळाली होतो. [ म. ज्ञा. को. ] ज्र 


आहेत. वादी - गंधार. संवादी - धैवत. आरोह -सा, रे, ग, प, ध, 
सा. अवरोह - सा, ध, प, ग, रे, सा. गानसमय - रात्रीचा पहिला 
प्रहर. याला उत्तर हिंदुस्थानातील गायक-वादक भूपाली या 
नावाने ओळखतात. [ सु. वि. को.; क. सं. ] 

(२) एक प्राचीन जात. वैश्य पुरुष व क्षत्रिय स्त्री यांच्या 
संकराने उत्पन्न झालेल्या संततीला हे नाव आहे, असे यमाचे 
मत कृत्यकल्पतरूत दिळे आहे. [ हि. ध.] 


कष नवीन वसाहत करण्यासाठी किवा नवीन बर 
श्पराक्षा वांधण्यासाठी जमिनीचे गुणधर्म पाहतात, त्याला 
भूपरीक्षा असे म्हणतात. या परीक्षेत भूमीचे रंग, रूप, वास, 
चव, स्पर्श, आकार, चढउतार, तिथल्या वनस्पती, इ. गोष्टींचा 
समावेश असतो. अथंशास्त्र, अपराजितपृच्छा, मानसार, 
ग्रंथांच्या मते नदीच्या संगमावर नवीन गावाची वसाहत करावी. 
संगम नसल्यास डोंगराच्या पायथ्याला नगर वसवावे. सरह, 
भारतकारांच्या मते नदीकिनाऱ्यावर किवा पर्वताच्या पायथ्या 
राहणार्‍या लोकांचे जीवन अधिक सुखी आणि मंगलमय 
(म. भा. शांति. ८७). शुक्रनीतीमध्ये याच गुणांना 
दिली आहे. परंतु समरांगणसूत्रधार या ग्रंथात हे गुण 241. 1 
करून आणखी असे म्हटले आहे, की जिथे खनिज पदाथ ४ 
लक प्रमाणात मिळतात, ती भूमी उत्तम होय. 
कोणत्या भूमीत कोणत्या लोकांनी घरे बांधावी या 
नेही विपुल माहिती मिळते. युक्तिकल्पतरू व अपराजित पूची 
या ग्रंथांन्वये पांढऱ्या रंगाची, तांबडी, पिवळसर व काळी लि 
अनुक्रमे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य व शूद्र या लोकांच्या गृह". 
साठी योग्य होय. वर्णावरून जसे भूमीचे बरेवाईट लवा जती 
वतात, तसे तिच्या गंघावरूनही ठरवतात. ज्या भूमीचा उपर 
पुर्वेकडे असतो ती भूमी उत्तम. कारण त्यामुळे टी 
कारक अशा प्रकाश, ऊन, इ. गोष्टी भरपूर प्रमाणात मिळण्स 
शक्‍यता असते. अशी 
भुसभुशीत, फार कोरडी, वाळू असलेली किवा क 
भूमी घरासाठी निवडू नये. अद्या प्रकारची भूमी बां. हद 
अयोग्य असते. ती व्याघ्ममुखी म्हणजे पुढे रुंद व कक 
नसावी; तर गोमुखी म्हणजे पुढे अरुंद व मागे सद _. हील 
असाही संकेत आहे. ज्या भूमीच्या परिसरात लहान ही. 
मोठया प्राण्यांवर आक्रमण करायला प्रवृत्त होतात, सयाला 
राजप्रासादाला योग्य असते, असाही संकेत आहे. गवर 
शनिवारवाड्याची वास्तू याच संकेताने प्राप्त झालेल्या 


संबंध" 


1 भूमी 


खंड सहावा 
बांधली आहे, असे म्हणतात. [ प्रा. भा. न. न. जी.; एन्सा. हिं. आ.] 


पहाटेच्या वेळी भूप रागात परमेश्‍वराला आळविण्या- 
भूपाळी साठी म्हटले जाणारे गीत. अशा गीतांतून मुख्यतः 
परमेश्‍वरास विनम्र भावाने जागे करण्याची कल्पना असते. 
यशोदा व कोसल्या या कृष्ण व राम या आपल्या मुलांना 
पहाटेच्या वेळी जागे करताना अशी गीते म्हणत असल्याची 
कल्पना रामदास, होनाजी, इ. कवींनी आपल्या भूपाळ्यांतुन 
व्यक्‍त केली आहे. या गीतांतून ईश्‍वराचे स्तवन व रूपगुणांचे 
वर्णन तर असतेच; शिवाय ' प्रभात समय झाला आहे, तेव्हा 
हे भगवंता, आता जागे होऊन जगाच्या उद्धारास प्रवृत्त व्हा, ' 
असा उद्बोधक विचारही असतो. भूपाळीचा एक नमुना असा-- 
ऊठ गोपालजी जाई धेनूकडे । पाहतो सोंगडे वाट तुझी ॥घृ.॥ 
लोपली हे निश्ली मंद झाला शशी । मु नि-जन मानसों तुज ध्याती ॥। 
भानु-उदयाचळीं तेज पुंजाळलें । फुललों कमळें ऊदकों हों ॥ 
घेनु-वत्सें तुला पाहती माधवा । ऊठ गा यादवा उश्लीर झाला ॥ 
ऊठ पुरुषोत्तमा वाट पाहे रमा । दावी मुख-चंद्रमा सकळिकां ।॥। 
कनक-पात्रांतरीं दोय-रत्ने बरी । ओवाळिते सुंदरी तुजलागी ।। 
प्राचीन मराठीच्या गीतभांडारात भूपाळी वाऊमयाला एक 
महत्त्वाचे स्थान आहे. [ सार्थ तुकारामगाथा २; नवनीत] 


एक काम्य व्रत. हे संवत्सर न्रत आहे. या व्रतात 
भूभाजनत्रत व्रतधारी व्यक्‍तीने प्रथम पितरांना अन्न अर्पण 
करून, मग ते भूमीवर वाढून घेऊन खायचे असते. ब्रतावधी एक 


वर्ष. फल- राज्यप्राप्ती. [ हि. ध.] 


,-._ वबघेल्खंडातल्या नागौद संस्थानातील एक 
भूमरा-सांदूर ह्लिवमंदिर. श्री. राखालदास बानर्जी यांनी 
या मंदिराचा शोध लावला. त्यांच्या मते हे मंदिर इ. स. 
च्या ५ व्या शतकातले आहे. परंतु ते भारशिव वंद्यातील 
राजाने निर्माण केलेले असून, इ. स. १५०-२०० या काळातले 
आहे, असे श्री. जायस्वालांचे मत आहे. भूमरा हे स्थान भरहृत- 
पासून वीस मैल अंतरावर असून, तिथून सुमारे दीड मैल 
अंतरावर मज्ञगवा नामक गावाजवळ हे शिवमंदिर आहे. त्यात 
एक चतुर्मुख शिवलिंग स्थापन केलेले होते. पण सांप्रत तिथे 
एकमुख लिंगच आहे. स्थानिक लोक त्याला भाकुल देव म्हण- 
तात. भारकुल देव म्हणजे भारशिवांचा देव असे त्याचे मूळचे 
नाव असावे. 

या मंदिरात अनेक ताडवृक्ष कोरलेले असून, काही स्तंभच 
पुर्णपणे ताड वृक्षासारखे बनवले आहेत. ताड वृक्ष हे नागांचे 


भा. सं. को. ...३७ 


५७७ 


भूमविद्या 


राजचिन्ह होय. इथे ज्या मानवमूर्ती कोरलेल्या आहेत, त्या 
अत्यंत सुंदर व आदर्शभूत वाटतात. त्यांचे मथुरेतील मतांशी 
बरेच साम्य आहे. ही मूतिकला भरहृतच्या कलेतूनच उगम 
पावली आहे. [ अं. यु. भा. ] 


भसाविद्या उपनिषदांतील एक विद्या. भूम म्हणजे ब्रह्म होय. 
० ते ब्रह्म जागण्याची जी विद्या, तिला भमविद्या 
म्हणावे. ही विद्या नारदाला सनत्क्रुमारांकडून प्राप्त १ झाली. 
सत्ता, चैतन्य व सुख असे ब्रह्माचे तीन स्वभाव आहेत. यांतील 
सुख हे प्रत्येक माणसाला हवे असते. मानवाच्या सर्व घडपडींचा 
प्रधान हेतु सुखप्रास्ती व्हावी हा असतो. पण वहुतेकांना खर्‍या 
सुखाची कल्पनाच नसते. सुख, सुख म्हणून ते अल्प व क्षण- 
भंगुर अशा वस्तूंच्या मागे धावत असतात. जे जे म्हणून अल्प 
व नाशवंत पदार्थ आहेत, ते ते कोणत्या ना कोणत्यातरी रूपात 
दुःखमयच असतात. म्हणून छांदोग्य उपनिषदात सुखाची व्याख्या 
करताना स्पष्ट सांगितले आहे, ते असे (७.२३-.१)- 
यो वे भूमा तत्सुखं नाल्पे सुखमस्ति 
भूमेव सुखं भूमा त्वेव विजिज्ञासितव्य: । 
अर्थ - जो भूमा म्हणजे सर्वांत मोठा म्हणजेच ब्रह्म ते सुख 
होय. अल्प वस्तुच्या ठिकाणी सुख नाही. भूमा हेच सुख होय. 
(म्हणून) भूमाच जाणून घेण्याची इच्छा करावी. 
हाच सिद्धान्त दुसऱ्या एका पद्धतीने पुढच्या वचनात सांगि- 
तला आहे (छांदोग्य. ७-२४-१)- 
यत्र नान्यत्पश्‍्यति नान्यच्छृणो ति नान्यद्विजानाति स भमा । 
अथ खयत्रान्यत्पत्यत्यन्यच्छणोत्यन्यद्रिजानाति तदल्पम । 
यो वे भूमा तदमृतमथ यदल्पं तन्मत्यंम्‌ ।। ब, 
अर्थ -ज्या अवस्थेत एक दुसर्‍याला पाहू शकत नाही, दुस- 
ऱ्यांचे ऐकू शकत नाही, दुसर्‍याला जाणू शकत नाही (म्हणजेच 
दुसरा नावाची जिथे वस्तुच शिल्लक उरत नाही, अशी अह्वेता- 
वस्था) हेच भूम होय. जिथे एक दुसर्‍याला पाहतो, ऐकतो व 
जाणू शकतो, त्याला अल्प म्हणावे. जे भूम ते अमर व जे अल्प 
ते मर्त्ये होय. 
जगात खाणारे, पिणारे, पाहणारे, ऐकणारे असे पुष्कळ लोक 
आहेत. परंतु त्यांची तृप्ती कधीच होत नाही. याचे कारण 
म्हणजे जगातल्या यच्चयावत वस्तू परिमित आहेत, अल्प आहेत. 
परब्रह्म तेवढे महान असून ते असीम आहे. त्याच्याशी तादात्म्य 
झाल्यावर दुसर्‍या कोणत्याही वस्तूची इच्छाच होत नाही. 
असत्‌ पदार्थांची उपेक्षा करावी. निर्गुण ब्रह्माच्या ध्यानात 
चित्तेकाग्ऱ्य झाल्यावर त्यात ब्रह्मविद्या स्थिर होते व सच्चिदानंद 
हे ब्रह्माचे तीन्ही स्वभाव अखंड एकरूपाने भासतात. योगाने 


भूमविद्या 


आणि ज्ञानाने उपाधींचा परिहार झाल्यांवंर स्वयंप्रकाश व निरु- 
पाधिक असे ब्रह्मतत्त्व साक्षात अनुभवाला येते. मग त्रिपुटीचा 
अभाव होतो. यालाच भूमानंद म्हणतात. 

ही भूमविद्या ज्याला ज्ञात होते, त्याला व्याधी, मृत्यू, इ. 
कशाचेच भय नसते. [ वत्तीस विद्या; कल्याण- साधनांक ] 


-.  ' एक जेन स्थान. हे ठिकाण उ. प्रदेशातील मेनपुरी 
भासग्राम जिल्ह्यात आहे. याला भीमग्राम व भोगग्राम 
अशीही नावे होती. महाभारतकाली हे गाव प्रसिद्ध होते. महा- 
भारतात वणिलेली काम्यक व भोगवन ही वने याच्या जवळच 
होती, असे म्हणतात. जनश्रुती अशी आहे, की हे द्रोपदीचे भोग- 
वन असुन, द्रुपदाने इथे तिच्यासाठी एक दुर्गे निर्माण केला होता. 
इथे त्या दुर्गाचेच अवदोष आहेत, असे म्हणतात. 

हे जेन धर्माचे एक प्रसिद्ध केन्द्र असून, इथे मध्ययुगात जेन 
सिद्धान्तांचे नियमित रूपानें अध्ययन-अध्यापन होत असे. इथे 
जेन विद्वान आणि कवी यांची परंपरा चालत आलेली होती. 

आणखी एक आख्यायिका आहे, ती अशी - ज्या वेळी महं- 
मद घोरीचे आक्रमण या गावी झाले, तेव्हा गावातले सगळे 
वीर पुरुष त्याच्याशी लढताना कामी आले आणि गावातल्या 
सर्व स्त्रियांनी जोहार केला. त्याचा परिणाम असा झाला, की 
प्रस्तुत गाव उद्‌ध्वस्त झाले. पुढे काही कालाने मोगल बादशाहाने 
हे गाव पुन्हा वसवले. इथे त्यांचा मुख्य न्यायाधीशा (काजी 
उल्कुजात) राहत असे. 

या गावात दोन जिनमंदिरे आहेत. पहिले गावाच्या उत्तर 
भागांत एका उंच टेकडीवर आहे व दुसरे गावात आहे. दोन्ही 
मंदिरांत अनेक जिनमूर्ती आहेत. कित्येक मूर्तींच्या आसनावर 
प्रदीधे शिलालेखही आहेत. [ भा. सं. जे. यो. ] 


नर एक आदिवासी जमात. या लोकांची वस्ती प्राधा- 
भ्रामज त्याने बिहार प्रदेशाच्या सिंगभूम व मानभूम या 
जिल्ह्यांत आणि पड्चिम बंगालमध्ये आढळते. वंशक्ास्त्रज्ञांच्या 
मते हे लोक मुंड वंशातळे आहेत. छोटा नांगपूरकडील भूमिज 
आपणाला मुंड लोकांपेक्षा वेगळे समजत नाहीत. त्यांचे रोटी- 
बेटी व्यवहारही होतात. काही भूमिज स्वतःला राजपुत म्हण- 
हून घेतात. पण कुलीन राजपूत मात्र यांना राजपूत मानीत 
नाहीत. ज्या प्रदेशात राहतात, त्याच प्रदेशाची भाषा ते बोल- 
तात. मूळची त्यांची मुंडारी भाषा ते आता विसरले आहेत. 


हे लोक बुटके असतात; पण त्यांचा बांधा पुष्ट व पिळदार 


रन यांच्यातील काही लोक वर्णाने काळे, तर काही उजळ 
*यांची चेहरेपट्टी छोटा नागपूरमधील मुंडांसारखी असते. 


ष्ट 


भारतौय संस्कृतिकोद 


भूमिज लोकांमध्ये अनेक पोटजाती आहेत. भूमिजांची आड- 
नावे ते जिथून आले त्या ठिकाणांवरून पडली आहेत. त्यांच्या 
कुलांची विभागणी देवकांवरून झालेली आहे. मुंड कुलांच्या 
विभागणीशी यांचे बरेच साम्य आहे. 

विवाहप्रथा - यांच्यांत समान देवकांत विवाह होत नाहीत. 
प्रौढ विवाहाची चाळ आहे; पण काही सधन लोक मुलींची वः 
बालवयातच करतात. एखादी मुल्गी कुमारी दशेत गरोदर 
राहिल्यास तिच्या प्रियकरावरोबर तिचे लग्न लावून देतात 
मुलीचे देज घेण्याची पद्धत आहे. देजाची रक्‍कम तीन शपया” 
पासून बारा रुपयापर्यंत असते. विवाहसमारंभ मुख्यत: वधूच्या र 
घरी होतो. मांडवाच्या मध्यभागी मोह आणि सिद्ध या झाडांच्या वि 

डहाळ्या रोवलेल्या असतात. त्यांना शिपली व हळकुंडे १, 

तात. बोहल्याच्या चार बाजूंना चार कलश ठेवतात. त्याना र 
गुंडाळून त्यात थोडेथोडे धान्य घालतात. वर पणत्या ० ह; 
वघूला वराच्या जवळ बसविताना वधूकडील स्त्रिया तिला _ 
वून धरतात. अहेर मिळाला, की मग त्या वधूला सोड मंत्र 
लग्नात पौरोहित्याचे काम बंगाली ब्राह्मण करतो. पुरो वणत्या 
म्हटल्यावर कल्शांवरील़ पणत्या पेटवितात.मग वधूत्या _ 
विझवून टाकते. हा प्रकार तीन, पाच किवा सात वेळा वा 
नंतर वधूला वराच्या हवाली करतात. विवाहातला कक 
विधी म्हणजे सिंदूरदान होय. त्यात वर वधूच्या क मार्ट 
शेंदूर लावतो. मग नवरा-नवरीच्या उत्तरीय वस्त्रांना गाट ७ 
तात. ही गाठ तीन, पाच क्रिवा सात दिवसांनी सोडतात 
म्यानच्या काळात वधू-वर एकमेकांना हळद लावतात 
झाल्यावर विवाहविधी पुरा होतो. क्या दिरॉ 

यांच्यांत विधवाविवाह रूढ आहे. विधवेला था ति 
बरोबर किवा चुलत दिराबरोबर लग्न करता येते. गज्या 
जर नवऱ्याच्या कुटुंबाबाहेर विवाह केला, तर तिला न. तुवा 
उत्पन्नातला वाटा मिळत नाही. पूर्वाश्रमीच्या मुलांवर अपत्यांची 
अधिकार राहत नाही. विधवाविवाहानंतर झालेल्या र हवर 
विवाह होणे कठीण पडते. मग अशा संतर्त 
जमातच बनते. कठीण अर्सते. 

भूमिज लोकांत घटस्फोट मिळविणे फार ती. यी 
स्त्रीचा गुन्हा उघडकीला आला, तरच घटस्फोट टी करडू 
वेळी तिचा नवरा तिच्या हातातील लोखंडाची 
घेतो, स्वतः क्षौर करतो आणि इष्टमित्रांना 

यांच्यांत मालमत्तेची विभागणी करताना दुतिक 
थोडा अधिक वाटा देतात. एखादा माणूस नि 
तर त्याची पत्नी संपत्तीची वारस बनते. जिक दर्व 

देवधमं - भूमिज लोकांचा धर्म त्यांच्या ताम 


ल 


भोजन 
र्म 


खंड सहावा 


आणि प्रादेशिक विभागावर अवलंवून असतो. धनिक लोक 
आपल्या धर्मकृत्यासाठी ब्राह्मण पुरोहिताला बोलावतात. बहु- 
संख्य भूमिज सूर्याला भजतात. त्याला ते सिनबोंगा क्रिवा धर्म 
म्हणतात. याशिवाय यांचे अनेक देव आहेत. जहिर बुरू, कारा- 
काता, बाघूत किवा बाघ-भूत अशी त्यांची नावे आहेत. जहिर 
बुरू हा गावच्या पवित्र वनात असतो. फाल्गुन आणि वेश्ांख या 
महिन्यांत त्याची पुजा करतात. याला कोंबडी, बकरी, भात 
आणि तुप यांचा नेवेद्य दाखवितात. हा त्यांचा रागीट देव 
आहे. बाघ-भूत ही हित्त प्राण्यांपासून रक्षण करणारी देवता 
आहे. करम हा भूमिजांचा एक लोकप्रिय सण आहे. ( करम- 


पुजा, करमा नृत्य पाहा) 
भूमिजांचे पुरोहित लाया नावाचे असतात. शिवाय ते ब्राह्म- 


णांनाही पौरोहित्यासाठी बोलावतात. जो ब्राह्मण धनिक भूमि- 


जाचा पुरोहित अंसतो, त्याचा सामाजिक दर्जा मोठा समजतात. 
सामान्य भूमिजांचे पौरोहित्य करणार्‍या ब्राह्मणांना मात्र विशेष 
असा मान नसतो. कुलीन ब्राह्मण हे श्रीमंत भूमिजांचे व पतित 
ब्राह्मण इतरांचे पौरोहित्य करतात. 

मतिकप्रथा- हे लोक मृतांना जाळतात. जाळताना मृताचे 
तोंड दक्षिणेकडे करतात. मयताचा मुलगा चितेला अग्नी देतो. 
तो नसल्यास जवळचे नातेवाईक चितेला अग्नी देतात. प्रेता- 
बरोबर गेलेले सर्वे लोक घरी आले, की मयताची पत्नी, मुलगी 
किंवा अन्य नातेवाईक स्न्नी पाण्याने भरलेले भांडे घेऊन स्मशा- 
नात जाते. चिता पूर्ण जळेपर्यंत ती तिथे थांबते; नंतर चिते- 
वर पाणी टाकून अस्थी गोळा करते. त्या घरी आणून त्यांतील 
काही अस्थी तुळशीवृंदावनापाशी पुरतांत. बाकीची हाडे घरा- 
ण्याच्या स्मशानात नेऊन मडक्यात घालून पुरतात. हे मडके तीन 
दगडांवर ठेवलेले असते. मडके पुरलेल्या ठिकाणी सपाट दगड 
ठेवतात आणि मृताला शांती मिळावी, म्हणून त्या दगडावर एक 
कोंबडा बळी देतात. यापूर्वी स्मशानात अनेकांची हाडे पुरलेली 
असतात. त्या सर्वांना उद्देशून असे सांगतात, की “ तुमच्यामध्ये 
आणखी एकाची भर पडली आहे. तेव्हा तुम्ही न भांडता गुण्या- 
गोविदाने राहा. ' [ इं. स्ट. पा. प्रे. एप्रिल १९६०]. 


गणितशास्त्राची एक शाखा. बिंदू, रेषा, कोन, 
भूमिती एखाद्या आकृतीच्या किवा वस्तुच्या बाजू, बाजूंचे 
क्षेत्रफळ, वस्तुचे घनफळ इत्यादींच्या संबंधांविषयी नियम सिद्ध 
करणे, हा या शास्त्राचा उद्देश होय. भारतात या शाखेचा 
विकास यज्ञसंस्थेच्या अनुषंगाने झालेला असून, शुल्बसूत्रांमध्य 
यज्ञीय भूमितीची पुष्कळ माहिती दिलेली आहे. यज्ञसंस्थेत यज्ञ 
कुंडांना जे आकार द्यायचे, ते प्रमाणशीर असत. त्याकरिता 


५७९ भमिती 


अध्वर्यूला क्तव्यभूमिती अभ्यासावी लागे व तिचा उपयोग करून 
वक्रपक्षश्येनचितीसारख्या अवघड चिती उभाराव्या लागत. त्या- 
साठी तत्पुर्वी त्रिकोणी, चौकोनी प्रमाणबद्ध विटा तयार कराव्या 
लागत. त्यानंतर यज्ञभूमीवर दोरीने चितीचा आकार सूत्रांनुसार 
काढून, त्यावर विटांचे प्रस्तर सश्ास्त्र बसवावे लागत. त्या- 
साठीच शुल्बसूद्रे निर्माण झाली. 

हल्ली इंच हे लांबी मापण्याचे ल्हान परिमाण आहे, त्याप्रमाणे 
शुल्बात अंगुल हे परिमाण आहे. अंगुलापेक्षा लहान द्श्य 
परिमाण तिल किवा अणू हे होय. प्रादेश, पद, युग, जान, 
बाहू, प्रक्रम, इ. मापे अंगुल व पुरुष (3: १२० अंगुले) यांच्या 
मधली आहेत. 

दिशासाधन, समभुज चौकोन व दीर्घ चौकोन काढणे 
याच्या रीती शुल्बसुत्रांत दिल्या आहेत. एका रेषेवर दुसरी 
लंबरेषा काढली, की चौकोन तयार करता येतो. चौकोनाचा 
कर्ण व बाजू यांचे प्रमाणही दिलेले आहे. दोन चोौकोनांच्या 
क्षेत्रफळांच्या बेरजेच्या किवा वजाबाकीच्या क्षेत्रफळाचा चौकोन 
करणे, चौकोनाचा दीर्घचौकोन, त्रिकोण, ह्वि-त्रिकोण, वर्तुळ 
बनवणे, वर्तुळाचा चौकोन करणे, इ. कतंव्यभूमितीतले सिन्द्वात 
वेदी तयार करण्यासाठी लागतात, ते या शुल्बसूत्रांत सापडतात. 
त्यानंतर वेदी कशा रचाव्या तेही सांगितले आहे. 

आहवनीय व गाहूंपत्य अग्नींपासून दक्षिणाग्नीची जागा 
निश्‍चित करताना अनुमानावर भागत नसे, तर त्याला गणिताचे 
ठोकताळे लागत आणि ते २-३ प्रकारांनी सांगितले आहेत. 

काटकोन त्रिकोणाच्या कर्णावरील चोौरसाचे क्षेत्रफळ त्याच 
त्रिकोणाच्या इतर दोन बाजूंवरील चौरसाच्या क्षेत्रफळांच्या 
बेरजेबरोबर असते, हा सिन्द्वात पायथागोरस याच्या नावाने 
प्रसिद्ध आहे. पण वास्तविक तो सिन्द्वात शुल्वसूत्रांत व शतपथ 
ब्राह्मणात वापरलेला आहे. वर्ग, आयत इत्यादींचे नियम तेत्ति. 
संहिता, ब्राह्मणे, इ. प्राचीन ग्रंथांतही आढळतात. हे सर्वे ग्रंथ 
पायथॉगोरसच्या पूर्वी रचलेले आहेत. 

सूत्रकालानंतरच्या प्राचीन पंडितांत आर्यभट्ट, ब्रह्मगुप्त व 
भास्कराचार्य हे ज्योतिविद व गणिती विशेष प्रसिद्ध आहेत. 
आर्यभट्ट इ. स. च्या ५ व्या शतकात होऊत गेला. त्याच्या 
दशगीतिकपाद नामक ग्रंथातील गणितपादात अंकगणित, बीज- 
गणित, भूमिती व त्रिकोणमिती हे विषय आहेत. त्रिभुज, वृत्त, 
इत्यादिकांची क्षेत्रफळे, तसेच घन व गोल यांची घनफळे हे 
भूमितीचे विषयही त्यात आले आहेत. वृत्ताचा व्यास व परिधी 
यांचे गुणोत्तर आयंभट्टाने १:३-१४१६ इतके सूक्ष्म दिलेले आहे. 

आयंभट्टाने ज्यासरणी, वृत्त, त्रिकोण व चौकोन बनवण्याच्या 
रीती, समतलाची परीक्षा, झंकू व छाया, त्रिकोणाच्या बाजूंचे 


भूमिती 


वर्ग, वृत्तखंड, इ. विविध विषयांचे विवेचन आपल्या ग्रंथात 
केलेले आहे. ब्रह्मगुप्ताच्या ब्राह्मस्फुटसिन्द्वात नामक ग्रंथातील 
एका अध्यायात त्रिकोणमितीची माहिती आहे. सूर्यसिन्द्वाता- 
मध्ये त्रिकोणमितीचा विकास ज्ञालेला होता आणि ज्या भोमि- 
तिक प्रमेयावर त्रिकोणमिती आधारलेली होती, ते प्रमेय युरोपा- 
तील तत्कालीन शास्त्रज्ञांना अज्ञात होते. त्या ग्रंथात क्षेत्रव्यव- 
- हार, वृत्तक्षेत्र, इ. विषयांचे विवेचन केलेले आहे. 

भास्कराचार्याच्या लीलावती नामक ग्रंथात भूमितीमधील 
क्षेत्रव्यवहार, खातव्यवहार, चितिव्यवहार, क्रकचव्यवहार, 
राशिव्यवहार व छायाव्यवहार यांची माहिती आहे. क्षेत्रव्यव- 
हारात काटकोनत्रिकोणाच्या कोणत्याही दोन वाजू दिल्या 
असता तिसरी वाजू काढण्याची रीत दिली आहे. त्याचप्रमाणे 
त्रिकोणाच्या बाजू दिल्या असता लंव, आबाघा व क्षेत्रफळ कसे 
काढावे, हे सांगितले आहे. वृत्तस्थ चतुरस्राचे क्षेत्रफळ काढून 
त्याच्या व त्रिकोणाच्या क्षेत्रफळाच्या सूत्रामधील साम्य दर्शविले 
आहे. वर्तुळाचा व्यास व क्षेत्रफळ यांमधील परस्पर संबंध सांगून 
गोल पदार्थांचे घनफळ काढण्याची रीत दिली आहे. वर्तुळात 
काढलेल्या कोणत्याही समभुजाकुृतीच्या भुजांची लांबी 
काढण्याची रीतही दिली आहे. पुढच्या भागात खळग्याचे 
घनफळ, धान्याच्या राशीच्या उंचीचे व परिषीचे गुणोत्तर, 
वगैरे विषय आहेत. 

भास्कराचार्यांनंतर मात्र भारतात या शास्त्राचा विकास 
खुंटला. [म. ज्ञा. को.; वे. वि. भा. प.; प्रा. भा. सा. सां. भ्‌. ] 


र एक महादान. हे निवतंनमात्र असावे, असे सांगि- 
भामदान तले आहे. दहा हात लांबीच्या काठीने ज्याची 
परिमिती किवा' परीघ ३० काठ्या होईल, एवढया क्षेत्राला 
निवतेन असे म्हटले आहे. एवढ्या भूमीचे दान संकल्पपूर्वक 
सत्पात्र ब्राह्मणाला करावे, असे दानचंद्रिकेत सांगितले आहे. 
या दानाचा मंत्र असा - 
सर्वेषामाश्रये देवि वराहेण समुद्धृता । 
अनन्तसस्यफलदा अतः ज्षान्ति प्रयच्छ मे 11 
यस्यां रोहन्ति बोजानि काले चेव महोतले । 
त्वत्भसादा'च्च सफा मस सन्तु मनोरथा: 1। 
अर्थ - हे भूमिदेवी, तू वराहाने समुद्धृत, सर्वांना आश्रयभूत 
व विपुऴ धान्यफल देणारी आहेस. म्हणून मला शांती दे. तुझ्या 
पृष्ठभागावर योग्य काली बीजे अंकुरित होतात. तुझ्या प्रसादा- 
मुळे माझे मनोरथ सफळ होवोत. 
मध्ययुगात ब्राह्मणांना जी दाने दिली जात, त्यांत भमि- 
दानाळा विज्षेष महत्त्व होते. सातवाहूनांपासून यादवांपर्यंतचे 


प८० 


ज्ञा संस्कृतिको 


शेकडो शिलालेख व ताम्रपट मिळाले असून, त्यांत त्या राजांनी 
केलेल्या भूमिदानाचे उल्लेख आहेत. भूमी ही स्थावर संपत्ती 
असते. ती एकदा एखाद्याला मिळाली म्हणजे पुत्र-पौत्र परंपरेने 
त्याच्या वंशात चालते. दान करणारा राजा निवतंला किवा! 
पदच्युत झाला, तरी दानाची भूमी ज्याची त्याच्याकडेच राहत. 
ही दाने मुख्यत्वे ग्रहण, संक्रांती, इ. पर्वप्रसंगी करीत. मत्स्य 
पुराणात भूमीवरोबर पाच नांगरही द्यावे, असे सांगितले असुन, 
अश्या दानाला पंचलांगलक असे म्हटले आहे. 

सांप्रतच्या काळात आचार्य विनोबा भावे यांनी ज्याच्या 
जवळ भूमी आहे, त्याने तिच्यातळा काही भाग भूमिहीनांना 
द्यावा, अशा प्रकारत्रे आंदोळन प्रचलित केले असून, त्याला 
सर्वोदयाचा एक भाग मानले आहे. त्यांच्या प्रभावाने भारता 
तल्या भूमिहीनांना सांप्रत लाखो एकर भूमी मिळाली असून 
या चळवळीचे लोण भारताच्या सर्वे राज्यांत पोचळेले आहे. 
पाहा - सर्वोदय. [ दानचंद्रिका; क्र. ब्र. स. ] 


त बोधिसत्त्वाळा वृद्धत्व आणि सर्वेज्ञता मा 
शामदवता होण्यापूर्वी अनेक आध्यात्मिक मंडलांतून 
करावा लागतो. या मंडलांना भूमी असे म्हणतात. मुळात 
भूमींची संख्या दहा होती; परंतु वज््रयांन पंथाने यात 
घाळून वारा भूमी व त्यांच्या वारा भूमिदेवता निर्माण मा केत 
आणि त्यांना मूतिरूप देऊन त्यांची पूजा-अर्चा सुरू केली. ह 
देवता द्विभुज असून, त्यांच्या उजव्या हातात वज्र आणि 
हातात स्वतःचे चिन्ह असते. [इं. वु. इ. ] 

द्वि हीर्य 
च भूमीची अधिष्ठात्री देवता. ही विष्णूची व 
भूमिदेवी दली होय. हिची द्विभुज मूर्ती आढळते. असती 
एका हातात कमल असते आणि दुसरा हात सोकेळा लॉंबव 
हिचा केशसंभार मोकळा असून, तो तिच्या पायांपर्यंत त्री 
असतो. बहुधा ही कमळावर उभी असलेली बोलातिवा ष््वी 
म्हणजे सहनशीलतेची मूर्तीच होय, अशी समजूत रमेरवर् 
एकदा कश्िवाने यमाचा वध केला, तेव्हाच फक्त तिने र अर्सर्ड 
कडे गाऱ्हाणे नेळे, की आता मला माणसांचा ग्रा 
होईल. पाहा - पृथ्वी; पृथ्वीपूजा. [ सा. इं. गॉ. ] 


घ्य प्रदेश [तील मंड 
म प्रदेशा आ 


बैगा लोकांचा' एक पोटभेद. 
लोकांचा एक पे ची वस्ती | 


भामया छल्ह्यात व रेवा प्रदेशात या लोकां आले 
हे लोक या प्रदेशात फार प्राचीन काळापासून राहत 


प्राचीन काळी इथली सर्वे जमीन त्यांच्या मालकीर्च अहि 


त्यामुळे त्यांना भूमिया म्हणजे भूमिपुत्र असे नाव 


खंड सहावा 


भूमिया लोक मध्यम उंचीचे, वळकट, काटक आणि सहन- 
शील आहेत. दुर्गम अश्या डोंगराळ प्रदेशातून डोक्यावर ओझे 
घेऊन ते कितीतरी मैल न थांबता जलद चालत!त. हे लोक 
गोंडवनी किवा मंडलाहा नामक हिंदीची एक बोली बोलतात. 

यांची घरे म्हणजे दोन ते पाच झोपड्यांचा समूह असतो. 
कारण लग्न झालेले मुलगे व क्वचित जावई यांच्याही वेगळया 
झोपड्या मुख्य़ घराशेजारी असतात. एका चौकोनी अंगणाच्या 
भोवती तीन बाजूंना या झोपड्या बांधलेल्या असतात. अंग- 
णाची चौथी बाजू कुंपण घालून व दार ठेवून वंदिस्त केलेली 
असते. मुख्य घर साधारणपणे अकरा हात लांब व आठ हात 
रुंद असते. हे घर एखाद्या झऱर्‍याच्या जवळपास असते. 

घर बांधण्यासाठी जागा पसंत केल्यावर कुटुंबप्रमुख तिच्या 
चारही कोपर्‍यांवर तीन तीन दगडांची उतरंड रचतो. दुसर्‍या 
दिवशी ती न विस्कटता तशीच राहिली, तर ती जागा घर 
बांधायला अनुकूल आहे, असे समजतात. 

घर बांधताना चार कोपर्‍्यांवर चार खांब उभारल्यावर 
त्यांच्या भोवती थोडी दारू ओततात. बांबूच्या व खैराच्या 
कापट्या, बांबूच्या तट्ट्या, माती, गवत, इ. सामानाने झोपड्या 
उभारतात. झोपडीच्या पुढे पडवी असते. झोपडीला खिडक्या 
नसतात. घराच्या दर्शनी भितीवर स्त्रिया काही आकृती काढ- 
तात. घरात राहायला जाण्यापूर्वी हे लोक आपले घर नारायण- 
देवाला अर्पण करतात. त्यासाठी घराच्या उंबऱर्‍्याची थोडी जागा 
सारवतात. त्याच्यावर थोडे कोदो नावाचे धान्य टाकतात. 
कोंबडीच्या एका पिल्लाला ते धान्य खायला देतात व त्याला 
सोडून देतात. पुढे एका वर्षाने त्याला मारतात. उंबर्‍्यावर थोडी 
दारू शिपडतात आणि नारायणदेवाची प्रार्थना करतात. त्या 
दिवसापासून नारायणदेव त्या घरात वास्तव्य करतो, अशी 
समजूत आहे. यांची घरे नीटनेटकी व स्वच्छ असतात. अग- 
णाच्या एका बाजूला गोठा असतो. 

भूमियांची एक ज्ञोपडी म्हणजे बहुधा एकच खोली असते. 
त्यात एका बाजूला धान्याची कोठी असते. घरात गाडगीमडकी, 
काही पितळेची भांडी, पाणी भरण्यासाठी भोपळे, कुर्‍हाड, 
फाळ व इतर काही हत्यारे, इरले, इ. सामान असते. 

वेषभूषा-भूमिया पुरुष एक लंगोटी नेसतो. काहीजण आता 
गुडघ्यांपर्यंत पंचा नेसतात व सदरा घालतात. बहुतेक पुरुष 
एक उत्तरीय अंगावर घेतात. वाहेर जाताना ते डोक्याला 
पागोटे गंडाळतात. पावसाळयात व थंडीच्या दिवसांत अंगावर 
घोंगडी वेतात. त्यांच्या स्त्रिया गुडघ्यांपर्यंत लुगडे नेसतात. 
स्त्री-पुरुष दोघेही वहाणा घालीत नाहीत. / 

पूर्वी भूमिया पुरुष लांब केस ठेवीत असत. पण साप्रत ते 


५८१ 


भूसिया 


घेरा व शेंडी ठेवतात. स्त्रिया केसांचा अंवाडा बांवतात व 
त्यावर फुलासारखा गोंडा वांधतात. वयात येईपर्यंत मुलगी 
आईचीच फणी वापरते. ती मोठी ज्ञाही आणि एखाद्या मुलाच्या 
प्रेमात पडली, को तो तिला घेऊन बाजारात जातो आणि दोघे 
एकमेकांसाठी फण्या विकत घेतात. दर चार दिवसांनी ते 
आपल्या फण्यांची अदलाबदल करतात. 

पुरुष हातात कथलाचे किवा चांदीचे कडे घालतात आणि 
कानात तीन ठिकाणी वल्ये घालतात. याशिवाय, पुरुष रंगी- 
बेरंगी काचमण्यांची अनेकरपदरी माळ गळ्यात घालतात. तिचा 


आकार सापासारखा असतो. स्त्रियाही अशीच माळ, हसळी, 
रुपयाच्या किवा अघेलीच्या नाण्यांची माळ व आणखीही काही 
माळा गळ्यात घालतात. त्या हातांत काचेच्या किवा चांदीच्या 
बांगड्या, दंडात वाक्या, पायात जोडवी आणि कानात कर्णफुले 
घालतात व अंगावर खूप ठिकाणी गोंदून घेतात. 

कोदो आणि कुटकी या धान्यांची पेज व भात हे यांचे मख्य 
अन्न होय. तांदुळांचा भात हे त्यांचे सणासुदीचे पक्वान्न. ज्वारी, 


भूमिया 


मका व त्याच्या जोडीला परसातला भाजीपाला, मोहाची फुले 
व फळे, इतर कंदमुळे व फळे, क्वचित मांस, मासे व अंडी 
असा त्यांचा आहार असतो. मोहाची दारू ही त्यांच्या सामाजिक 
व घा्मिक समारंभातील एक अत्यावरयक बाब असते. 
उद्योगधंदे - वहुतेक भूमिया शेती व काही शेतमजुरी करतात. 
घराच्या मागच्या परसात ते मकी पेरतात. याशिवाय, त्यांच्या 
शेतात ते मुख्यत्वे कोदो, कुटको, उडीद व भात ही धान्ये 
पिकवतात. नांगराला वैल जृंपायची यांना वंदी आहे. म्हणून 
ते फक्त ओझी वाहून नेण्यासाठी बैलांचा उपयोग करतात. 
गाईवेलांशिवाय ते डुकरे व कोंवड्याही पाळतात. 
हे लोक मधून मधून वन्य इवापदांची शिकार करतात. मासे 
पकडणे हा त्यांचा आवडीचा उद्योग आहे. 
भूमिया लोकांत अनेक खेर आणि गोत्रे आहेत. एकाच 
खेरात व एकाच गोत्रात विवाह होत नाही. खेर म्हणजे विशिष्ट 
प्रदेश. एका प्रदेशात राहणारे लोक मुळात एकमेकांचे नातेवाईक 
असावे आणि त्यामुळे समान खेरांत लग्न न करण्याची पद्धत 
पडली असावी. 
या लोकांत समारंभपुर्वेक मंत्री करण्याची पद्धत आहे. ही 
मैत्री दोन समानलिंगी व समान वयाच्या लोकांत होते. उदा० 
विवाहित पुरुष किवा विवाहित स्त्रिया, दोन मुळी किवा दोन 
मुलगे. अशी मंत्री केलेल्यांनी एकमेकांना मदत करणे, विन- 
व्याजी थोडे पैसे देणे, एकमेकांना भेटीदाखल वस्तु देणे आणि 
जत्रा किवा इतर उत्सव यांच्या निमित्ताने एकमेकांच्या घरी 
जाणे, अशी त्यांची पद्धत आहे. 
जेव्हा एखाद्या पुरुषाला दुसर्‍या पुरुषाशी जन्माची दोस्ती 
करायची असेल, तेव्हा तो दोन बाटल्या दारू घेऊन त्याच्या 
घरी जातो. मग ते दोघे दारू पितात आणि दुसरा पुरुष त्याला 
एखादे वासरू बक्षीस देतो. या मैत्रीला बोहनाई किवा मिथन 
असे नाव आहे. याशिवाय दोस्ती, संधी, जवर, भजली, सखी, 
झोरी, इ. मैत्रीचे काही प्रकार आहेत, ते वेगळेच. दोन गावां- 
तल्या लोकांनाही आपसांत मैत्री जोडता येते, तिळा सखी असे 
नाव आहे. 
गावाच्या प्रमुखाला मुकहूम किवा पटेल म्हणतात. तोच 
बहुधा जातिप्रमुखही असतो. पण काही वेळा, दुसऱ्या एखाद्या 
प्रतिष्ठित व्यक्‍तीलाही जातिप्रमुव बनवतात, गावात एक 
पुरोहित असतो, त्याला देवर असे म्हणतात. गावातील प्रत्येक 
जातीच्या प्रमुखांची मिळून पंचायत बनते. 
भूमिया लोक स्वतःला उच्च जातीचे समजतात. 
शा ोज्यंना झाले असता, त्यानिमित्त काही विधी 
* तसेच त्या वेळी तिचा स्पशंदोषही मानीत नाहीत. 
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तिला फक्त त्या दिवसांत अन्नाला स्पर्श करायची वंदी असते. 
प्रसूतिप्रथा- स्त्रीला प्रसुतीच्या वेळी सुईण मदत करते. 
क्वचित प्रसूती अवघड वाटल्यास वंदुकीची गोळी पाण्यात बूड- 
वून ते पाणी आसल्नप्रसवा स्त्रीला प्यायला देतात. वंदुकीतून 
जशी गोळी बाहेर पडते, तसे योनिमार्गातून मूल बाहेर यावे, 
अशी त्यामागची कल्पना आहे. याचाही काही उपयोग झाला 
नाही, तर मांत्रिकाला बोलावून देवतेला बळी देतात. 
मूल जन्माला आल्यावर सुपात कोदो धान्य पसरून, त्यावर 
मुलाला ठेवतात. ते धान्य मग सुईणीला देतात. ती ते धुवून 
पुढच्या उन्हाळ्यात पेरण्यासाठी ठेवून देते. 
गरम पाण्यात औषधी वनस्पतींची पुड टाकून त्याने मुलाला 
व मातेला स्तान घालतात. वाळ्याचे गवत पसरून बाळंतिणीचे 
अंथरूण तयार करतात. मुलाची नाळ पडेपर्यंत पाच-सहा दिवस 
स्त्रीने मुलासह घरातच राहिले पाहिजे, असा नियम आहे. भुता 
खेतांची वाघा होऊ नये, म्हणून ती अंथरुणाखाली कोयती ठेवत 
मुलाचे नाव ठेवण्याचा दिवस ठरलेला नसतो. जन्मल्यानंतर आ 
केव्हाही मुलाचे नाव ठेवतात. बहुधा जन्मलेल्या दिवशीच 
किवा बाप मुलाचे नाव ठेवतात. हे नाव सरकारी 
असते. त्यानंतर पुन्हा एकदा मुलांचे नाव ठेवतात आणि 
नावाने सर्वे लोक मुलाला हाक मारतात. यसत वरती, 
वांझपणा हा शारीरिक दोष नसून, तो भुताखेतांमुळ 
असा या लोकांचा समज आहे. त्यासाठी मांत्रिकाला ब ळात 
उपाययोजना करतात. दवसांती १ 
मुलगा झाला असल्यास स्त्रीचे आशौच चाळीस २ 
मुलगी झाली असल्यास दोन महिन्यांनी संपते. वरॉच्यांत 
विवाहप्रथा - जातीतच लग्न केले पाहिजे, असा मलीवें 
नियम आहे. मुलाचे लग्न बारा ते पंधरा या वयात व रवतार्त- 
दहा-बारा वर्षांच्या दरम्यान करतात. लग्न आईबाप हतीतल्या 
ते साघारणपणे नात्यातल्या किंवा चांगल्या मा) पर्व- 
मुलीशी ठरवतात. साखरपुडा करण्याची पद्धत आहे. ब्ररपिती 
साधारणपणे माघ महिन्यात करतात. त्या वेळी वड्या 
आपल्यावरोबर पाच सुपाऱ्या, पाने, लवंगा, तंबाकू, 'क- गेल्या” 
दारूच्या काही बाटल्या घेऊन मुलीच्या घरी जातो. व्याली 
वर तो वधूपित्याला विडा करून देतो व द्रोणात दारू दर्व 
देतो. वधूपिताही त्याला विडा व दारू देतो. जमलेल्या यताची 
लोकांनाही नंतर विडे व दारू देतात. जेवण झाल्यावर वत्यांते 
मुहुते ठरवतात. देज सात रुपये असते. याशिवाय वरा डव 
लग्नाच्या जेवणावळीसाठी लागणारे सामान, वधूला 
वराचा पोषाख द्यायचा असतो. हुत्यात होतार्व* 
लग्ने बहुधा वैशाख, आषाढ व माघ या महित 
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खंड सहावा 


ल्ग्ताच्या दिवशी एक कोरे मडके घेऊन त्याच्या मानेवर व 
मध्यावर शेणाचे इंचभर जाड व अर्धा इंच रुंद असे पट्टे ओढ- 
तात आणि त्यांवर यव किंवा तांदूळ चिकटवतात. याला कलश 
असे म्हणतात. मग नवरा मुलगा त्यात तीन मुठी कोदो घालतो. 
त्यानंतर त्याचे इतर नातेवाईक कलश भरेपर्यंत त्यात धान्य 
टाकतात. मग त्यात पणती पेटवून ठेवतात. एवढे झाल्यावर 
वराच्या हातात एक अडकित्ता देतात. लग्नविधी संपेपर्यंत तो 
त्याने धरून ठेवायचा असतो. 

यानंतर गोठ्यात लगुन नामक एक विधी करतात. एका 
पाटावर गेरूने वर्तुळामध्ये एक स्वस्तिक काढून त्यावर पैसा व 
पैश्यावर निवणे ठेवतात. त्यावर पाणी भरलेला पितळी लोटा 
ठेवतात. दोसी नामक पुरोहित दोन्ही हातांच्या चिमटीत दोन 
दोन तांदळाचे दाणे धरून ते लोट्यात टाकतो. दोन दाणे जर 
एकत्र आले, तर देवांना हे लग्न मान्य आहे, असे समजतात. 
दाणे एकत्र आले नाहीत, तर ते एकत्र येईपर्यंत दोसी तसे 
करीत राहतो. वधूच्या व वराच्या दोन्ही घरी हा विधी कर- 
तात. मग ते दाणे गोळा करून परस्परांच्या घरी पाठवतात व 
वधू-वरांच्या अंगावरच्या कपड्यात बांधतात. मग दोसी त्या 


ढोल वाजवणारा भूमिया पुरुष 


लोट्यावर पणती पेटवन ठेवतो व त्याच्या गळात चांदीची व 
मोत्यांची अशा माळा घालतो. मग तेच दागिने काढून वराच्या 
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गळ्यात घालतात. हा सवे विधी झाल्यावर संध्याकाळपर्यंत 
नवरा मुलगा गोठ्यातच थांबतो. 

यानंतर मंगल्मट्टी नावाचा एक समारंभ होतो. दोसी वराला 
घेऊन घराजवळच्या एका मातीच्या खड्याजवळ जातो. तिथे तो 
स्वस्तिक काढतो व त्याच्या मध्यभागी दोन पेसे ठेवतो. ठाकूर- 
देवाच्या नावाने होम करून तो त्याला दोन वड्यांचा नेवेद्य 
दाखवतो. मग त्या खड्ड्याजवळ वरमाय पाय पसरून बसते व 
वर तिच्या मांडीवर बसतो. वरमाय आपल्या लुगड्याचा थोडा 
भाग जमिनीवर पसरते. मग दोसी स्वस्तिकातल्या पैशांवर मुस- 
ळाने मोठा घाव घालतो. त्यामुळे पैसा व थोडी माती वराच्या 
आईच्या पसरलेल्या लुगड्यावर पडते. वरमाय ती गोळा करून 
अंगणात आणून ठेवते. दोसीही तिथली थोडी माती आणून 
अंगणात ठेवतो. 

त्यानंतर दोसी वस्तीतील पुरुषांसह लग्नमंडपाचे खांब 
आणण्यासाठी रानात जातो. साल्हेन नामक एका वृक्षाजवळ 
पोचल्यावर तो होम करतो. झाडाभोवती हळदीने रंगवलेले कोरे 
सूत बांधतो आणि त्याच्या जवळ कोदोच्या भाकर्‍यांचे तुकडे व 
दारू शिपडतो. मग तो झाडावर चढून एक जाड फांदी तोडतो 
आणि तिचा खांब तयार करतो. मांडवासाठी लागणारे इतर 
खांब उंबराचे तोडतात. 

नंतर सर्वेजण मिळून मांडव उभारतात. त्यात मध्यभागी 
साल्हेन वृक्षाचा खांब रोवतात. सर्वसाधारणपणे, रविवारी 
नवर्‍या मुलाच्या घरचा व सोमवारी नवर्‍या मुलीच्या घरचा 
मांडव घालतात. 

त्या दिवशी संध्याकाळी नवर्‍या मुलाला त्याचे आप्तेष्ट पुरुष 
भरवतात. कारण त्याने स्वतः आपले हात वापरायचे नसतात. 
यानंतर त्याला हळद लावतात. नंतर आणखी तीनदा त्याला 
हळद लावतात. वधूलाही तिच्या घरी हळद लावतात. 

लग्नाच्या दिवशी वराकडील मंडळी वाजत-गाजत वधूगृही 
जायला निघतात. वधूच्या गावाजवळ पोचल्यावर ते एका 
झाडाखाली थांबतात. तिथे लोक गातात व नाचतात. वधू- 
पक्षाचे लोकही त्यांना गात व नाचत सामोरे येतात. या नृत्या- 
साठी ते तलवारी, कुऱ्हाडी व काठ्या घेतात. त्यामुळे त्याला 
युद्धनृत्याचे स्वरूप येते. काही वेळा दोन्ही पक्षांत प्रत्यक्ष चक- 
मकही उडते. अश्या वेळी वयस्क पुरुष मध्ये घोंगडी पसरतात 
आणि तिच्यावर इस्त्रे ठेवण्याची दोन्ही पक्षांना विनंती करतात. 

नृत्याचा हा गोंधळ चालू असताना एक पुरुष वराला पाठी- 
वर घेऊन वधूच्या मांडवात आणतो. तिथे वर लग्नखांबाला 
स्पर्श करतो. 

इकडे वधूपिता व वरपिता प्रथम एकमेकांना दारू देतात व 


भूमिया 


मग ती इतरांनाही देतात. वरपक्षाकडीळ ळोक जानवश्यात 
उतरतात. त्या वेळी भिस्ती स्वयंपाकी ववूगृही स्वयंपाक करून 
त्यांना जेवण आगून वाढतो. न 

त्यानंतर वर एका परळात मूठभर मक्याचे दाणे घालून ते 
विस्तवावर ठेवतो आणि विस्तवाला तीनदा वारा घालतो. जर 
ते दाणे तेवढयात भाजले, तर तो शुभ शकुन समजतात आणि 
ते भाजले नाहीत, तरी तो मोठासा अपशकुन मानीत नाहीत. 
मग ते दाणे त्याच्या वस्त्रात वांवतात. नंतर तो तीन घरी 
जाऊन भिक्षा मागतो. वधूही तीन घरी अज्लीच धान्याची भिक्षा 
मागते. ती परत आल्यावर वरपक्षाकडील मंडळी वधूच्या 
दारात येऊन थांबवतात. 

नंतर दोन्ही पक्षांकडटील दोन दोन लोक पाच वारांच्या 
अंतरावर दोन अंतरपाट धरून उभे राहतात. एका वाजूला वर 
व दुसर्‍या वाजूला वधू उभी राहते. मग वर अंतरपाटाखालून 
जाऊन ववूच्या अंतरपाटासमोर उभा राहतो आणि तिथून 
वधूच्या मस्तकावर भिक्षा मागून मिळालेले धान्य टाकतो आणि 
पळत आपल्या जागी येऊन उभा राहतो. वधूही तसेच करते. 
असे दोनदा झाल्यावर तिसर्‍या वेळी वर वधूच्या जवळ जातो. 
त्या वेळी ती घरात पळून जाण्याचा प्रयत्न करते. त्या आधी 
जर त्याने तिला धरले, तर तो तिच्या खांद्यावर हात ठेवून 
तिला आपल्या लोकांकडे घेऊन येतो आणि ती घरात शिरली, 
तरी दार अडवलेल्या स्त्रियांना चार आणे देऊन तो तिला 
बाहेर आणतो. 

त्यानंतर वधू-वरांना हळद लावतात, स्नान घालतात आणि 
विवाहवेष घालायला देतात. मग विवाहखांबाभोवती सुवासिनी 
स्त्री कोदो धान्य पसरते. नंतर वधूपिता, वरपिता व बाकीचे 
लोक मांडवात थोडे धान्य पसरतात. आणि पुरोहित वधू-वरांना 
त्या खांबाभोवती तीनदा प्रदक्षिणा घालायला लावतो. विवाहा- 
तील हा प्रमुख विधी असतो. 

यानंतर जमलेल्या सर्व आबालवृद्ध लोकांना दारू वाटतात. 
मंग तरुण मुले व मुली गातात व नाचतात. 

विवाहानंतर वधू आपल्या घरात जाऊन वसते. तिच्या मैत्रिणी 
तिला मुलाचा वेष देतात किवा तिला वेगळाच वेष देतात. त्या- 
मुळे दुसर्‍या दिवशी आपल्या घरी जाण्याच्या वेळी सगळ्या 
मुलींच्या घोळक्यातून वराला आपली' वधू शोधताना फार त्रास 
पडतो. त्याला जर ती ओळखता आली नाही, तर त्याबद्दल दंड 
द्यावा लागतो. घरी निघताना तो वधूच्या गावच्या मंडळीलाही 
आपल्याबरोबर येण्याचे निमंत्रण देतो. 

_ परी आल्यावर वरमाता वधू-वरांचे पाय धुते आणि त्यांना 

जवायला वाढते. त्या प्रसंगी ती स्वत: त्या [दोघांना त्यातील 
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काही घास भरवते. त्यानंतर सर्व लोकांना दारू वाटतात. 
वधू वयाने ल्हान असल्यास, काही वेळा वयात येईपर्यंत ती 
माहेरी राहते. काही वेळा ऐपत नसल्यास मुलगा मुलीच्या घरी 
राहून काही वर्षे काम करतो आणि त्या मोबदल्यात वायको ह. 
वतो. लग्नापूर्वी त्या दोघांना एकमेकांशी बोलायची बंदी असत. 
याशिवाय, आपल्या आवडत्या मुळीला पळवून नेऊन विवाह 
करणे, साटेलोटे करणे, मुलीने प्रियकराच्या घरात घुसून तिथ 
राहणे किवा प्रियकराबरोवर पळून जाणे, अश्या प्रकारानेह 
लग्ने होतात. 
श्रीमंत लोक एकापेक्षा अधिक बायका करतात. अ 
पत्नीच्या वेळी पुरुषाळा जास्त देज द्यावे लागते. निह 
धाकट्या दिराशी लग्न करता येते. या लोकांत फक्त पुरुषा 
घटस्फोट घेता येतो. क... । 
देवधर्म - हे लोक अनेक देवतांना भजतात. ळक... > 
विश्वाचा कर्ता व स्वामी आहे, असे ते मानतात; क. 
पुजा-प्रार्थना मात्र करीत नाहीत. ठाकूरदेवाला ते म 


भूमियांचा श्रेण्ठ देव 


णि त्यांठा 
वार त्‌व्य़ 


बही 
असत 


मानतात, पुष्कळ वेळा त्याःची पूजा करतात आ 
अर्पेण करतात. प्रत्येक गावात एका झाडात त्याचे 


खंड सहावा 


असे समजतात. रोगराई आणि आपत्ती यांपासुन तो गावाचे 
रक्षण करतो आणि चांगले पीक यावे, म्हणून त्यांना मदत 
करतो, अशी समजूत आहे. याशिवाय ते नारायणदेव, दुल्हादेव, 
रतमाई, हे घरातील देव; मे रोदेव, हरदुलालबाबा, खेरदेव, 
इ. ग्रामदेवता; अलोहादेव, बाघेसुरपाट, इ. क्षेत्रदेवता; 
होले'रादेव, मुतुवादेव, इ. पश्युदेवता व मर्कोदेव, धनोदेव, इ. 
पितृदेवता यांना भजतात. 

प्रत्येक भूमिया कुटुंबप्रमुखाने दर नऊ किवा बारा वर्षांनी 
नाराथणदेवाप्रीत्यथे डुकर बळी दिला पाहिजे, असा नियम 
आहे. या विधीला लारूकाज असे नांव आहे. हे बलिविधान 
फार मोठे व जटिल असते. 

भूमिया लोकांना अनेक रोगांवर झाडपाल्यांची ओषधे 
माहीत असतात. त्यांचा ते आजारपणात उपयोग करतात. पण 
पुज्कळदा भुताखेतांच्या कोपामुळे आजार उद्‌भवतो, अशी त्यांची 
समजूत असल्यामुळे ते त्यांनाही संतुष्ट करतात. 

भूमिया लोक अनेक सण व उत्सव साजरे करतात. त्यांपैकी 
काही पुढीलप्रमाणे-- 

पौष अमावास्येला प्रत्येक वस्तीवरची मुले एकत्र जमून 
टोळ्याटोळ्यांनी प्रत्येक घरी जाऊन, जमिनीवर काठी आपट- 
तात व धान्यभिक्षा मागतात. नंतर,सर्वजण नदीकिनारी जाऊन 
मिळालेल्या धान्याची खिचडी करतात. मग एका मुलाला कावळा 
वनवतात आणि त्याच्यासाठी एका पानावर लाह्या ठेवतात. 
कावळा त्या खाण्यासाठी आला, की त्याला जळक्या लाकडाने 
मारतात. पण संधी साधून कावळा ते पान पळवतो. मग सर्व 
मुळे खिचडी खातात. 

माध महित्यात ते गणपतीची पूजा करतात. त्या दिवशी 
दिवसभर उपास करतात व रात्री गणेशपूजन करून तांदुळाच्या 
वड्यांचे भोजन करतात. दुसर्‍या दिवशी सकाळी मूर्तीचे नदीत 
विसर्जन करतात. 

फाल्गुन पौशिमेला ते होळीचा सण साजरा करतात. त्यापूर्वी 
पाच दिवस होळीच्या जागी एक खांब पुरतात. त्याच्या समोर 
एक खड्डा खणून त्यात पैसा, अंडे व तांब्याचे वल्य पुरतात. 
पुरलेल्या जागी कोंबडे बळी देतात व ते तिथेच शिजवून 
खातात. तिथे सावरीची एक काठी रोवतात आणि त्या दोन 
खांबांभोवती लाकडे रचून ठेवतात. होळीच्या दिवशी सूर्यो- 
दयाच्या वेळी होळी पेटवतात व सर्वजण तिच्या भोवती ढोल 
व झांजा यांच्या साथीवर गातात व नाचतात. देवर होळीतील 
राख घेऊन सर्वांवर शिपडतो. मग सर्वजण एकमेकांवर रग 
उडवतात. झोक नांगर, विळे वगैरे आयुधे होळीत टाकतात. 
होळी पुरती विझल्यावर शेतातील पिकलेला गहू, तुर व मसुर 
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तोडून आणून सर्व जण तिच्या भोवती बसून खातात. 

आशिविनातील नवरात्रात किवा होळीनंतर दहा दिवसांनी 
गावचा मांत्रिक मरीमाता देवीला नेवेद्य करतो. या उत्सवाला 
जवर असे नाव आहे. देवीचे भक्‍त मांत्रिकासह वाजत-गाजत 
शेतात जाऊन थोडी माती घेतात व ती टोपल्यात, मडक्यात 
व परळात ठेवतात. त्यात गहु आणि जव पेरतात. मांत्रिक रोज 
पाणी घालून ती रोपे वाढवतो. आठ दिवसांनी त्याची पत्नी 
देवीला पुर्‍यांचा नेवेद्य दाखवते. त्या दिवशी सर्वे लोक मंदिरा- 
समोर जमतात व ढोलाच्या साथीवर गातात, बेभान होऊन नाच- 
तात आणि मग मंदिरातल्या पुर्‍यांवर ताव मारतात. दुसर्‍या 
दिवशी मांत्रिक देवीला बकरा बळी देतो व तो शिजवून त्याचे 
जेवण भक्तांना वाढतो. 

पावसाळ्यात कोणत्या महिन्यात पाऊस जास्त पडेल, ते 
समजून घेण्यासाठी ते घेला नामक एक विधी करतात. ग्राम- 
प्रमुख पाण्याने भरलेले एक मडके शेतात मातीच्या पाच ढेकळां- 
वर ठेवतो व त्यांना ज्येष्ठ ते कातिक या महिन्यांची नावे देतो. 
दुसर्‍या दिवशी जी ढेकळे मडक्‍्यातून झिरपणाऱ्या पाण्याने विर- 
घळलेली आढळतील, त्या महिन्यांत पाऊस जास्त पडेल, असे 
समजतात आणि त्याप्रमाणे मका, भात, कोदो यांपैकी काय 
आणि केव्हा पेरायचे ते ठरवतात. 

दर वर्षी पेरणीच्या हंगामाच्या आरंभी ठाकूरदेवाला उद्देशून 
ते बळी देतात आणि पीकपाणी चांगले यावे व संकटे येऊ नयेत, 
यासाठी त्याची प्रार्थना करतात. 

याशिवाय हे लोक नागपंचमी, दसरा, दिवाळी, इ. सणही 
साजरे करतात. 

सतिकप्रथा - म्हातारा माणूस आजारी पडला असता, तो बरा 
होईल अशी आशा वाटते, तोपर्यंत घरातील लोक त्याची शुश्रूषा 
व त्याला औषधपाणी करतात आणि तो बरा होणार नाही, 
असे ठरले, की त्याच्याकडे दुलंक्ष करतात. एखाद्या निराळया 
झोपडीत त्याला ठेवून, त्याच्या जवळ रोज पेज व पाणी नेऊन 
ठेवतात. म्हातार्‍या माणसांनी जगण्याची इच्छा धरून इतरांना 
भारभूत होऊ नये, अशी त्यांची त्यामागची कल्पना आहे. 

माणूस आसन्नमरण झाला, की त्याला सोन्याचा व चांदीचा 
तुकडा टाकून पेज प्यायला देतात. दुसर्‍या जगात गेल्यावर 
त्याच्याजवळ काही द्रव्य असावे, म्हणून ही तरतुद असते. मग 
त्याच्या सर्व नातेवाइकांना बोलावणे पाठवतात. 

मृताला स्नान घालून हळद लावतात व नवे कपडे घालतात. 
सग त्याला खाटल्यावर किवा तिरडीवर ठेवून स्म्षानात नेतात. 
विवाहित प्रौढ माणसाला जाळतात. त्याच्या चितेत विळा, 
कुऱ्हाड, हातांतील वलय व नाण्यांच्या माळेचा दोरा टाकतात. 
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ल्हान मुळे, साथीच्या रोगाने मेळेळे, अपघातात मरण 
आलेले, इत्यादींना पुरतात. त्यासाठी हातभर खोल खड्डा खण- 
तात. प्रेत कपड्यांसहित खड्यात ठेवतात व त्याच्या छातीवर 
पावशेर तूप व तिळेल ओततात. नंतर सर्वे लोक थडग्याभोवती 
वसून हातांनी त्यात माती लोटतात. मग सर्वे लोक मृताच्या 
घरी जातात. तिथे त्यांना दारू व जेवण मिळते. 

दहाव्या दिवशी सर्वे नातेवाईकांना व जातीला जेवण देतात. 
त्या आधी मृताचे नातेवाईक त्याच्या घरातली जुनी गाडकी- 
मडकी फेकून देतात, नवी चूल घालतात व घर सारवून त्याला 
रंग देतात. दहाव्या दिवशी मृताचे पुरुष आप्त स्मज्नानात जाऊन 
अस्थी व रक्षा गोळा करून त्यांवर दगड ठेवतात. मृताचा भाचा 
त्यांचे नदीत विसर्जन करतो. मग सर्वजण हजामत करून नदी- 
वर स्नान करतात. 

काही वेळा मृत्यूनंतर वर्षभरात केव्हातरी गावजेवण देतात. 
गरीब लोक त्यासाठी कजेही काढतात. [ दि गोंड अंड भूमिया 


ऑफ ईस्टने मंडला - श्री. स्टेफेन फुच्‌स्‌, १९६०] 
बौद्ध देवतांची एक हस्तमुद्रा. देवता वजत्रा 


भूमिस्पर्शयुद्रा पर्यकासनात बसलेली असते. तिचा उजव- 
हात उजव्या गुडघ्यासमोर खाली सोडलेला असतो. तळवा आत 
वळवून बोटे पसरलेली असतात व बोटांची टोके भूमीला स्पर्ष 
करीत असतात. कधी कधी हात गुडघ्यावर टेकलेला असतो. 
मार नामक देत्याने बुद्धाच्या समाधीत व्यत्यय आणण्यासाठी 
आपल्या कामक्रोधादी गणांसह बुद्वावर हल्ला केला, तेव्हा 
बुद्धाने भूमीला स्पर्श करून स्वसंरक्षणार्थ भूदेवीची प्रार्थना केली, 
त्या प्रसंगाचे हे प्रतीक मानले जाते. [इं. वु. इ; इ. ब्रा. ] 


ह एक जात. या लोकांची वस्ती बिहार प्रदे- 
श[महार ब्राह्मण शाच्या उत्तर भागात आणि उत्तर प्रदेशा- 
मधील काही जिल्ह्यांत आढळते. परश्रामाने क्षत्रियांचा नि:पात 
केल्यावर त्यांची भू-संपत्ती ज्यांनी घेतली, ते भूमिहार ब्राह्मण 
होत. तेव्हापासून यांनी ब्राह्मणकर्माचा त्याग केला आणि क्षत्रिय 
धर्माचा स्वीकार केला, अशी आख्यायिका आहे. यांतील काही 
लोकांच्या पदव्या अजूनही उत्तर भारतातील ब्राह्मणांसारख्याच 
आहेत. परंतु काहींनी मात्र सिंह, शाही, चौधरी, राय अक्या 
सखजपूत वळणाच्या पदव्या स्वीकारल्या आहेत. 

या जातीत जेथरिया, मनछिया, सोन प्खरिया, सोन भद- 
रिया, बजोछिया, जळेबार, परसरिया, चकबार, दोनवार, इ. 
पोटभेद आहेत. 


हे कान्यकुब्जांच्या चौथ्या शाखेत निर्माण झाले, असे काहींचे 
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मत आहे; तर हे लोक मिथिला शाखेचे आहेत, असे इतर काही 
विद्वानांचे मत आहे. [भा. त्रा. जा. प्र. ] 


दक्षिणेचा एक प्रकार. यज्ञकर्माच्या प्रसंगी 
भारेदश्षिणा आचार्याशिवाय अन्य उपस्थित ब्राह्मणांना जी 
यथाशक्ति दक्षिणा देण्यात येते, तिळा भूरिदक्षिणा असे म्हण” 
तात. युवनाश्‍्वपुत्र मांधाता याने अनेक अद्वमेव यज्ञ केले आणि 
त्यांचे वेशिष्ट्य भूरिदक्षिणेत होते, असे म्हटले आहे. आजही 
विवाहाच्या प्रसंगी अशी दक्षिणा देण्यात येते. [भा. सा. ] 

0७_५_ एक प्राचीन जात. ब्रात्य ब्राह्मणाला ब्रात्य स्त्री 
भूजकठ घासून झालेल्या संततीला हे नाव आहे, असे मरत 
म्हणतो. निरनिराळ्या देशांत यांना आवंत्य भु वाटधात, 
पुष्पव किवा सैरव अशी नावे मिळालेली आहेत. [ हि. ध-] 


0_ लेखनाचे एक प्राचीन साधन. भूजपत्र म्हणज की. 
भूजञपत्न नावाच्या झाडाची साल. ही साल कागदापेल 
अधिक टिकाऊ असते, असा समज आहे. भारतात ही 
हिमाल्यात सापडतात. लेखनासाठी या सालींचा उपयोग 
करण्यापूर्वी त्या सुकवीत असत. नंतर पाण्यात उकळून ही... 
वाळवून त्यांवर शंख किवा कवड्या घोटून ती साल ८ नह 
करीत असत. मग हव्या असलेल्या आकाराचे तुकड 
त्यावर खास पद्धतीने तयार केलेल्या शाईने लिहीत असत. 

अनेक प्राचीनं ग्रंथ या पत्रांवर लिहिलेले आढळत 
काऱ्मीर प्रदेशात ते अद्यापही पाहायला मिळतात. य़ा 
लिहिलेला आणि उपलब्ध असलेला ग्रंथ म्हणज धम्म 
होय. हा ग्रंथ दुसऱया शतकात नकललेला असून, त्या 
खरोष्ठी आहे. चौथ्या शतकातील हा संस्कृत ग्रंथही भू 
वरच आहे. पत्रांच्या 

सर्प, क इत्यादिकांच्या दंश्यांवरील औषधी क 
लेखनासाठीही भूजंपत्रांचा वापर करण्यास सांगितले आ€. १ 

पेशावर जिल्ह्याच्या मर्दान तालुक्यातील बक्षाली वचि 
सत्तर भूजपत्रे सापडली आहेत. या पत्रांचा काळ ई. 
१२ वे शतक असल्याचे समजतात. या पत्रांवरची वी 
असुन, भाषा संस्कृत-प्राकृत मिश्र अद्ली आहे. या पत्रा तर्गमूळ 
शिक, नफातोटा, रेखात्मक समीकरणे, वर्गसमीकरण, हेत. 

सोन्याचा हिणकसपणा काढण्याची रीत, इ. उदाहरण ह 
ही सर्वे पत्रे ऑक्सफर्ड येथील एका ग्रंथालयात आहेत. 
पत्रांचे संपादनही झालेले आहे. बक्षाली नावाच्या हा क. 
भूजेपत्रे सापडली म्हणून ती संशोधनक्षेत्रात बक्षालीची रि 


, 
भर्जपत्रा > 


खंड सहावा 


म्हणूनच प्रसिद्ध आहेत. फ़रेजर नामक पारचात्य पंडिताला 
मिळालेली भूजंपत्रे ही इ. स. च्या सहाव्या शतकातली आहेत, 
आणि ती त्याच्याच नावाने प्रसिद्ध आहेत. पुणे येथील भारत 
इतिहास संशोधक मंडळातही भूजेपत्रे आहेत. त्यांवर सप्तशती 
हा ग्रंथ लिहिलेला आहे. तिथल्या एका भूर्जपत्रावर एका यंत्रा- 
मध्ये सप्तशतीतील श्‍लोक लिहिलेले आहेत. या' पत्राचा आकार 
सुमारे १ फूट रुंद व १ फूट लांब असा आहे. भारतातल्या 
इतरही काही संग्रहाल्यांमध्ये भूजपत्रांवरचे ग्रंथ पाहायला 
मिळतात. [ म. ज्ञा. को.; हि. सा. इ.; ओ. नि. सं. ] 


एक जात. या लोकांची वस्ती ओडिसा प्रदेशात 
भूलिया आढळते. हे विणकर आहेत. हे स्वतःला पाटणच्या 
चौहान राजांचे वंशज म्हणवितात. कोरिया म्हणून कोष्टी 
लोकांचा एक वर्ग आहे, त्यांचे हे संबंधित असावे, असे एक मत 
आहे. क्वचित ठिकाणी हे लोक आपणाला देवांग अथवा देवां- 
गण म्हणवितात. नाग व कच्छप अशी त्यांची दोन कुळे आहेत. 
यांच्यांत समान कुळांत लग्ने होत नाहीत. [ म. ज्ञा. को. ] 


(इ. स. चे १७ वे शातक) एक हिंदी कवी. याच्या 
भूषण चरित्राविषयी पुरेशी व निश्चित माहिती उपलब्ध 


होत नाही. जी होते, तिच्याविषयी विद्वानांत एकमत नाही. 
तथापि त्याने लिहिलेले काव्यग्रंथ व इतरत्र विखुरलेल्या दंत- 


कथा यांच्या साहाय्याने यांचे चरित्र मिळते, ते असे - 

भूषण हा कानपूर जिल्ह्यातील, यमुनातीरावर वसलेल्या 
तिकवाँपूर किंवा त्रिविक्रमपूर या गावाचा रहिवासी. हा 
काइ्यपगोत्री कान्यकुब्ज ब्राह्मण होता. याचा पिता रत्नाकर 
त्रिपाठी हा विद्वान असून, प्रतिभावान कवी होता. भूषणाला 
आणखी तीन भाऊ असून, चिंतामणी, मतिराम व नीलकंठ 
अशी त्यांची नावे होती. वडिलांचा कवित्वाचा वारसा या 
चारही भावांना कमीअधिक प्रमाणात मिळाला होता. 

लहानपणी भूषण अत्यंत हुड, उनाड व खोडकर होता. 
वयाच्या चौदाव्या वर्षांपर्यंत तो शाळेतही गेला नाही. एकदा 
जेवायला बसला असता भाजीत मीठ कमी पडल्यामुळे किवा 
मुळीच न घातले गेल्यामुळे त्याचे त्याच्या भावजयीशी भांडण 
झाले. त्या वेळी त्याची भावजय त्याला म्हणाली. ' एवढी 
मिजास करतोस, तर स्वतः काही मिळवीत का नाहीस ? 
भूषणाला हे बोलणे लागले व तो भरल्या ताटावरून तिरी- 
मिरीने उठला व ' मी स्वतः मिळवून आणीन, तेव्हाच घरात 
येईन, अश्ली प्रतिज्ञा करून बाहेर पडला. 

पुढे तो चित्रकूट, कुमाऊे, गढवाल, रीवाँ, जयपूर, बुंदी, 


५८७ 


भूषण 


दिल्ली, इ. ठिकाणच्या अनेक राजा-महाराजांच्या दरवारी कवी 
म्हणून राहिला व त्याने विपुल कीर्ती आणि संपत्ती मिळवली. 
याच्या काव्यसामर्थ्याविषयी अनेक दंतकथा प्रसिद्ध आहेत, 
त्यांपेकी एक अशी - 
एकदा भूषण औरंगजेबाच्या दरबारी असता औरंगजेब 
त्याला म्हणाला, ' हे कविलोक नुसते तोंडपुजे असतात. ते खरे 
बोलत नाहीत, कारण त्यांची तशी हिंमत नसते.' भूषणाला 
औरंगजेबाने केलेला हा साऱ्या कविजनांचा अपमान सहून झाला 
नाही. तो तात्काळ गरजला. ' अभय द्या. तुमचे सारे चरित्र 
खरे खरे वर्णन करतो. ' औरंगजेब या गोष्टीला तयार झाला. 
मग भूषणाने औरंगजेबाची.सवव पापे आपल्या कवनांतून दरबा रा- 
पुढे मांडली. भूषण जसजशी कवने गाऊ लागला, तसतसा 
औरंगजेबाच्या रागाचा पारा चढत गेला व शेवटी त्याने भूष- 
णाचा शिरच्छेद करण्यासाठी समशेर उपसली. त्या क्षणी भूष- 
णाने आपले काव्यगायन थांबवले व तो तिथून चालता झाला. 
यानंतर भूषण शिवाजीमहाराजांच्या दरबारी गेला व त्याने 
त्यांच्या गुणगौरवार्थ शिवराजभूषण व शिवाबावनी ही दोन 
काव्ये रचली, असे सांगतात. काहींच्या मते भूषणाची व शिवा- 
जीची भेटच झाली नाही; त्याने शिवगौरवाची जी काव्ये लिहिली, 
ती शिवाजीचा नातू शाहू याच्या दरबारी राहुन. तथापि एक 
गोष्ट खरी, की शिवाजीच्या कतृंत्वामुळे भूषण विलक्षण भारावून 
गेला होता. शिवाजीचे वर्णन करताना एके ठिकाणी तो म्हणतो- 
इंद्र जिमि जंभ पर बाडूव सुअंभपर 
रावन सदंभपर रघुकुलराज हें । 
पौन बारिवाहपर संभु रतिनाह्पर, 
ज्यों सहस्नबाहुपर राम हिजराज हे । 
दावा द्रुमदंडपर चीता मृगझुंडपर, 
* भूषण ' वितुंडपर जेसे मृगराज हें । 
तेज तमअंसपर कान्ह जिमि क॑सपर, 
त्यो मलेच्छ वंसपर सेर सिवराम हें । 
(शिवराजभूषण ५६) 
भावार्थ -जुंभासुराला इंद्र, समुद्राला वडवानल, गर्विष्ठ 
रावणाला राम, ढगांना वारा, मदनाला शिव, सहलख्तार्जूनाला 
परशुराम, वृक्षांना दावाग्नी, मृगझुंडीला चित्ता, अंधाराला प्रकाश, 
कंसाला कृष्ण तसा (आक्रमक) म्लेच्छांना शिवाजी आहे. 
भूषणाच्या नावावर आज एकूण तीन रचना उपलब्ध आहेत, 
त्या अश्ला-- शिवराजभूषण, शिवाबावनी आणि छत्रसालदशक. 
याशिवाय त्यांची काही स्फुट कविताही उपल्ब्ध आहे. 
शिवराजभूषण हा अलंकारणास्त्रावरचा ग्रंथ आहे. त्यात 
एकूण ४०७ छंद आहेत. शिवाबावनीत शिवाजीमहाराजांच्या 


भूषण 


विषयी केलेली ५२ कवने आहेत. छत्रसालददकात छत्रसाल 
बुंदेल्याच्या गौरवाचे १० छंद संकलित आहेत. या तीनही 
काव्यांची भावा सरसमधुर व तेजस्वी आहे. त्यांतील वर्णने व 
शब्दचित्रे प्रत्ययकारी आहेत. उदा० रायगडच्या वर्णनातील 
पुढील ओळी पाहा- 

जा पर साहि तने सिवराज सुरेस कि ऐसि सभा सुभ साजे । 

यों कवि भूषन जंपत हे लखि संपति को, अलकापति लाजे ।॥। 

जा सधि तीनिहु लोक कि दीपति ऐसो बडो गढराय बिराजे । 

वारि पताल सी साची मही असरावति की छबिऊपर छाजे ।॥ 

भावार्थ- ज्या रायगडावरील शिवाजीचा दरबार केवळ 
इंद्राच्या दरवाराशीच तुलना करता ग्रेईल़ असा आहे, जिथली 
दौलत पाहून साक्षात कुवेरालाही हेवा वाटतो, ज्याचे वैभव पाहून 
तीन्ही लोक दिपतात, असा हा रायगड. त्याचे खंदक पाताळा- 
सारखे, माची पृथ्वीसारखी व त्यावरचा प्रदेश हा साक्षात स्वर्ग 
असा आहे. 

भूषणाचे वैशिष्टय हे, की त्याच्या आधीचे आणि त्याच्या 
काळातले पुष्कळसे कवी शृंगारिक गीते लिहून तत्कालीन 
राजामहाराजांचे मनोविनोदन करण्यात व त्यांची भाटगिरी 
करण्यात गुंग झाले असता, भूषणाने शिवाजी आणि छत्रसाल या 
पुण्यश्लोक पुरुषोत्तमांची चरित्रे गायिळी व स्वतःच्या वाणी- 
लेखणीद्वारा सर्वत्र स्वाभिमान जागवला. [ महाकवि भूषण-श्री. 
भगीरथ प्रसाद दीक्षित, १९५३; मराठी जिवराजभूबण-श्री. दु. 
आ. तिवारी, १९३१; हि. प्रा. क.; प्रा. क. का. ] 


भुंगराज (१) पितृगणातील एक गण. घरे, राजप्रासाद, 
इत्यादी बांधण्यापूर्वी याचे पूजन करावे, असे मत्स्य 
पुराणात म्हटले आहे. [पु. इं. ] 
(२) एक वनस्पती. मराठीत याला माका असे म्हणतात. 
श्राद्वात पितरांसाठी तुळशीपत्राऐवजी याची पाने वापरतात. 
देवपूजेतल्या पत्रीतही याचा समावेश आहे. 


मुंगी शिवगणांतला प्रमुख गण. याला भृंगीरिटी असेही 
नाव आहे. हा केवळ शिवाचा भक्‍त होता आणि 
पार्यतीला मानीत नव्हता. शिवाला सतत प्रदक्षिणा घालणे हे 
याचे तप होते. एक दिवस शिवाने याची परीक्षा घ्यायची म्हणून 
स्वतः अर्धेनारीरूप धारण केले. त्यामुळे तरी त्याला पार्वतीची 
दखल घेणें भाग पडेल, असे शिवाला वाटले. पण भंगीश गोंघ- 
ळला नाही: त्याने भुंग्याचे रूप घेतळे आणि अर्धनारीरूपाच्या 
मब्यावर नेमके छिद्र पाडून तो त्यातून एकट्या जिवालाच प्रद- 
क्षिणा घालीत राहिला. त्यामुळे पावेती भंगीशावर रागावली 


ष्ट्ट 


भारतीय संस्तृ तिकोदा 


व तिने त्याला “ तू क्षयी होशील ' असा क्याप दिला. त्या शापा- 
मुळे भूंगी हळूहळू रोडावू लागला. त्याला स्वतःच्या पायावर 
उभे राहणेही अशक्य झाले. त्या वेळी शिवाने प्रसन्न होऊन 
त्याला तिसरा पायर दिला. 

म्हणून याची मूर्ती तीन पायांची करतात. यांच्या एका हाती 
दंड व दुसर्‍या हाती माळ असते. हाही त्रितेत्र असून, याचे तीत्हीं 
डोळे शिवाकडे लागलेले असतात. [ सा. इं. इ. गॉ. गॉ.] 


“ (९१) जैन दैवतसमूहातला एक यक्ष. हा नेमिनाथांचा 
भूकुटा सेवक आहे. याचे वर्णन असे - 

सुवर्णकांती. त्रिनेत्र. चतुर्मुख. वृषभारूढ. 
हातात महाळुंग, भाला, मुद्गर, मुंगूस, पक्युमाला व वज ग 
वस्तू असतात. त्याचा एक हात अभय मुद्रेत असतो. ( द्गि शा 
ढाळ, खड्ग, धनुष्य, वाण, अंकुश, कमुलचक्र आणि वरई मु 
धारण करणारा.) 

याला नंदिग असे दुसरे नाव आहे. यावरून शिवाच्या 
याचे नाते सूचित होते. त्यानेही एकदा भूकुटीचा आकार 
केला होता. [जे. इ.] 


नंदीशी 
घार्रण 


बौद्ध देवता भूकुटी 


(9) 


तीथ 
ह. 

(२) जेन देवतसमूहातळी एक यक्षिणी. ही ली किवी 
कराची सेविका आहे. (दिगंबरमते ही ज्वालासा 
ज्वालिनी होय) . हिचे वर्णन असे - 


ौतवर्ण ९ हष ) र चर्वुर्शी 
पौतवणं. वृषभारूढ. ( दिगंवरमते महिषारूढ * 
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(दिगंबरमते अष्टभुज), खड्ग, मुद्गर, फल आणि परशू धारण 
करणारी. (दिगंवरमते चक्र, बाण, पाह, ढाल, त्रिशूल, खड्ग, 
धनुष्य, वज व कांडे घारण करणारी.) 

हिची अष्टभुज मूर्ती ग्वाल्हेरच्या शिल्पात आढळते. हंस हे 
हिचे चिन्ह आहे. [जे. इ. ] 

(३) बौद्धांची एक प्रमुख देवता. ही अमिताभापासून उत्पन्न 
झाली, असे समजतात. हिचे रूप शांत आहे. साधनमालेत हिचे 
वर्णन आहे, ते असे-ही चतुर्भुज, एकमुख, पीतवणे, त्रिनेत्र, 
नवयौवना असून, तिच्या डाव्या हातांत त्रिदंड व कमंडलू आहे 
आणि एका उजव्या हातात माला असून, दुसरा वरदमुद्रा दश- 
वतो आहे. ती पक्चचंद्रासनस्थ असून, तिच्या मस्तकी अमिता- 
भाची प्रतिमा आहे. हिच्या मूर्ती दुमिळ आहेत; पण तिबेटात 
व चीनमध्ये काही मूर्ती आढळतात. 

हिची मूर्ती कधीकधी अवलोकितेश्वर खसपंण याच्या परि- 
वारात दुय्यम देवता म्हणून असते. [इं. बु. इ.] 


व एक बौद्ध देवता. ढाका जिल्ह्यातील भवानीपूर 
भूकुटो तारा इथे हिची मूर्ती सापडली आहे. सांप्रत ही 
मर्ती ढाका साहित्य परिषदेच्या संग्रही आहे. ही पद्मासनस्थ 
असून, त्रिमुखी व अष्टभुज आहे. हिच्या आसनाखाली दोन सिंह 
गर्जना करीत असल्याचे दाखविले आहे. हिंच्या हातात तलवार, 
त्रिशूळ, वज, सोटा, कुर्‍हाड, इ. आयुधे दिसतात. हिचे काही 
हात भंगलेले आहेत. या देवीचे समोरील मुख सौम्य आणि 
बाजची दोन मुखे उग्न आहेत. डाव्या बाजूच्या मुखातुन दात 
बाहेर आलेले आहेत. उजवीकडील मुखाची दंतपंक्‍ती हास्या- 
मळे स्पष्ट दिसत आहे. चेहर्‍यावर आठ्या आहेत. याशिवाय 
या शिल्पाचे एक वैशिष्ट्य असे, की गणेशाची एक रांगती मूर्ती 
हिच्या आसनाखाली दाखविली आहे. हिंच्या मुकुटावर ध्यानी 
बुद्धाची आकृती कोरलेली आहे. [दे. को. २] 


एक प्राचीन आश्रम. महाभारतात याला भूगुतीथं 

अगुआश्रम असे म्हटले आहे. हा आश्रम उत्तर प्रदेशात गंगा 

व शरयू या नद्यांच्या संगमांवर असलेल्या बालियां इथे होता, 

असे म्हणतात. वीतहव्य नामक राजाने संकटकाळी या आश्रमाचा 

आश्रय घेतला होता, असे म्हणतात. भुगुक्रषीच्या कृपेने वीतहब्य 
राजा ब्राह्मणही झाला होता. [ हि. जॉ. ए- ] 

एक प्राचीन नगर. याळा भुगुपूर, भूगुतीर्थ, भरु- 

भृणुकच्छ कच्छ अशी अन्य नावेही होती. सांप्रत हे भडोच 

या' नावाने ओळखले: जाते* हे तगर भडोच जिल्ह्याचे मुख्य 
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स्थान असुंन, नमंदेच्या उत्तर तीरावर समुद्रकिनार्‍यापासून 
सुमारे ३० मैलांवर, एका टेकडीवर .वसलेले आहे. जातके, 
महाभारत, पुराणे, बृहत्संहिता, टॉलेमीचा भूगोल, पेरिप्ल्स, इ. 
ग्रंथांत या नगराविषयी पुष्कळ माहिती मिळते. परदेश्ी लोक 
याला बरुगाझा किंवा बरीग असे म्हणत. 

या स्थानी भुगूं क्षीने तप केळे होते व इथे त्याचा आश्रम 
होता, म्हणून लोक याला भुगुतीर्थ मानू लागले. बळी राजाने 
इथेच अश्‍वमेघ यज्ञ केले आणि वामनरूपी विष्णूला आपले सर्वे 
राज्य दान दिले, असे म्हणतात. त्यामुळे या स्थानाचे माहात्म्य 
अधिकच वाढले. नासिक येथील एका गुहेत इ. स. च्या पहिल्या 
शतकातला लेख आहे. त्यावरून समजते, को शकक्षत्रप नह- 
पानाचा जावई उषवदात याने भूृगुकच्छ येथे यात्रेकरूंसाठी एक 
धर्मशाळा आणि वापीकूपतडाग निर्माण केले होते. 

प्राचीन काळी भूगुपूर हे व्यापाराचे मोठे केंद्र होते. मोर्य, 
सातवाहन व गुप्त साम्राज्यांत भारतातील दूरदूरच्या नगरां- 
पासून या नगरापर्यंत मोठाले रस्ते बांधलेळे असून, युरोप, 
इजिप्तं, इराण, सुवणंद्वीप, इ. देशांशी भारताचा आयात-निर्यात 
व्यापार या केंद्रातून चालत असे. जातकांमध्ये भरुकच्छ नगरातून 
समुद्रपर्यटनाला जाणारे व्यापारी व धर्मप्रचारक यांच्या कथा 
आहेत, त्यावरून मोर्यपूवे काळीदेखील हे नगर व्यापारी केंद्र 
म्हणून प्रसिद्ध होते, असे वाटते. मात्र हे बंदर नौकानयनाच्या 
दृष्टीने सोयीचे नव्हते, असे पेरिप्ल्स या ग्रंथात म्हटले आहे. 
नर्मदेच्या मुखाजवळ गाळ व वाळू साचून तिचे पात्र तोपर्यंत 
उथळ झाले होते. 

इ. स.च्या ७ व्या शतकात भूगुकच्छ नगरी एका स्थानिक 
राजवंशाची राजधानी होती. त्या शतकात युआन च्वांगने या 
नगरीला भेट दिली, तेव्हा तिथे दहा बोद्ध मठ होते व त्यांत 
३०० भिक्षू राहत होते. युआन च्वांगने त्या नगरीच्या वैभवाचे 
पुष्कळ वर्णन केले आहे. त्या वेळी नगरीभोवती एक उंच प्राकार 
बांधलेला होता. 

अणहिलवाडच्या राजपूत राजांच्या वेळी हे व्यापारी केंद्र व 
समृद्ध नगर होते. इ. स. च्या ११ व्या शतकात इथे लाट देशाची 
राजधानी होती. इ. स. १५७२ पर्यंत या नगरावर अहमदा- 
बादच्या सुलतानाची सत्ता होती. इ. स. १५७२ साली अकबराने ते 
जिकून घेतले. त्या शतकात पोतुंगीजांनी हे नगर दोनदा लुटले. 
इ. स.१६१४ साली त्यांनी ते तिसर्‍यांदा लुटले. इ. स. १६१६ मध्ये 
इंग्रजांनी इथे एक वखार स्थापली आणि १६१७ मध्ये डच 
वखार सुरू झाली. इ.स. १६६० साली औरंगजेबाच्या हुकुमा- 
वरून शहराची काही तटबंदी जमीनदोस्त करण्यात आली. 
इ. स. १६७७ व १६८६मध्ये मराठे सरदारांनी हे शहर त्यानंतर 


भृंगुकच्छ 


लटले. त्यानंतर औरंगजेबाने शहराची तटवंदी पुन्हा बांवून घेतली 
व त्याला सुखावाद हे .नाव दिले. इ. स. १७२६ साली निजाम- 
उल्मल्काने भडोचच्या अधिकार्‍याला नवाव केले. तेव्हापासून तो 
तिथे जवळजवळ स्वतंत्रपणे कारभार करू लागला. पण इ. स 
१७७२ साली इंग्रजांनी ते शहर घेतले. अठराव्या शतकाच्या 
अखेरपर्यंत भडोचमध्ये कापूस व कापड यांचा खूप व्यापार 


चालत होता. पण त्यानंतर मात्र त्याचे व्यापारी महत्त्व हळूहळू 


कमी होऊ लागले. 

या नगरात नर्मदेच्या तीरावर पुष्कळ मंदिरे आहेत. त्यांतील 
भग क्र्षीचे स्थान हे सर्वांत प्राचीन होय. तिथे एका लहा- 
नद्या देवळात १७ शिर्वाल्गे आहेत. भूतनाथ महादेव हे स्थानही 
फार प्राचीन आहे. तिथे तळघरात एक शिवलिंग आहे. तिथले 
देऊळ मात्र फार जुने नाही. इ. स. १८५७ मध्ये त्याचा जीर्णो- 
द्वार झाला आहे. भूगुभास्करेश्‍वराचे मंदिर पेशवाईत बांघ- 
लेळे आहे. लक्ष्मी-नारायणमंदिर, रणछोडरायमंदिर, इ. मंदिरे 
१५०-२०० वर्षांपूर्वी बांधलेली आहेत. विष्णूने बळिराजाला 
जिथे भमीत दडपले, त्या जागी सोमनाथाचे मंदिर आहे, ते 
बरेच जने आहे 

भडोच येथील मद्रेसा मशिद इ. स. १०१८ मध्ये बांधलेली 
असून, तिच्या दरवाज्यावर व खांबांवर सुंदर नक्षी कोरलेली 
आहे. जामा मशीद खूप मोठी असून, तिचे बांधकाम जुन्या देव- 
ळांचे खांब वापरून केलेले दिसते. या मशिदीत एकूण ८८ खांब 
असून, त्यांवर तीन मोठे व दहा लहान घुमट बांधलेले आहेत. 
हे खांब, घुमट व छत यांवर जैन पद्धतीची सुंदर नक्षी, देवता, 
हत्ती, घोडे, इ. कोरलेले आहेत. एका घुमटावर इ. स. १३२१ 
मधला फारसी आलेख आढळतो. दरवाजाच्या खाली दोन 
गोमुखे दिसतात आणि दरवाज्याभोवती संगमरवरी पाषाणावर 
भिन्न पश्यूंच्या आकृती कोरलेल्या आहेत. १००० वर्षापूर्वी बांघ- 
लेला हा जैन विहार होता, असे जेन लोक मानतात. 

शापुरजी ब्रोचाची अग्यारी पूर्वी दस्तुरकंथा या नावाने प्रसिद्ध 
होती. तिथे ८०० वर्षांपूर्वीचे अग्निमंदिर आहे. नदीकाठी बहार- 
कोट येथे डंगाजीची अग्यारी आहे, ती इ. स. १६७६ साली 
बांधलेली आहे. इ. स. १७०० साली बांधलेली डच वखारीची 
इमारत भडोचमध्ये अजून उभी आहे. तिथे सध्या एक शाळा 
चालते. शहराभोवताल्चा तट आता बहुतेक ढासळलेला आहे. 
नदीच्या तीरावर जो तट अजून उभा आहे, त्यात काही दर- 
वाजे आढळतात. [ प्रा. भा. न. न. जी.; भडोच गॅझे. ] 


भूगूंचा समुदाय. यात दोन प्रकार आहेत. एक जाम- 
दग्न्य व दुसरा जामदग्न्येतर. जामदग्न्य भूगूंचे वत्स 


भसुरण 
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व विद किवा बिद असे दोन भेद आहेत. जामदग्न्येतर भूगूंचेही 
आध्टिपेण, यास्क, मित्रय, वैन्य आणि शुनक असे पाच भद 
आहेत. यांना केवळ भग असेही म्हणतात. या प्रत्येक विभागात 
अनेक गोत्रे आहेत. जामदग्न्य वत्साचे प्रवरक्रषी पाच आहेत, 
असे बौधायन म्हणतो. पण कात्यायनाच्या मते ते तीनच आहेत 
विद आणि आष्टिषेण यांचे प्रवरही पाच आहेत. वत्स बिद व 
आष्टिपेण यांना पंचावत्ती असे म्हणतात. यांच्यांत परस्पर विवाह 
संबंध होत नाही. जामदग्त्येतर भगंच्या अनेक्र उपशाखा आहेत 
कात्यायनाच्या मते त्या बारा आहेत. पाहा-भूगू- [हिं.ध ] 


भं गतीर्थ नर्मदा नदीच्या तीरावरील एक प्राचीन स्थान. न 
८ घाट येथील घुंवाघार जलप्रपाताजवळ 
आहे, असे संशोधकांचे मत आहे. या तीर्थाचे उल्लेख मत्त्य 
पद्म, कूर्म, इ. अनेक पुराणांत आहेत. मत्स्य पुराणात (१४५४५ 
२३-६१) याच्या निर्मितीसंबंधी एक कथा आहे क. 

भृगू त्रषी एकदा नर्मदेच्या तीरावरील या जागी तत 
असता त्याच्या देहावर एक वारूळ वाढले. तेव्हा तपा त्या न 
क्रोध नष्ट झाला की नाही, त्याची परीक्षा पाहण्यासाठी चं 
नंदीला ते वारूळ नष्ट करण्याची आज्ञा केली. नंदी तिथे जार 
भूगूने त्याला शाप दिला. पण मग त्याच्या लक्षात आले, 
शिवाच्या आज्ञेनेच नंदी वारूळ नष्ट करण्यास प्रवृत्त ल 
तेव्हा भृगूला पश्चात्ताप झाला व त्याने करुणाम्युदय 
स्तोत्र रचून शिवाची करुणा भाकली. त्यामुळे शिव 
आणि ' नर्मदातीरी तुझ्या नावाचे तीर्थस्थान निर्माण 
असा वर त्याने भगला दिला 

दाशरथी रामाने परश्रामाची शक्‍ती नष्ट केली 
परश्रामाने या ठिकाणी तप करून पुन्हा प्राप्त वृतित 
असे म्हणतात. या स्थानाजवळच एका टेकडीवर 
योगिनींचे मंदिर आहे. [हि. ध.; पु. इं] 


प्रसन्न झाला 


होईल 


बत्तीस विद्यांपेकी एक. वरुणान भगला £ 


भूगुविद्या म्हणून हिला वारुणीविद्या असेही नावू आहे पुत्र. 

विद्या म्हणजे पर्यायाने ब्रह्मविद्याच होय. भूगू हा नील: 

तो एके दिवशी वरुणाकडे जाऊन म्हणाला; , ज्याच्या” 

म्हणजे काय ते सांगा. ' त्यावर वरुण म्हणाला, 

पासून सवे प्राणी उत्पन्न होतात, उत्पन्न झाल्यावर प) 

सत्तेने जगतात आणि मेल्यानंतर ज्याच्यामध्य 

ते ब्रह्म होय त्याला अर्थ 
भगूने त्या ब्रह्माच्या ज्ञानासाठी तप केले. त्यात "क्षण 


हेच ब्रह्म असल्याचे ज्ञान झाले. कारण वर सांगित 


खंड सहावा ५९१ 


अन्नाला लागू पडत होते. पण तरीही त्याचे समाधान झाले नाही. 
त्याने पुनरच अधिक तप केले. त्यात त्याला प्राण, मन, विज्ञान 
ही क्रमाने ब्रह्म असल्याचे ज्ञान झाले. पण तेवढ्यानेही त्याचे 
समाधान झाले नाही. मग त्याने अधिक तप केले. त्या तपाने 
भूगूला आनंद हे ब्रह्म असल्याचे ज्ञान झाले. त्या ज्ञानाने त्याला 
समाधान झाले. 
या विद्येचे फल सांगताना तैत्तिरीय उपनिषदात (२-६) 
म्हटले आहे ते असे- 
सैषा भार्गवी वारुणी विद्या । परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता । 
य एवं वेद प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो भवति । 
महान्‌ भवति प्रजया पश्षुभिब्रह्मवचंसेन । महान्‌ कौर्त्या ॥ 
अर्थ - अशी ही वरुणाने सांगितलेली व भृगूने जाणलेली 
विद्या आहे. ही अत्यंत सूक्ष्म अशा हृदयाकाश्यामध्ये स्थित आहे. 
जो कोणी भूगूप्रमाणे तप आचरून आनंदाचा अनुभव घेतो तो 
ब्रह्माच्या ठिकाणी स्थित होतो, म्हणजे ब्रह्मरूप होतो. तसेच तो 
अन्नाने समृद्ध होतो, अन्नाचा उपभोग घेऊ शकतो. प्रजा, पशू 
आणि ब्रह्मतेज यांमुळे थोर बनतो. कौर्तीनेही श्रेष्ठ होतो. 
सारांश अन्न, प्राण, मन, विज्ञान आणि आनंद ही पाच 
मानवाची प्राप्तव्ये आहेत. आणि या सर्वात निर्भेळ शार 
आनंद हेच मुख्य प्राप्तव्य आहे. हा शाश्‍वत आनद म्हणजेच 
ब्रह्मानंद होय. तो परावलंबी नसून, अद्वैत भावनेने द काम- 
त्यागाने उत्पन्न होणारा, अतएव स्वाधीन असा आनंद आहे. 
[ बत्तीस विद्या; उ. अ.; उ. र.; उपनिषदर्थव्याख्या ] 


एक तिथिब्रत. मार्गशीर्ष वद्य द्वादशीला या व्रताचा 


प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वष. भृगू नावाच्या 


भुगुत्रत 
बारा देवांची पुजा आणि हवन हा यातील प्रमुख विधी आहे. 


2.7 असते. 
प्रत्येक महिन्याच्या वद्य द्वादशीला हे ब्रत करायचे अस 
उद्यापनाच्या वेळी एक गाय दान देतात. [ हि. ध.] 


ग्रंथ. भूगुंवट्रषीने आपल्या 
पुढच्या अनेक पिढ्यांचे 
आणि त्याचा पुत्र शुक्र 


एक भविष्यविषयक ग्र 


शगुसाहता त्रिकालज्ञानाच्या बळावर 


यांच्या संवादातुन यात जिज्ञास 
शकते. त्यासाठी आपली जन्मकुंडली 


. प्रत्यक 
आणि तिच्याखालील भूत-भविष्य वाचायचे य त 
भूत-भविष्य या ग्रंथात मिळते. ते कधी विस्तार 


तर कधी जिज्ञासूच्या एखाद्या प्रश्‍नापुरतेच का र 
अलिकडे भगसंहिता या नावाचे छापील ग्रंथही तक 
हे छापील ग्रंथ विवसनीय नाहीत आणि त्यांतून 


भुगुसंहिता 


भूत-भविष्यही अनुभवाला येत नाही. खऱया प्रमाणित भूगु- 
संहितेच्या प्रती मेरठ, पंजाबातळे दुवबली, होशियापूर, कारमीर, 
बरनाला, दिल्ली, हरिद्वार, देवप्रयाग, अशा मोजक्या ठिकाणीच 
आढळतात. भूगुसंहितेतल्या कुंडल्या आणि त्यांची वर्णने एका 
अत्यंत जुनाट कागदावर पोथीच्या रूपात लिहिलेली असतात. 
त्यात पत्रिकेचे वर्णन संस्कृत भाषेत रइलोकबद्ध असते. भाषा 
मात्र सदोष असते. भूजंपत्रे, ताम्रपत्रे व कळकाच्या पट्ट्या यां- 
वरही भुग्‌संहितेचे लेखन केलेले आढळते. काही काही प्रतींची 
पत्रे रंद असतात, तर काहींची लहान असतात. यातील वर्षाची 
संख्या शब्दांनी घोषित होणाऱ्या अंकानी दिलेली असते. उदा ० 
चंद्र च १; नेत्र २; वसू ८; दंत 3 ३२; इत्यादी. 

यातील वणंनांचे काही नमुने श्री. शांताराम आठवले यांनी 
दिलेले आहेत, ते असे - 

(१) एक आय्‌. ए. एस्‌. अधिकारी १९४७ साली स्वातंत्र्य 
मिळाल्यावर आयकर खात्यात आले. ते जेंव्हा आपले भविष्य 
पाहण्यासाठी भृगुज्योतिषाकडे गेले, तेव्हा त्या ग्रंथात त्यांचे 
भविष्य मिळाले, ते असे - 

स्वदेशोदय यदा जायेत्‌ तदा भाग्योदयम्‌ सहत्‌ । 
राज्यद्वारे अधिकार महत्‌ -निठ्चित्तप्राप्त जायते । 
सहस्त्राधिक इवेतमुद्रा प्रतिमासे भविष्यति । 
उत्तसं वाहनम्‌ गेहे नमंति बहवो जनाः । 
राज्यकोषस्य वृद्धर्थे अहनिश कार्य साघयेत्‌ । 
क्रय-विक्रयविनिमये कार्ये निपुणो सूक्ष्मावलोकने । 

अर्थ - देश स्वतंत्र झाल्यावर या गृहस्थाचा मोठा भाग्योदय 
होईल. हा सरकारात मोठ्या अधिकारावर चढेल. प्रत्येक महि- 
त्याला हजाराहून अधिक रुपये मिळवील. घरी उत्तम वाहून 
असेल. पुष्कळ लोक त्याच्याशी नमून वागतील. राज्याचा कोश 
वाढावा म्हणून हा अहनिश प्रयत्न करील. क्रय-विक्रय-विनिमय 
कार्यातले सूक्ष्मावलोकन करण्याच्या कामी हा निपुण असेल. 

(२) एका कंत्राटदाराचे भविष्य पुढीलप्रमाणे - 

भमिगृहस्य रचनायाम्‌ विविधाकृतिसमन्वित: । 
सुरम्य रचनाकार्ये तदडःगभूतपदार्थेस्य क्रयविक्रयधनोदयम्‌ ।॥। 
अर्थ - हा गृहस्थ विविध आक्रृतींची घरे वगेरे बांधोल. 
याच्या गृहरचना सुरम्य असतील. तदंगभूत अशा पदार्थाच्या 
क्रय-विक्रयातून याला धनलाभ होईल. 

(३) भूगुशास्त्री दीक्षित यांनी काही निवडक मित्रांसमोर 
कै. लालबहादूर शास्त्रींचे भृगुसंहितेतील भविष्य वाचले होते 
आणि ते संहितेतल्या मजकुराच्या ठशयासह अॅस्ट्रॉलॉजिकल 
मॅगेझीनच्या एप्रिल १९६६ च्या अंकात प्रसिद्ध झाले होते. ते 
भविष्य श्री. शांताराम आठवले यांनी पुढीलप्रमाणे दिले आहे - 


भूगुसंहिता 


या जातकीचा स्वभाव साधा व नम्र, असेल. तो मितभाषी; 
पण तितकाच निर्भय स्पष्टंवक्ता व सद्गुणसंपन्न असेल. सहु- 
दयता हा याचा स्वभावधर्म असेल. श्रीमंत-गरीव, उच्च-नीच हा 
भेदाभेद तो करणार नाही. 

याच्या सोभाग्यवतीचे नाव ललिता असेल. तिच्यासह हा 
आपला गृहस्थधर्म पाळील. गरिबी व संकटे यांना धैर्याने व समाधा 
नाने तोंड देत हा कालक्रमणा करील. राजकारणात भाग घेऊन 
अनेक सन्मानाच्या जागा भूषवील; पण अहंकार किवा उद्धट- 
पणा यांपासून हा अलिप्त राहील. 

मातृभूमीसाठी वाटेल तो त्याग करील आणि इतरांना आदर्श 
ठरेल. चार पुत्र, दोन कन्या, हे त्याचे संततिधन राहील. 

हा कृतिशील व धैयंवर असला, तरी प्रकृतिदौबंल्यामुळे 
त्याचा निरुपाय होईल. 

वयाच्या ६०व्या वर्षी हा आपल्या देशाचा प्रधानमंत्री होईल. 
आपल्या कारकीर्दीत अल्पावकाह्यातच देश्याला फार मोठा मान 
व महत्त्व हा प्राप्त करून देईल. अत्यंत धीमेपणाने, धेर्याने, पर- 
कीय आक्रमणाच्या संकटाला तोंड देईल आणि आपल्या माय- 
भूमीचा मान राखील व परकीय आक्रमणांना परतवून देशाला 
विजयी करील. वयाचे ६२ वे वर्ष प्रकृतीच्या दृष्टीने फार 
वाईट, आणिबाणीचे आहे. 

हे भविष्य वाचळे जात असताना पौष शुद्ध पौणिमा ते माव 
शुद्ध पौणिमा हा काल्खंड अत्यंत चितेचा आहे, असे आढळले. 
या काळात या जातकीवर कोसळणार्‍या प्राणान्तिक संकटातून 
त्याला कोणी वाचवू शकेल, असा विधिसंकेत दिसत नाही, असे 
भूगूने म्हटले आहे. 

त्यानंतर भृगू त्रपी म्हणतो, की जातकीच्या हृदयव्यथेने जे 
घडणार आहे, त्याचे चित्र डोळ्यांपुढे उभे राहून माझेच डोळे 
पाणावले आहेत. हा अध्याय मला साश्रुनयनांनी समाप्त करणे 
भाग पडत आहे. 

के. शास्त्रींचे हे भूगुसंहितेतील भविष्य किती तंतोतंत खरे 
उतरले, तो इतिहास लोकांच्या मनात अजूनही ताजा आहे. 

भूगुसंहितेत एखाद्या व्यक्तीचे भविष्य वाचले जात असता 
त्या ओघात कित्येकदा विषयांतर करूनही इतर संबंधित 
व्यक्तींची किवा कित्येकदा राष्ट्रीय स्वरूपाची महत्त्वाची भविष्ये 
भृगू व शुक्र यांच्या मामिक संवादांतून प्रकट होतात. ऐकणा- 
र्‍यांना प्रारंभी हे विषयांतर कश्यासाठी ते कळत नाही. पण 
शेवटी ज्या वेळी भूगू क्रषींचा हेतू ध्यानी येतो, तेव्हा श्रोते 
आइचर्यचकित होतात. 

भृगुसंहितेप्रमाणेचे आणखी कांही संहिता द. भारतात 
शरचलित आहेत. त्यांना नाडीग्रंथ म्हणतात. त्यांची भाषा बहुधा 
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तमिळ, तेळुगू किंवा क्वचित मल्याळम असते. हे ग्रंथ भूर्जपत्रांवर 
किंवा ताडपत्रांवर लिहिलेले आढळतात. पत्रांची लांबी 
सुमारे ७ ते ८ इंच आणि रुंदी सुमारे २ ते २ इंच असते. 
हे ग्रंथ फार प्राचीन आहेत. वराहमिहिराने आपल्या 
ग्रंथांत धह्वनाडीचा उल्लेख केला आहे. त्यावरून हे ग्रंथ इ. न 
च्याही पूर्वीचे असावे, असे म्हणावे लागते. आतापर्यंत जे नाडी” 
ग्रंथ उपल्ब्ध झाळे आहेत आणि विद्वानांनी पारखून हन. 
केले आहेत. त्यांची नावे अशी - (१) काका भुजंदरन 
(२) ध्रुव अथवा सप्तर्षीनाडी, (३) सत्यसंहिता, (४) की 
नाडी, (५) कौशिकनाडी, (६ ) शुक्रनाडी, (७) सूर्यसंहि ) 
(८) चंद्रनाडी, (९) अरुणनाडी, (१० ) भीमनाडी, ( १ 
भृगुसंहिता, ( १२) अगस्त्यनाडी. ( १३) नारदसंहिता. 

या नाडीग्रंथांतून पृुच्छाची इष्ट कुंडली शोधून मव रर 
सांगणे हे वरेच जिकिरीचे काम असते. नंदीनाडी व ल. 
नाडी या ग्रंथांत पृच्छकाच्या तळहातावरील काही की. 
एक सांकेतिक आकडा ठरवून घेतला जातो. अशा आ 
रेखा म्हणतात. एकदा रेखा ठरली म्हणजे पृच्छकाचे 7: 
असलेले भूर्जपत्र नेमके बाहेर काढता येते. नाडीग्रंथात ८ 
काला जातकी म्हणतात. हे ग्रंथ प्रथम जातकीच्या कुड ज्राणि 
बारा घरांच्या द्वादश भावांचे स्थूल भविष्य सांगतात पूर्व 
दुसऱ्या कर्मकांड नावाच्या विभागावरून जातेकी वागा 
जन्मातील कृत्ये व त्यांच्या परिहारासाठी जपतपादिनि वर 
तात. श्री. कन्हैयाळाळ मुन्शी यांनी आपल्या * ल्योक करण 
मध्ये नाडीग्रंथाबद्दल त्यांना मिळालेल्या अनुभवांचे वि 
करणारा एक लेख लिहिला आहे. त्यातले एक उदाहर 

एकदा' एका नाडीग्रंथातील त्यांच्य़ाबद्दलचे मना 
जात होते. कथनाच्या ओघात असे निर्देशिले होते, क 
बाबींचा विशेष खुलासा होण्यासाठी दहाव्या काचा यांचा 
मुह्ाम वाचावा. दहावा खंड वाचायला घेण्यापूर्वी श्री. क 
चिटणीस त्या ठिकाणी आला. एका महत्त्वाच्या पत्रव्य़ त्िटणीरस 
त्याला काही जरुरीची विचारणा करायची होती. ट 
आपले काम करून बाहेर गेला. वाचन पुढे चालू 
चाच इलोक असा होता-*' खंड १०वा वाचण्या पा 
कीचा चिटणीस भविष्यवाचनाच्या जागी येईल आ याना 
कीस कुंकुम ( काश्मीर ) देशाच्या प्रमुखाला कक. बँड ९ 
महत्त्वाच्या पत्रासंबंधी स्मरण देईल. असे घडले त 
वाचायला घ्यावा. वव अदॅभूर्वरच 

या सर्व नाडीग्रंथांत काका भुजंदरनाडी हा ग्रंथ त ढळतार्त” 
आहे. त्यात जागतिक घडामोडींची अचूक वर्णने त्यांची 
मोठमोठ्या युद्धांचे काळ, युगपुरुषांचे अवतार, 
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शास्त्रीय शोधांतील प्रगती, स्पुटनिक, अणू, कृत्रिम चंद्र, अवका- 
शातीतील मानवाचे भ्रमण, इतर ग्रहगोलांवर तो जाण्याची 
शक्‍यता या गोष्टींची वर्णने काका भुजंदरानें दोन हजार वर्षांपूर्वी 
ल्िपिबद्ध करून ठेवली आहेत. त्यात आगगाड्या, विमाने, डाक 
व तारखाते, वीज, आकादवाणी, इ. आधुनिक गोष्टींविषयीही 
वर्णने आढळतात. त्याचप्रमाणे युद्धे व त्यांचे परिणाम, धूमकेतू 
व त्यांची फळे, सूर्यावरचे डाग व त्यामुळे सृष्टिक्रमात होणारे 
वदल, भारताचे स्वातंत्र्य, दोजारच्या नव्या राष्ट्राची निमिती, 
संस्थानांचे विलिनीकरण, इ. गोष्टींचेही आश्‍चर्यकारक उल्लेख 
काका भुजंदरनाडीत आहेत. पुढे होणाऱ्या काही अतर्क्य घटनांचे 
भविष्य देताना कालांतराने हिमालय पर्वत नाहीसा होईल, 
असेही एक चकित करून सोडणारे भाकित त्याने लिहून ठेवले 
आहे. [ नाडीग्रंथ - एक अभ्यास - श्री. शांताराम आठवले ] 


(१) एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या नवव्या मंडलातील 
भूणू. छवे सूक्त भूगू आणि जमदग्नी या दोघांनी व दहाव्या 
मंडलातील १९ वे सूक्त भृगू, मथित आणि च्यवन या तिघांनी 
मिळन रचलेले आहे. भूगू हा वरुणाचा पुत्र आहे. वेदांच्या रच- 
चळ भृगुकुलातील पुरुषांनी बराच हातभार लावलेला आहे. 
वैदिक काळाच्या प्रारंभी भृगू ही प्राचीन व्यक्‍ती मानली जाऊ 
लागली होती. तो वरुणाचा पुत्र असल्याचे जे सांगितले आहे, 
ते त्याचेच द्योतक होय. क्रग्वेदात १८ वेळा भूगूचा उल्लेख 
आलेला आहे आणि त्यापैकी १७ वेळा तो बहुवचनात आहे. 

भगच्या जन्माविषयी भिन्न भिन्न मते आढळतात. आदित्य 
व अंगिरा यांच्याबरोबरच भगूची उत्पत्ती झाली व ती प्रजा- 
पतीच्या वीर्यापासून झाली, असे ऐंतरेय ब्राह्मणात म्हटले आहे 
(३.३४). गोपथ ब्राह्मणात दुसरी कथा दिली आहे, ती अशी - 

एकदा ब्रह्मदेव तपदचर्ग़ा करीत असता, त्याच्या शरीरातून 
काही घर्मविदरू गळाले. त्यांत त्याला स्वत:च्या सुदर शरीराचे 
प्रतिधिब दिसले आणि त्यामुळे त्याचे वीर्यस्खलन झाले. लगो- 
लग त्या वीर्याचे दोन भाग झाले. त्यांतला एक भाग स्निग्ध 
होता. त्यातून भूगूचा जन्म झाला. दुसरा भाग रुक्ष होता. 
त्यातून अंगिरा जन्मला. भृगूने जे शब्द £ उच्चारले त्यांवरून 
त्याला अथर्वा ही संज्ञा प्राप्त झाली. अथव क्षीपासून ब्रह्म- 
देवाला जे मंत्र दष्ट झाले, त्या मंत्रांचा आथवणवेद बनला. 
अंगिरा त्रषीपासन दष्ट झालेल्या मंत्रांचा आंगिरसवेद बनला. 

इंद्राच्या रेतापासून त्याचा जन्म झाला, असे ते. ब्राह्मणात 
म्हटले आहे. महाभारतात एका ठिकाणी त्याचा 3 ब्रह्याच्या 
हृदयातून व दुसर्‍या ठिकाणी अग्नीत पडलेल्या प्रजापतीच्या 
वीर्यापासून झाला, असे म्हटले आहे. मतुस्मृतीतही त्याला 
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अग्निज म्हटले आहे. भागवतात त्याची उत्पत्ती व्रह्याच्या त्वचे- 
पासून मानलेली आहे (४.५.१७-१९). पुराणात अन्यत्र त्याला 
ह्याच्या नऊ मानसपुत्रांपेकी एक मानळे आहे. भूगू क्रषी 

वेदालाही प्राचीन असल्यामुळे त्याच्या जन्माची व मातापित्यांची 
खरी माहिती लोक विसरून गेले असावे आणि त्यामुळे त्याच्या 
जन्माविषयी अशा भिन्न भिन्न कथा निर्माण झाल्या असाव्या. 

भृगू शब्दाची व्युत्पत्ती भूजू भाजणे या धातूपासून आहे. 
यास्काने ती भ्रस्ज्‌ - भाजणे यावरून मानलीआहे. महाभारतात 
भृगू हा शब्द भूक्‌ म्हणजे ज्वाला या शब्दाशी संबंधित मानलेला 
आहे. बर्गेनने भृगू म्हणजे अग्नी असे म्हटले आहे; तर कृन्ह 
आणि वार्थ यांनी भूगू म्हणजे वीज असे म्हटले आहे. यावरून 
भृगूचा अग्नीशी संबंध आहे, हे कळून येईल. भृगूने मानवांसाठी 
अग्नी शोधून काढला, असे क्र वेद सांगतो. तसेच मातरिड्व्याने 
अग्नीचा शोध लावला, असेही तो सांगतो. याची संगती अशी 
लावता येईल, की मातरिड्व्याने पदार्थेविज्ञानशास्त्राच्या दृष्टीने 
अग्नीचा शोध लावला, तर भूगूने यज्ञमागासाठी त्याचा प्रथम 
उपयोग केला. काही वेळा, मातरिझव्याला अग्नी प्रज्वलित रूपात 
दिसला, तर भृगूने तो मंथन करून निर्माण केला, असाही त्याचा 
अर्थ लावतात. मातरिदृव्याने. लपलेला अग्नी शोधून काढून तो 
भृगूसाठी प्रज्वलित केला, असेही एका ठिकाणी म्हटले आहे. 
मंथन करून उत्पन्न केलेला अग्नीच यज्ञीय कर्मासाठी उपयोगात 
आणतात, हे प्रसिद्ध आहे. त्र्ग्वेदातही याच कल्पनेला दुजोरा 
दिलेला आढळतो. क्र्‌ग्वेदातील अग्निसूक्तांत वारा वेळा भूगूचा 
उल्लेख आहे. भृगुकुलातील अनेक पुरुषांनी यज्ञयाग केले. पाण्यात 
दडून बसलेल्या अग्नीला भूगूंनी शोधले, असेही एका ठिकाणी 
म्हटले आहे. भूगू हे अग्निचयन व हविर्भाग तयार करण्यात तर- 
वेज होते. ते रथकारही होते. 

भूगुकुल - भृगू हे मानवांचे प्राचीन पूरवेज आहेत. भूगू हे 
अग्निपूरजेचे प्रवर्तक असल्यामुळे क्रग्वेदात त्यांचा अंगिरस, नवग्व 
आणि अथर्वण यांच्याशी संब्रंध जोडलेला आहे. यज्ञ केल्यामुळे 
भृगू स्वर्गात गेळे, असे अथर्ववेदात सांगितले आहे (४. १४.३ ). 
भृगू हे अंगिरसांप्रमाणे आयवेण धर्माचे प्रणेते होते. म्हणूनच 
अथर्वेवेदाला भृग्वांगिरसवेद असे नाव मिळाले आहे. 

श्री. पद्मनाभय्य भूगूंविषयी म्हणतात, ते असे - कुशद्वीप, 
शाल्मलिद्वीप आणि क्रोंचद्वीप हे भूगूंचे कार्यक्षेत्र होय. तिथून 
ते भारतात आले. कश्यपाने परशुरामाकडून सवे पृथ्वी दान- 
रूपात घेती, ही घटना सनपूर्व २४०० ची आहे. भूगू हे द्रविड 
असून, ते प्रथमच समुद्रमार्गाने द. भारतात आले. 

या कुलात भृगू, कवी, च्यवन, शुक्र, ओवं, प्रमती, क्रचीक, 
रुरू, जमदग्नी, परशुराम, शुनक, शौनक, इ. प्रसिद्ध व्यक्‍ती 
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भार्गवांचा इतर ब्राह्मण कुलांपेक्षा क्षत्रियांशी अधिक जव- 


ळचा संबंध होता. उदा० च्यवनाने शर्याती राजाची मुलगी 
सुकन्या हिच्याशी विवाह केला होता. त्र्चीकाने गाधी राजाच्या 
सत्यवती नामक कन्येचे पाणिग्रहण केले होते. जमदग्नीने प्रसेन- 
जित राजाची कन्या रेणुका हिला वरले होते. शुक्राचार्याची 
कन्या देवयानी ही ययाती राजाची भार्या झाली होती. एका 
भा्गवाने वीतहव्य राजाला दत्तक घेतले व त्याचे वंशज भार्गव 


म्हणून ओळखले जाऊ लागले. त्याचबरोबर काही भागंवांचे 
क्षत्रियांशी चांगलेच वैर होते असे दिसते. उदा० परशुरामाची 
कथा व म. भा. च्या आदिपरवतले औओर्वाचे आख्यान. 

श्री. सुखठणकर यांनी भृगूंविषयीच्या एका निबंधात भूगूंचे 


स्वभावविशेष व त्यांची वाळमयीन क्षेत्रातली कततंबगारी या 


गोष्टींवर प्रकाश पाडला आहे, तो असा - 
भृगू हे शीघ्रकोपी व सूडवुद्धी घारण करणारे होते. तप:- 
सामर्थ्यामुळे ते सर्वज्ञ व शक्तिमान बनले होते. त्याना भूमी- 
वरचे देव म्हटले आहे. कित्येकदा ते देवांपेक्षाही वरचढ अस- 
ल्वप्दे सांगितळे आहे. भूग्‌ंनी अग्नीला शाप दिला होता व इंद्र- 
छद हिमिळत्विणाऱ्या नहुषए्ला पदःकप्ट केले देते. च्यवन्तने इंद्राचा 
एक बाहू लुळा केला होता. परशुराम हा त्याच कुळातला. त्याने 
सर्व पृथ्वी एकट्याच्या सामर्थ्याने जिकली आणि शेवटी कश्य- 
पाच्या हातावर तिचे उदक सोडले. 

म. भा. मधले पोलोम हे उपपर्वे आणि पोष्य उपपर्वाचा 
बराचसा भाग भागंवांच्या कथांनी भरलेला आहे. या कथा 
अनेकदा पुनरावृत्तही झाल्या आहेत. म. भा. च्या प्रसाराच्या 
कामीही भागेवांनी बराच हातभार लावलेला आहे. 

म. भा. मध्ये भूगुकुलातील व्यक्‍तींना एवढे महत्त्व का दिले 
आहे, त्याची कारणे अंदाजाने शोधावी लागतात. व्यासांच्या 
चौवीस हजार इलोकांच्या भारतात भार्गवांची उपाख्याने आढ- 
ळत नाहीत. व्यासशिष्य वैशंपायनाने ती अंतर्भूत केली असतील, 
असेही दिसत नाही. त्यानंतरच्या काळात उग्रश्रवा सूत याने 
जेव्हा भागव शौनकाच्या द्वादशवाषिक सत्रात महाभारताचे 
प्रवचन केळे, तेव्हा भूगुकुलातील व्यक्तींच्या उपाख्यानांचा' 
त्यात समावेश झालेला दिसतो. बहुधा भार्गवानीच ही उपा- 
ख्याने म. भा.मध्ये समाविष्ट केली असावी. 

नवीन भर घालून तयार केलेले हे महाभारत भार्गवांनी 
बराच काळपर्यंत आपल्या ताब्यात ठेवून त्याचा प्रसार केला 
असावा. भार्गव हे धर्म आणि नीती या विषयांचे फार मोठे 
अधिकारी होते. भागेव शुक्राची म. भा. मधली नीती प्रसिद्धच 


वदलन 
> 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


त > ० आ ् अ व, > क गा भा 
होऊन गेल्या. या सर्वांना भागव म्हटले आहे. महाभारतात आहे. अश्या प्रकारे कौरव-पांडव-युद्ध हा मूळचा भारताचा गा 
नागेकवदळ अनेक अशत्याने द उपल्ल्वाने कलली काहेत 


नावांनी त्याचे स्वरूप नैतिक व घार्मिक शिक्षण देणारा 
ग्रंथराज असे वनवले द तेच आजतागायत र्ढ आहे. म. भा. 
प्रमाणेच मनुस्मृतीही भूगुसंहिताच मानलेली आहे. 
पुराणांतही भूगूंच्या अनेक कथा आढळतात. पृगूत्या मगा; 
पासून पुष्कळ पुत्र झाले व ते सर्व आकाशसंचारी होऊन देवा 
विमाने वाहू लागले. दक्षकन्या ख्याती ही भूगूची पत्नी होय. 
भृगूला संजीवनी विद्या अवगत होती. भृगूने एकदा तित्गू "५१ 
हृदयावर लाथ मारली व दुसर्‍या वेळी त्याला * तुला गर्भवास, 
जन्य दुःख भोगावे लागून पृथ्वीवर अवतार घ्यावा लागल 
असा शाप दिला. त्याने शंकराला ' तू लरूप होशील ' आणि 
ब्रह्मदेवाला तुझी पूजा कोणी करणार नाही ' असे क्याप दिलि 
भृगूला दिव्या नामक स्त्रीपासून बारा देव झाले. भ्‌गू 
आंगिरस यांचा निकटतम संबंध वैदिक साहित्यात दिसून नेत! 
त्यांच्याविषयी श्री. चित्रावशास्त्री पुढील विवेचन करतात -. 
प्रथम भूगू व आंगिरस भिन्न असून त्यांचे ग्रंथही मिथ हद 
पण पुढे दोनही एक होऊन भूग्वंगिरस्‌ किवा अथर्वांगिरस 
नावाने त्याला सध्याच्या अथवंसंहितेचे रूप देण्यात आले. ् 
एकरूप देण्यात आले, तरी मूळचे वेदमार्गी भूगू व क . 
मंत्रतंत्र करणारे कवेल द कनिरस्‌ यची विदता प्रदर- शिळ 
वरून अद्यापि अनुमानिता येते. सच्या विवाह्रसर्गी *. 
रांचा विचार करताना प्रवरसाम्य असूनही विवाह होतो, अंग 
ही दोन गोत्रे आहेत. केवळ भुगुगणातील गोत्रांत असूनही 
रस गणातील गोत्रांत अनुक्रमे भृगू व अंगिरा हे. प्रवर स्मार्त 
त्यांच्यांत परस्पर विवाह होतात. इतर कोणत्याही गोत्रात 
प्रवर असताना विवाह होत नाही. भूगूमध्ये केवळ भृगू ग प 
दग्न्य भूगू असे भेंद आहेत. तसेच अंगिरसाम 
भरद्वाजांगिरस व गौतमांगिरस असे भेद आहेत. याद 7) 
अंगिरा ही दोन नावे सारखी असली, तरी मूळ व्यक मढ 
असल्यामुळे विवाह होण्यास ह्रकत धरीत नसावे, प दाल" 
व्यक्तींची भिन्नता पौराणिक वाडमयात स्पष्टपण असा दी 
विता येत नसली, तरी स्वायंभुव भृगू व वारुणी भूर > वण 
फरक असावा. अंगिरसासंबंधीही असेच म्हणावे हहत वित 
अथरवैवेदाचे जारणमारणात्मक स्वरूप जाऊन त्याला व यी 
स्थान मिळाल्यावर या वंशात दाखविणे अशक्य झा ऑक्टोबर 
क्र.; श्री. वि. स. सुखटणकर - अँ. भां. ओ. रि. ३” 
१९३६; प्रा. च. को. ] ल ग्रंथ आर्ट 
(२) एक धर्मशास्त्रकार. त्याच्या नावावर पुढ! 
ळतात - भूगुस्मृती, भुगुगीता, भूगुसंहिता व भृगुसून मजि होती" 
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णायरून समजते भृगूने वास्तुशास्त्रावरही एक ग्रंथ ( 


या खु मा 


बायजा याचया दायक 


खंड सहावा 


& गजाननस्वरूप झालेला एक क्र्षी. हा जातीने कोळी 
गुंडी व मुग्‌दल क्र्षीचा शिष्य होता. याची कथा अशी- 
दंडकारण्याशेजारी नंदन नावाच्या नगरात दुष्ट नावाचा एक 
कोळी राहात असे. गावातल्या लोकांना त्याने अगदी हैराण 
केले होते. तेव्हा सर्वे लोकांनी मिळून त्याला गावाबाहेर हाकून 
दिले. मग तो दंडकारण्यात जाऊन वाटमारी. करून आपला 
चरितार्थ चालवू लागला. 
एकदा या अरण्यातून मुद्गल क्ररषी चालला असता या धीव- 
राने त्याला अडवले. पण मुद्गल क्रषीचा हस्तस्पछे होताच 
त्याची बुद्धी पालटली. मग मुद्गलाने त्याला गणेशमंत्राचा उप- 
देश केला. पुढे तिथेच राहून भूशुंडीने बरीच वर्षे तप केले. 
कालांतराने याला भुवयांमध्ये सोंड फुटली व तो गजाननस्वरूप 
झाला. त्यामुळे मुद्गलाने त्याचे नाव भूशुंडी असे ठेवले. भूशुं- 
डीने मग तिथेच आश्रम स्थापला. एकदा साक्षात इंद्र याच्या 
दर्शनाला आला होता, असे गणेश पुराणात म्हटले आहे. 
भशंडीची ही कथा म्हणजे, अना लोकांनी आर्य जातीत प्रवेश्ष 
व मानमान्यता मिळविल्याची द्योतक असावी, असे जाणकारांचे 
मत आहे. [ प्रा. च. को.; मंगलमूति श्रीगणेश ] 


> ,  नाथपंथात विविध भेदांवर आघारलेले बारा 
भक बारा पथ उपपंथ आहेत. या सवे उपपंथांमध्ये सु- 
सूत्रता राहावी, म्हणून त्यांवर नियंत्रण करणारी एक मध्यवर्ती 
संघटना आहे. या संघटनेला भेक बारा पंथ असे म्हणतात. या 
संघटनेच्या प्रमुखाला जोगेश्‍वर असे नाव आहे. याची बारा 
वर्षांनी एकदा म्हणजे ज्या वर्षी ह्रढ्वारला कुंभमेळा भरतो, त्या 
वर्षी निवड करतात. [इं. सा. ] 


जर नर्मदेच्या तीरावरील एका रमणीय स्थान. हे 
भडाघाट जबलपूर शहरापासून सुमारे १३ मैलांवर आहे. 
या ठिकाणी नर्मदा नदी ३० फूट उंचीच्या खडकावरून खाली 
कोसळते. हा धबधबा धुंवादार या नावाने प्रसिद्ध आहे. त्याच्या 
खाली नदीचा प्रवाह अरुंद झालेला असून, त्याच्या दोन्ही अंगीं 
शुभ्र संगमरवरी पाषाणाच्या उंच दरडी उभ्या आहेत. हे पाषाण 
चमकदार असून, त्यांत मधून मधून निळ्या, पिवळया व गुलाबी 
रंगछटाही दिसतात. दरडींची उंची ५० ते १०० फूट आह. 
नदीचे पात्र एका जागी इतके अरुंद झाले आहे, की माकड 
एका दरडीवरून पलिकडे सहज उडी मारू शकेल. त्यावरून त्या 
जागेला बंदरकुदनी हेच नाव मिळाले आहे. निसर्गदत्त सौंदर्या- 
मुळे धुंवाधार देशी-विदेशी प्रवाशांचे आकषेण ठरला आहे. ह 

नदीच्या पात्रात एक शिवलिंग आहे, ते राणी अहिल्यादे 


पुरषु 


भदिक 


स्थापलेले आहे. एका वाजूच्या खडकात दत्तात्रेयाची गुहा आहे. 
या ठिकाणी भूगू क्ररषीने तपश्‍चर्या केली, म्हणून याला भूगु- 
तीर्थ म्हणतात, असे पुराणांत सांगितले आहे. 

इथे जवळच शिव नामक टेकडी असून, तिच्यावर चोसष्ट 
योगिनींचे मंदिर आहे. हे मंदिर गौरीशंकरमंदिर म्हणूनही प्रसिद्ध 
आहे. कलचुरी नृपती प्रथम युवराज देव याच्या कारकौर्दीत 
(इ. स. चे ११ वे शतक) हे मंदिर निर्माण झाले, असे म्हणतात. 
हे देवालय वर्तुळाकार असून, त्यावर छप्पर नाही. त्यातील ६४ 
योगिनींपैकी पाच मूर्ती इ. स. च्या दुसर्‍्या-तिसर्‍या शतकांतील 
आहेत. पण बाकीच्या सवं मूर्ती त्यांच्या पादपीठांवरील अक्षर- 
वटिकेवरून युवराज देवाच्या काळातील वाटतात. या सर्व मूतींत 
गौरीशंकरांची मूर्ती प्रमुख आहे. ती दोघेही नंदीवर स्वार 
झालेली आहेत. शिवाच्या हातात त्रिशूल आणि पावतीच्या 
हातात दर्पण आहे. इथे गणेशाची एक स्त्रीमूर्ती आहे. बहुधा ती 
गणेशानीची असावी. याशिवाय काही शृंंगारप्रधान मूर्तीही इथे 
आहेत; पण त्यांत कामुकतेची छटा मात्र दिसत नाही. 

या टेकडीजवळ एक शेव मठ आहे. या टेकडीचा आकार गोल 
असल्यामुळे त्या शैव मठाला गोलकी मठ असे नाव पडले आहे. 
(गोलकी मठ पाहा) १ 

भेडाघाटापासून सुमारे ९ मेलांवर एका टेकडीवर गोंड 
राजांचा गड आहे, त्याला मदनमहाल म्हणतात. त्याचा काही 
भाग तिथे अजून उभा आहे. [खं. वे.; क. नृ. का.; म. प्र.] 


भोदिक लावणीचा एक आध्यात्मिक प्रकार. भेद म्हणजे 
भोदिक रहस्य. ज्या लावण्यांत आध्यात्मिक कूट प्रश्‍न 
असतात, त्यांना भेदिक असे नाव आहे. लोकनाट्याची परंपरा 
या ग्रंथातला भेदिक लावणीचा एक नमुना असा- 

माया थोर का ब्रह्म थोर तुम्ही ऐका तयाचा सिद्धान्त । 

महान महान साधुसंत बोलले व्यासादि शुक वेदान्त ।॥। 

* नेति नेति ! बोलिल्या श्रुती त्या अनाम ज्ञाइवत अक्षयी । 

हेंच मूळ तत्त्वाचे जन्मले शिव आणि शक्‍ति त्या ठायी ॥ 

जीव बोलतो जीव चालतो शक्‍्तिकडून जीव काम करी । 

चलनवलन हा व्याप शक्तिचा जीव तयावरी अधिकारी ॥ 

होता सद्गुरुची कृपा पहावी आत्मतत्त्व बोधांत । 

रामचन्द्र कवि म्हणे लाभ काय शिव-शकक्‍्तिचे वादात ।॥। 

भेदिकात भाग घेणारे लोक पुराणांतल्या रहस्यांची पदे, 
लावण्या, पोवाडे आणि एकनाथ, तुकाराम, रामदास, इ. संतांनी 
रचलेले कूटांचे व टोणप्यांचे अभंगही म्हणतात. भेदिकाची चाल 
ठराविक असते. गाण्यापेक्षा त्यात अर्थाकडे अधिक लक्ष असते. 
पाहा-कलगी- तुरा. [म. जी., लो. ना. प., म. लो. त.] 


ळे... 


भेरू गुरू 


चर माच या नाटयप्रकाराचा निर्माता व एका गटाचा 
भरू गुरू प्रवतंक. याने वारा माच रचले आहेत, त्यांपैकी 
काहींची नावे अशी-(१) गोपीचंद, (२) राजा विक्रमाजीत, 
(३) पूरणमल, (४) होर-रांझा, (५) कुंवर केसरी. उज्ज- 
यिनीमध्ये याची परंपरा अद्यापि चालू आहे. प्रतिवर्षी नवापुरा 
या गल्लीत त्याचे पाच माच खेळळे जातात. [ लो. घ. ना. प.] 


3___ आयुर्वेदाचा एक आचार्य. हा भेंद या नावानेही प्रसिद्ध 
आहे. पुनवसू अथवा कृष्ण आत्रेय हा याचा गुरू होय. कृष्ण 
आत्रेयानेच प्रथम आयुर्वेद पृथ्वीवर आणला, असे महाभारतात 
म्हटले,आहे (शांति. २१०-२१) . यानेच भेलादी सहा शिष्यांना 
प्रथम आयुर्वेद शिकविला, असे चरकसंहितेत सांगितले आहे. 
भेलाने रचलेले आयुर्वेदाचे एक तंत्र भेलतंत्र या नावाने प्रसिद्ध 
आहे. हे तंत्र कायाचिकित्साप्रचान आहे. याची एक हस्तलिखित 
प्रत तंजाऊरच्या ग्रंथाल्यात असून, तिची लिपी तेलगू आहे. कल- 
कत्ता विश्‍वविद्यालयाने हा ग्रंथ प्रसिद्ध केला आहे. [आ. इ.] 


र सुंदरवनात राहणाऱ्या उराँव लोकांचा एक घार्मिक 
भलोफरी उत्सव. भुताखेतांपासून संरक्षण व्हावे, म्हणून हा 
उत्सव करतात. गावचा पुरोहित म्हणजे ओझा हा या समा- 
रंभाचे पौरोहित्य करतो. तो अंडी, बाभळीची फांदी, सुप, तांदु- 
ळाची पिठी, बुक्का, भस्म, इ. पुजासाहित्य त्यासाठी जमा करतो. 
ओझा प्रथम तांदुळाच्या पिठीने देवाची आकृती काढतो. त्यावर 
बुक्का व भस्म यांची रांगोळी घालतो. मघोमध थोडे तांदूळ व 
त्यावर एक अंडे ठेवतो. मग वाभळीची फांदी तोडून तिचे सहा 
तुकडे करतो आणि त्या तुकड्यांचा त्रिकोण वनवून अंड्यावर 
ठेवतो. त्याला तांदुळाच्या दारूचा नैवेद्य दाखवितो. नेवेद्यानंतर 
पुजेतले अंडे फोडून त्यातला बलक तळण्यासाठी देतो, अंड्याच्या 
रिकाम्या कवचात पाणी भरतो आणि थोडे तांदूळ सुपावर घाळून 
काही मंत्र म्हणतो. मंत्र झाल्यावर तो बाभळीच्या लाकडाचा 
एक तुकडा घराच्या वळचणीत खुपसंतो आणि छपराचे थोडे 
गवत व लाकडाचा एक तुकडा घेऊन तिथून परत येतो. लाक- 
डाचा हा तुकडा तो घराबाहेर फेकतो. मग ते तळलेले अंडे 
तो स्वत: खातो. [ फो. लो., फेब्रुवारी १९६४ ] 


प अहीर गवळ्यांचा देव. हे लोक दिवाळीच्या सणात 
भनासुर त्याला डुकराचा बळी देतात. बळी दिला नाही, तर 
भेनासुर म्हश्लींचे दूध उडवतो आणि रोगराई निर्माण करतो, अश्ली 
त्यांची समजूत आहे. डुकराला बळी देण्याची एक विशिष्ट पद्धत 
आहे, ती अज्ली- एक रेडा आणतात व डुकराला आकाशात फेक- 
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तात. रेडा त्याला आपल्य़ा शिगांवर घेऊन शिगे त्याच्या पोटात 
घुसवतो. त्यामुळे डुकर लगेच मरतो. या वेळी भैनासुर रेड्याच्या 
अंगात संचार करतो, असे हे समजतात. [ दि परधान्स ऑफ दि 
अपर नरमंदा व्हॅली- श्री. शामराव हिवाळे, १९४६] 


> एक तिथिब्रत. माघ शुद्ध एकादशीला 
भेमी एकादशी सामान्यपणे चंद्र मृगशीर्ष नक्षत्रात असतो. 
या दिवशी उपवास करायचा असतो आणि द्वादशीच्या दिवशी 
षट्तिली व्हायचे असते. षट्तिलाचे प्रकार असे- पाण्यात तीळ 
घालून स्नान करणे, तीळ वाटून अंगाला लावणे, तिळाच्या 
आहुती देणे, तिलमिश्न पाणी पिणे, तिळ्दान करणे आणि तीळ 
खाणे. फल- विष्णुलोकाची प्राप्ती. [ हि. घ. ] 


त च (इ. स. चे १८ वे हातक) एक हिंदी 
भया भगवतोादास जेन कवी. हा ओसवाल कुळात जन्मला. 
दशरथ हे याच्या पित्याचे नाव आणि भैया हे याचे उपनाम होय. 
हा आगरा येथे राहत असे. भगवतीदासाची काव्यरचना ब्रह्म” 
विलास या नावाने प्रकाशित झाली आहे. त्यात अध्यात्म, नीती, 
वैराग्य, इ. विषय आहेत. या ग्रंथातील पंचेंद्रिय - संवाद, 
दृष्टांत-पच्चीसी, मन-बत्तीसी, वाईस परीक्षा, इ. स्फुट प्रकरणे 
विशेष उल्लेखनीय मानतात. [ हि. सा.; हि. नी. वि. ] 


> (१) शेव परिवारातील एक देव. याला कोणी दिवा” 
भरल अच एक रूप भावतात. शव' आगमात भैरवांचे 
चौसष्ट प्रकार सांगितले आहेत. आठ भैरवांचा एक, असे त्य की 
आठ वर्ग होतात. या आठ वर्गांचे प्रमुख भैरव अप्टभैरव त 
नावाने प्रसिद्ध आहेत. याशिवाय कालभैरव, बटुकभैरव ही भरत 
नामेही प्रसिद्ध आहेत. तंत्रग्रंथांत चौसष्ट भैरवांना गोल 
योगिनींचे स्वामी मानले असून, शक्‍तीचा व भैरवाचा नट 
संबंध दाखविला आहे. भैरव हा प्रत्येक शकक्‍्तिपीठाचे सड 
करीत असतो, असे म्हटले आहे. शाक्‍्तांमध्ये शक्‍तिश्रे ब््- 
असली, तरी भेरवाला प्राधान्य आहे. कौल्ज्ञाननिणय या का 
भेरवच शाक्त उपासनेचे महत्त्व देवीला समजावून देत प अ 
भैरवाला वगळून केलेली शक्‍तीची पूजा ही निष्फळ होते, 
महापीठनिरूपण या ग्रंथात म्हटले आहे. 

पंजाबात मृत्यूला भिवविणारा देव म्हणून भैरवाची का 
होते. महाराष्ट्रात सामान्यतः ग्रामदेवता म्हणून भैरव रभ 
जातो. त्याला भैरोबा किवा बहिरोवा म्हणतात. बहुधा प्रत्य 
खेड्यात या देवाचे ठाणे असते. कधी त्याची मूर्ती असते, ह 
कधी तांदळा असतो. मूर्ती असली, तर ती उभी असते. ति 


पूजा 


ऐंडमाला असते. चेहरा भयानक, नाकपुड्या 


बार, आठ, बारा किवा त्याहून अधिकही हात कुसवात 


खंड सहावा 


.». “०, ०५५०१७४७८५ ४५५५ काळया 
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उजव्या हातात डमरू आणि डाव्या हातात त्रिक्षूल असतो. हातांतून विविध इस्त्रे असतात. डाव्या बाजूच्या खालच्या हातात 


कटीला सर्पाचे वेष्टन असते. कुत्रा हे यांचे वाहून होय. कालरभरव 
आहे, तसाच एक बालभैरवही आहे. त्याच्या नावाने एखाद्या 
दगडाला शेंदूर फासलेला असतो. शेंदूर आणि तुप दिले असता 
बालभैरव संतुष्ट होतो, असे म्हणतात. पेरणी व कापणी करण्या- 
पुर्वी गावकरी भैरवाची पूजा करतात. रामदासांनी तर भैर- 
वाला क्षेत्रपाळ कल्पून त्याची आरती रचली आहे, ती अशी- 

जय जय भैरवा रे । तुझे भजन लागे सर्दवा रे ॥ धृ. ॥। 

काळभेरव बाळाभैरव । टोळाभेरव बटभेरव ।। 

नाना प्रकारोंचे विरखार । तयाचा करितसे भैरी संहार ।। 

काळ काळाचाही काळ । माहाकाळाचाही काळ । 

दास म्हणे तो हा क्षेत्रपाळ ॥ 

भूतवाधा किवा सर्पदंश झाल्यास भैरवाची आराधना कर- 
तात. अंगीकृत कार्याचे य्यापयश्ष तो सांगतो, अशीही समजूत 
आहे. काहीजण याला शिवाची कृपा असलेला वेताळ मानतात. 
परंतु भैरवाचा दर्जा वेताळापेक्षा वरचा असतो. रात्री हा जेव्हा 
घोड्यावर बसुन फेरी घालायला निघतो, तेव्हा त्याच्या बरो- 
वर काळा कुत्रा असतो, असे म्हणतात. 

राजस्थानात भैरवाचे विशेष महत्त्व आहे. राजस्थानातल्या 
प्रत्येक गावात शमीवक्षाखाली भैरवाची मूर्ती किवा तांदळा 
असतो. तिथे तो काळा भैरव व गोरा भैरव अशा दोन नावांनी 
आढळतो. दुर्गापुजेच्या वेळी प्रथम कुत्र्यासहित भैरवाची जा 
होते. याच्या कृपेने पुत्रप्रापती झाल्यास राजस्थानी लोक मुलांची 
नावे भैरूदान, भैरूबक्श, इ. ठेवतात. राजस्थानात मालसीच्या 
भैरवाचे स्थान सर्वांत मोठे आहे. याचा नवजात बालकांवर 
प्रभाव असतो, अशी समजत आहे. जे लोक या भैरवाचा अना- 
देर करतात त्यांच्या मुलांच्या माना हा मुरगाळतो, असे म्हण- 
तात. कुमारिकांना त्याच्या मंदिरात जाऊ देत नाहीत. भैरव ही 
स्मशानदेवता आहे, अशी राजस्थानी लोकांची धारणा आहे. 
इथले भोपे भिक्षेज्ञा निघण्यापूर्वी स्मशानात जाऊन भैरवाची 
भार्थना करतात व तिथले भस्म अंगाला लावतात. _ 
. जेन आणि मुसलमान लोकही भैरवाला भजतात. जॅन लोक 


भरवाला मांसाचा नैवेद्य न दाखविता फळांचा व मिठाईचा 


दाखवितात. मुसरूमान लोक यतीभैरव म्हणून याची उपासना 


केरतात. 
भैरवमूर्ती- महाराष्ट्रातल्या भैरवमूर्ती सामान्यतः नत अस- 


तात. त्यांच्या कंबरेला सर्पाचा कडदोरा असून, गळ्यात नर 
हंद आणि तोंडाच्या 


असतो. भैरवांना 


दोन्ही बाजंना सोंडे २ आलेला भाग 
जूना सोंडेसारखा पुढं ट्या 


नरमुंड असते व त्यातुन रक्‍त ठिबकत असते. हे ठिवकणारे रक्‍त 


भैरवमूर्ती - ओडिसा 


कुत्री चाटीत असतात. हे तुटलेले मस्तक ब्रह्मदेवाचे असावे. 
ओडिसामध्ये दोन प्रकारच्या मूर्ती आढळतात. त्यांपैकी एक 
विशवपद्मावर उंभा असतो व त्यात त्याला तीन नेत्र व ओठावर 
मिद्या असतात. दुसर्‍या मूर्तीला तिसरा डोळा व मिश्या नस- 
तात. पण तिच्याभोवती उपायन घेतलेल्या स्त्रिया असतात. 
पाहा- अष्टभरव, कालभैरव, कालभेरवाष्टमी, पाचली- 
भैरव, बटुकभैरव, मातंडभरव. [ मू. वि.; फो. लो. नॉ. इं.; 
सह्याद्रि; प्रा. च. को.; एन्सा. रिं.ए:* डे. हि. ए.पॉ:.रिं 
फो. नॉ. इं.; समर्थांचा गाथा; गा. दै.; श्री. पां. देसाई-नव- 
भारत, नोव्हें. १९५७; मरु-भारती, ऑक्टो. १९६४] 
(२) (१४१०-१४६० इ. स.) तेलुगू भाषेचा एक कवी व 
वैग्याकरण. श्रीरंगमहात्म्यमु, रत्नशास्त्रमु व कविराज गजां- 


भैरव 


ष्९ट 


भारतीय संस्कृतिकोड 


गे दिले आहे 
ल्प वय २ म रीच शिक्षा या ग्रंथात केलेले आहे. तिथे तिचे कवचही दिले आहे. 
कुशमु हे तीन ग्रंथ याने रचले आहेत. या ग्रथामुळ त्याला बरीच शिक्षा या ग्रंथात केलेले आहे. तिथ्रे तिचे कवचही 1 


प्रसिद्धी मिळाली. श्रीरंगमहात्म्यमु हे काव्य पाच आचडवासां- 
मध्ये विभागळे असुन, त्यात अनेक तीर्थांची माहात्म्ये वणिली 
आहेत. हे काव्य त्याने राघवामात्य याच्या प्रेरणेने रचळे, असे 
म्हणतात. रत्नक्षास्त्रमु या ग्रंथात नवरत्नांची लक्षणे सांगितली 
असुन, तिसरा ग्रंथ पिंगलशास्त्रासंबंधी आहे. [ते. सा. इ.; ते.वा.] 

(३) हिंदुस्थानी संगीतातील एक राग. याचे आरोहावरोह 
सातही स्वरांनी होत असल्यामुळे याची जाती संपुर्ण-संपूर्ण आहे. 
वादी स्वर घेवत असुन, संवादी स्वर क्रषभ आहे. गानसमय़- 
प्रात:काळ. [ सु. वि. को. ] 


> र एक काम्य व्रत. कातिक वद्य अष्टमीला 
भरवजयंतीत्रत या ब्रताचा प्रारंभ करतात. ही तिथी काला- 
ष्टमी म्हणूनही प्रसिद्ध आहे. भैरव ही या व्रताची देवता होव; 
या तिथीला उपवास व जागर करावा, सायंकाळी किंवा रात्रीच्या 
चोथ्या प्रहरी भैरवाची ऱजा करावी आणि जागराच्या वेळी 
शिवकथा श्रवण किवा कथन करावी, असे सांगितले आहे. 
भेरवाचा जन्म रात्रीच्या चौथ्या प्रहरी झाला म्हणून या व्रतात 
त्याची त्या वेळी पूजा करतात. काशीमध्ये राहणाऱ्या लोकांनी 
हे व्रत अवश्य करावे, असे सांगितले आहे. फल--पायनाश आणि 
ज्रिवक्रपेची प्राप्ती [ हि. ध.; व्रतराज ] 


न. (९) पार्वतीचे एक रूप जेंव्हा शिव भैरव होतो, 
भखा तेव्हा पावती भैरवी होते, असे मत्स्य पुराणात म्हटले 
आहे. तंत्रश्ास्त्रात भैरवीला खूप महत्त्व असुन, दश महाविद्यां- 
मध्ये तिला स्थान आहे. धन्वंतरितंत्रशिक्षा या ग्रंथात भेरवीचे 
जे ध्यान दिले आहे, ते असे- 

उद्यद्भानुसहस्र कान्तिमरुणक्षोमां शिरोमालिकां 

रक्‍तालिप्तपयोधरां जपवटीं विद्यामभीति वरम्‌ । 

हस्ताब्जेदंधतों त्रिनेत्रविलसद्रक्‍तारविन्दश्नियं 

देवी बद्धहिमांशुरत्नमुकुटां वन्दे समन्दस्मिताम्‌ ॥। 

अर्थ - सहस्र बालसूर्याप्रमाणे तांबूस कांतीची, रक्‍तवस्त्र 

परिधान करणारी, गळ्यात मुंडमाला धारण करणारी, जिचे 
स्तन रक्‍ताने माखले आहेत, जिच्या दोन हातांत जपमाळ व 
पुस्तक आहे, आणि इतर हात अभयवर मुद्रेत आहेत, त्रिनेत्रा- 
मुळे जिचे मुखकमल रक्‍्तकमलाप्रमाणे सुशोभित झाले आहे, 
जिच्या मुकुटात रत्नाप्रमाणे शोभणारा चंद्र आहे आणि जिच्या 


उुखावर मंद स्मित आहे, अद्य भैरवी देवीला मी हात जोडून 
नमस्कार करतो. 


भैरवीचे एक पुजायंत्रही आहे. 


त्याचे वणन धन्वंतरितंत्र- 


भैरवीची पूजा, जप, इ. गोष्टी पुढील मंत्राने करतात- 
हसरं ह्सकलरीं हसरों । शका... 

भैरवीतंत्र हा भैरवीसंवंधीचा एक प्राचीन ग्रंथ आहे. > 
शिवाय भैरवीरहस्य, भैरवीसपर्याविधी, भैरवीयामल, इ. ग्रंथर्ट 
मिळतात. ण 

भेरवीचे अनेक भेद आहेत. त्यांची नावे पुढीलप्रमाणं- क. 
व्रियुरा, चैतन्य, भुवनेश्वरी, कामेश्‍वरी, षट्कुटा, नित्या, पी 
अन्नपूर्णा, रुद्र, भद्र, इत्यादी. सविद्धभरवी ही उत्तरान्वय क: 
त्रिपुरा भैरवी ही ऊर्थ्वान्वयाची व नित्या ही पश्चिम टं 
देवता होय. भद्रभेरवी ही विष्णूची उपासिका र: री 
सनारूड असते. त्रिपुरा भैरवी चतुर्भूज आहे. [तं. फि. ऑ. 
भा.प्र.वि.; श.क.; ध. तं. शि. ] व व आरोह 

(२) हिंदुस्थानी संगीतातील एक रागिणी. हि वर्ण आहे. 
वरोह्‌ सातही स्वरांनी होत असल्यामुळे जाती शितुी हा 
वादी स्वर धैवत असून, संवादी स्वर गंधार आहे. 


भेरवी रागिणीचे एक सांकेतिक चित्र 


ळ्‌ रवीपुढे अन्य 
दिवसाचा दुसरा प्रहर. भै गात जड 
रंगत जमत नसल्यामुळे गायनाची मैफल मडल, 
करण्याची प्रथा आहे. [ सु. वि. को.; क. सं. ] 


सर्मार्प 


खंड सहावा 


क 


>. (१७०८-१७७७ इ. स. ) एक मराठी संत- 
भाडवे हरिखुवा कवी. याचा जन्म नगर जिल्ह्यातील पार- 


नेर या गावी, नामदेव शिपी जातीत झाला. याच्या वडिलांचे 
नाव केरेद्वर आणि आईचे नाव बचाई असे होते. 
हरिवुवाचे घराणे मूळचे बिदरचे. नंतर गुलबर्गा, कल्याणी 
असे स्थानांतर करीत हे घराणे पारनेरला स्थायिक झाले. या 
घराण्यात पंढरीच्या विठ्ठलाची उपासना होती. आणि घरचा 
शिवण्या-टिपण्याचा व कापड-विक्रीचा व्यवसाय होता. हा व्यव- 
साय सांभाळून हे लोक निष्ठेने पंढरीची वारी करीत. 
बालपणी ह्रिबुवाच्या मनावर शाहिरी वाळमयाचा प्रभाव 
होता. थोड्याच कालात या प्रभावातून हरिबुवा मुक्‍त झाला 
आणि तोही पंढरीची वारी करू लागला. बुवाचे वडील बाल 
पणीच वारल्याने संसाराचा भार बुवावर पडला. परंतु बुवाने 
नेटकेपणाने संसार सांभाळला. 
या संसाराच्या सफलतेत याच्या पत्नीचा, गौडाईचा, वाटा 
मोठा आहे. हरिबुवाने मोठ्या मनाने वारंवार ही कृतज्ञता व्यक्‍त 
आहे. चितनासाठी हरिबुवा पारनेरजवळच्या पारशर नामक 
डोंगरावर जाऊन बसत असे. तीन तीन दिवस बुवा तिथेच 
शककाम करी. अश्या वेळी हरिबुवाच्या खाण्यापिण्याची काळजी 
घेण्यापासून तो त्याच्या अनुभवाशी संवाद साधण्यापयंत ती 
समरस होत असे. पतीच्या परमार्थात सर्वार्थाने सहयोग देणार्‍या 
या स्त्रीने पतीबरोबरच सहगमन केले. 
हॅरिबुवा विठ्ठलाचा उपासक असला' तरी, त्याला गुरुबोधाचा 
छाभ झाला तो समर्थसंप्रदायातील शिवरामस्वामीकडून. गुरु- 
वोघानंतर पंढरीची वारी, सत्संग, सद्‌ग्रंथवाचन, नामस्मरण 
आणि हरिकीर्तन हा बुवाचा नित्यक्रम बनला. बुवाच्या कीते- 
गाचा प्रभाव जनमानसावर खूप पडत असे. इतकेच नव्हे; तर 
उका महाभुजंगाची वत्ती त्यामुळे पालटली अशी आश्यायिका 
नाहे. हा भुजंग ज्ञानसागर या ग्रंथाच्या लेखन-वाचनाच्या वेळी 
ऐवासमोर वेटोळे घालून शांतपणे बसंत असे. पारनेरहून हरि- 
द्वा नारायणगावी राहायला आला, तेव्हा हा भुजंगही त्याच्या 
वेरोबर तिथे आला व तिथेच मरण पावला. ग 
हेरिबुवाचा नारायणगावचा निवास अल्प काल होता. तिथेच 
याने समाधी घेतली. मीना नदीच्या तीरावर याचे समाधि- 
भंदिर आहे. या मंदिरात आजही बुवाच्या बंधूचे वंशज राहतात 
सेमाधीची नित्यनैमित्तिक सेवा करतात. 
हेरिबुवाची ग्रंथसंपदा प्रचंड आहे. सुमारे दोन हजार 
हाचा हेरिबोध, अठरा हजार ओव्यांचा ज्ञानसागर, हजारो 
५... जाणि पंचीकरण, संसारतोडा, स्वरोदय ही प्रकरणे एवढी 
ना याने केली. मानवी जीवनाचा मोठेपणा बाह्य अवडं- 


भो 
वरात नसून आत्मसाक्षात्कारात आहे, हा सिद्धान्त हरिबः 
वारंवार प्रतिपादला आहे. री प्रेम हाच संतपण 
निकप होय, असे त्याचे मत होते. त्यामुळे ढोंगी सावंच्यर ब7वत 
याने तुकारामाअमाेच फटकळपया? बासकत्त्र आणहे 


अंतरोचा मळ । गेला नाहो 11 

काय तें करावे । उत्तम कुळ जाति 1 

जोंवरो भगवंती । न लागतां ॥। 

पटोनिया गेला वेद । न तुटेचि भेद । 

नाहों झाले शुद्ध । अंतर ते ॥ 

काय तें करावे । जपतप साधन । 

नाहों भालें मन । निश्चळ ते ।॥। 

जोंवरी आपणां । नाहीं ओळखिले | 

केले तितुके गेले । व्यथ वायां ।॥। 

हरि म्हणे एके । गुरुकुपेवांचून । 

नव्हे समाघान । कदा काळो ।। 

हरिबुवाच्या वाणीवर तुकाराम, व समदास यांची स्पष्ट छाप 

आहे. याशिवाय शेखमहंमदासारख्या संतांचे संस्कारही तिथे 
पाहायला मिळतात. [मीनांजली, शुक १९६३; प्रसाद, मे १९६५ > 


7 भाग २- श्री. ज. र. आजगांवकर ] 


गेंगारी एक जात. हे लोक ओडिसातील गंजाम जिल्ह्यात 
भाडार| राहतात. हे लोक व्यवसायाने न्हावी आहेत. 
भोंडारी हा शब्द भांडार या शब्दावरून निघाला आहे. पुर्वी 
जमीनदार लोकांनी आपल्या संपत्तीचे रक्षण करण्याचे काम 
यांच्याकडे सोपविले होते आणि त्यांचे हेच काम न्हाव्याच्या 
व्यवसायापेक्षा महत्त्वाचे मानले जात असे. 


गंजाम जिल्ह्यात हे घरगडी, हमाल व गाडीवान म्हणून काम 


सांभाळणे हे काम त्यांच्याकडे असते. नि 

यांच्या गोडोमल्या, ओडिसी आणि बेज्जो अज्ञा तीन 
शाखा असून, त्यांच्यांत परस्पर विवाहसंबंध होत नाहीत. भोंडारी 
लोकांत मोहिरो ( मयूर), दीप्पो (दीप ), ओप्पोमार्गो (अपा- 
मार्गे > आघाडा), नागशिर, इ. देवके असून, त्यांच्यातही 


स्पर विवाह होत नाही गी व. 


त. ओप्पोमार्गो देवकाचे लोक आघा- 


2 ७ क यय क... यन. म कळना कााप्य््का््ायाक्ााायाया्ा््ााााााााा्ाा्ा्यत 


भोंडारो 


ड्याच्या मुळीने दात घाद्यीत नाहीत. दीप्पो गोत्राचे लोक 
फुंकर घालून दिवा विज्ञवीत नाहीत व सोवळे नेसल्याशिवाय 
दिवा पेटवीत नाहीत. 
हे जातीच्या प्रमुखाला बेह्र म्हणतात. त्याची नेमणूक वंश- 
परंपरेने असते. त्याच्या मदतीला भोलोभाय नामक एक अवि- 
कारी असतो. 
हे चैतन्यमतानुयायी असून, त्यांना परमार्थो असे नाव आहे. 
ते गळयात तुळशीची माळ घातल्याशिवाय पूजा करीत नाहोत 
व जेवतही नाहीत. ते जगन्नाथ व ठाकुरागी यांना भजतात. 
विवाहपरथा - या लोकांत आते किवा मामेवहिणीशी लग्न 
होत नाही. मुलींची लग्ने त्या वयात येण्यापूर्वी ज्ञाली पाहिजेत, 
असा नियम आहे. जर एखाद्या मुलीचे त्ते लग्न झाले नाही, 
तर तिचा एका विदिष्ट वृक्षाश्ी धर्मविवाहू लावतात. पुढे 
जन्मभर तिने त्या वृक्षाला स्पर्श कराग्रचा नसतो. काही वेळेला 
मुलीचे तिच्या आजोबाशी किवा मोठ्या बहिणीच्या नवऱ्याशी 
लग्न लावतात व लगेच विवाहविच्छेदही करून टाकतात. 
काही वेळा धनुष्यवाणाश्ीही तिचे लग्न करतात. 
त्यांचा विवाहसमारंभ सांत दिवस चालतो. लग्नाच्या 
आदल्या दिवशी मातीची काही मडकी एका स्वच्छ जागी ठेव- 
तात व सुवासिनी त्यांच्यावर एका विशिष्ट झाडाची पाने व 
अक्षता टाकतात. तसे करताना तोंडाने उलू, उलू असा आवाज 
करतात. नंतर कुंभाराच्या चाकाची पूजा करतात. नवरा मुलगा 
रात्रीपर्यंत उपास करतो. रात्री त्याची हजामत केल्यावर तो 
पाट्यावर उभा राहून स्तान करतो. त्या वेळी काही स्त्रिया 
जात्यावर विशिष्ट धान्य दळतात व तोंडाने उलळू उळू असा 
आवाज करतात. नवरा मुल्गा मग बोहल्यावर वसतो. त्याच्या 
मस्तकावर एक सुपारी ठेवतात व अनेक सुवासिनी वरवंट्याने 
तिला स्पर्धे करतात. संध्याकाळी नवरा मुलगा मिरवणुकीने 
देवळात जातो. त्या वेळी दुसर्‍या दिवक्णी लागणाऱ्या जानवे, 
कपडे, दागिने, मुकूट वगरे वस्तू वरोबर नेतात. पूजा करून 
परत येताना सात घरांतून पाणी मागतात व ते एका भांड्यात 
गोळा करतात. दुसर्‍या दिवशी त्या पाण्याने नवरा मुलगा स्नान 
करतो. वधूच्या घरीही असाच विधी त्या दिवशी करतात. 
लग्नाच्या दिवक्षी नवरा मुलगा पालखीतून वधूगृही जायला 
निघतो, तेव्हा त्याची भावजय त्याला अडवते. त्या वेळी तिला 
तो कापड देतो. वाटेत वधूपिता त्य ला सामोरा येतो व वधूचा 
भाऊ त्याचे पाय धुतो. घरी पोचल्यावर वधूमाता त्याला हात 
घरून घरात नेते. तो मग बोहल्यावर बसतो. वध अंतरपाटाच्या' 
आडून त्याच्या मस्तकावर मीठ टाकते व नंतर त्याच्या शेजारी 
बसते. होमहवन ज्ञाल्यावर ब्राह्मण पुरोहित त्या दोघांचे हात 
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दर्भाने वांधतो. लग्नातील हा आवद्यक विधी असतो. त्यानंतर 
त्या दोघांच्या अंगावर दोन नवी वस्त्रे टाकतात व त्यांच्या 
पदरात एकवीस कवड्या, एक नाणे व काही पाने ठेवून त्यां 
गाठ मारतात. वधूचा भाऊ मग वराला एक ठोसा लगावती 
व त्याबद्दल त्याला कापड मिळते. नंतर लोक ववू-वरांना आहेर 
करतात. मग ती दोघे कवड्या खेळतात. गूळ व दही मिसळ 
लेला भात खातात. एवढ्याने लग्नाच्या दिवशीचा 
समाप्त होतो. पुढचे दोन दिवस लग्नात मिळालेली नवी वस्त 
नेतून ती दोघे कवड्या खेळतात. चौथ्या दिवशी वधू डे 
अन्न शिजवते व ती दोघे मिळून जेवतात. या विधीने ती वराच्या] 
गोत्रात येते. संध्याकाळी वोहल्याच्या खांबाभोवती ह्ळ्द 
रंगविळेळा दोरा सात वेळा गुंडाळतात. वर तो दोरा तोडतो 
वघूसह बोहल्यावर उभा राहतो. त्यांच्या मस्तक्रावर 69 
माणसे कापडाचे छत धरतात आणि लोक त्यांच्यावर वक 
टाकतात. पाचव्या दिवशी ववू-वर आणि त्यांचे नातेवाई 
एकमेकांच्या अंगावर हळदीचे पाणी टाकतात. सहाव्या र; 
सक्राळी बोहल्यावर ठेवळेळे एक मडक्रे नवरा मुलगा पड, 
आणि रागावल्य़ाचा बहाणा करून एका नातेवाइकांच्या क 
निघून जातो. संब्याकाळी त्याचा मेहुणा त्याला समजावून प हन 
घेऊन येतो. मग तो वघवरोवर कवड्या खेळती. सात 
दिवशी वर जानवे, कंक्रण व मुकूट काढून टाकतो. एवढे झार 
वर लग्नसमारंभ संपतो. 

विधवेने धाकट्या दिराशी लग्न करावे, असा संकेत 

मतिकप्रथा - हे मृतांना जाळतात. माणूस आसक्नमर चोट 
असता, त्याच्या मुखात पुरीच्या जगन्नाथाचा थोडा प्रसाद 
तात. प्रेताला स्नान घालून, नव्या वस्त्रात गुंडाळून ताच्या 
ठेवतात. अग त्याच्यावर शवे. कात कावडे घालतात - ताच्या 
घराचे छप्पर गवती असेल, तर त्याचे थोडे गवत काढून € 
डोक्याशी ठेवतात. स्मद्षानात प्रेत चितेजवळ ठेवतात. म 
मुलगा त्याच्या मुखात लाह्या घालतो व डोळ्यांच 
टाकतो. मग गवत पेटवून ते तीनदा त्याच्या भ आ नदा 
व त्याच्या तोंडावर टाकतो. मग प्रेताला चितेभ लात 
फिरवतात व चितेवर ठेवतात. प्रेतदहन झाल्यावर पुन द 
करून ओल्या अंगाने घरी जातो. दुसऱ्या दिवशी मृताच्या हीत 
अस्थी मडक्यात घालून ठेवतात व रक्षेच्या डढिंगासमोर क 
एक आक्कृती काढून तिला अन्न अर्पण करतात. दहाव्या टी 
मृताचे नातेवाईक क्षौर करतात व एका तळ्याका2 ठक 
लेल्या आडोशाखाली मातीच्या नव्या मडक्यात भात हिज [साठी 
मंग मडक्‍्याचे दहा तुकडे करून त्यांवर तो भात मुत त 
ठेवतात. मृताचा पुत्र एकेक तुकडा तळयात नेतो व प्रत्येक 


आहे. 
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मडके एखाद्या 
रीव्यवहार त 
त्काड्ध 


पुरतात; मग त्रिवून ते काडून नेऊन घराजवळ पुरतरत- अकराच्या 


दिवशी ज्ञातिभोजन घालतात. 


र एखादी प्रतिष्ठित वृद्ध व्यक्‍ती मृत झाली असता, दहाच्या 
दवशी रात्री जोला जोला हंडी नामक एक विधी करतात. त्या- 


साठी दोन दारे असलेल्या एका खोळीत रेती कलर्तात क्ल्ल्च्लि 
पृष्ठभाग फळीने एकसारखा करतात. तिच्यावर एक दिवा लावून 
ठेवतात व शेजारी.एक सुपारी ठेवतात. मग दिव्यावर एक मडके 
पाल्थे घालतात व दोघेजण एक सच्छिद्र मडके काठीला टांगून 
खोलीच्या बाहेर जातात. लगेच खोलीची दारे वंद करतात. दोघे- 
जण ते मडके तळयात नेऊन टाकतात. त्या वेळी मडक्‍्याचे वजन 
वाढले आहे, असे त्यांना वाटते. परत आल्यावर सर्वेजण मृताच्या 
काही पाऊलखुणा रेतीवर उमटल्या आहेत का, ते पाहतात. त्या 
मांजराच्या, कुत्र्याच्या पावलांसारख्या दिसल्या, तर मृतात्मा 
त्या रूपाने बाहेर गेला, असे समजतात. [ का. ट्रा. स. इं. ] 


भे ७ (१) एक जात. या लोकांची वस्ती महाराष्ट्र, गुजरात, 
र कारवार, आंध्च, इ. प्रदेशांत आहे. मेणे व पालख्या 
वाहणे, हा पूर्वी यांचा धंदा होता. त्यामुळे हा व्यवसाय कर- 
णाऱ्या इतरही अनेक जातीच्या लोकांना हे नाव मिळाले आहे. 
उदा० काही महार व कहार लोक आपल्याला भोई म्हणवून 
घेतात. भोई लोक मासेमारी. करीत असल्यामुळे त्यांना काही 
वेळा कोळी असेही म्हणतात. मुळात, कोळी व तत्सम लोकांपैकी 
काहींना मेणे व पालख्या वाहून नेण्यासाठी निवडण्यात आले 
होते, असे यावरून दिसते. 

जातिविवेक या ग्रंथात भोणांना पौष्टिक असे नाव दिले असून, 
ब्राह्मण पिता व पराशर माता यांची ही संतती असल्याचे सांगि- 
तळे आहे. 

महाराष्ट्रातील भोयांची राहणी मराठा कुणव्यांसारखी आहे. 
खानदेशातील भोयांत आंबा, उंबर, आपटा, शमी, जांभूळ, 
इ. देवके आहेत. रत्नागिरी येथील भोयांना राजभोई असे म्हण- 
तात. त्यांच्यांत आंबा, कळंब, मोरपीस, कुऱ्हाड, ई- देवके आहेत; 
तर मराठा भोयांत पंच पालवी ही देवके आहेत. समान देव- 
कांत लग्नसंबंध होत नाहीत. 

प्रदेशापरत्वे भोयांचे पुढील भेद आहेत- (१) मराठा, (२) 
खानदेशी, (२) कर्नाटकातले, (४) कानडातले व (५) 
गुजराती. या सर्वाच्या चालीरीतींत पुष्कळच फरक आहे. मुसल- 
मान भोयांना झिंगा भोई असे म्हणतात. 

भराठा भोई- हे महाराष्ट्रात राहतात. पुणे जिल्ह्यातील 
भोयांत खुद्द, वराधी आणि कडू असे तीन भेद आहेत. त्यांच्यात 


भाजताएल. ठाणे "जित्ट्चणतीत्ट भोेयणंचे स््यरे -€ श्र्फेो 
पुर्वी हे लोक मेणे व पालख्या वाहण्य7चे कग्स करीत. 

ते मासेशारी, रकारारी, तिरीप पोचवणे, इ. कामे 
सच्यदीळ क्ल ल्क क सल्टल्करच्यट व्यव 
मिळाली आहेत. 

मराठा भोई मराठी भाषा बोलतात. त्यांची जातपंचायत आहे. 
भोकरे, चव्हाण, घोलप, घुमे, कांबळे, जावव, मुसळे, शिदे, इ. 
आडनावे यांच्यांत असून, एकाच आडनावात लग्ने होत नाहीत. 

विवाहप्रथा - मुलांची लग्ने सोळा ते पंचवीस व मुलींची दहा 
ते चौदा या वयात करतात. पण काही वेळा स्थळ चांगले अस- 
ल्यास मुलीचे लग्न पाळण्यातही लावतात. मुलीला कोणी पालक 
नसेल किवा तिचा बाप गरीब असेल, तर सोळाव्या वर्षी, जात- 
पंचायत वर्गणी जमवून तिचे योग्य मुलाशी लग्न लावून देते. 

मुलाचे वडील मुलीला मागणी घालतात. साखरपुड्याची 
पद्धत आहे. त्या वेळी वधू गणपती व वरुण यांची पूजा करते. 
वरपिता त्या वेळी वधूला हिरवी साडीचोळी देतो. नंतर ब्राह्मण 
पुरोहित मुहूते काढून निमंत्रणपत्रिका लिहितो. 

लग्ताच्या आधी चार-पाच दिवस वधू-वरांना आपापल्या 
घरी हळद लावतात. ववूपक्षाकडील व वरपक्षाकडील एकेक 
दांपत्य, वेगवेगळया वेळी आपापले देवक घेऊन मारुतीच्या 
मंदिरात जाते व त्याच्यापुढे पानसुपारी ठेवते आणि देवक पांढर्‍या 
वस्त्राने झाकून डोक्यावरून घरी आणते. मग ते देवक लग्नमंड- 
पाच्या पहिल्या खांबाला बांधतात. संध्याकाळी नवरा मुलगा 
वाजत-गाजत घोड्यावर बसून आप्तेष्टांसह वधूच्या गावी जातो 
व तिथल्या मारुतीच्या मंदिरात थांबतो. नंतर वधूचा एक 
अविवाहित भाऊ घोड्यावर बसून मिरवीत त्या देवळात येतो. 
त्या वेळी लोक त्याच्यावर कांदे फेकतात. तो नवर्‍या मुलाला 
नवी वस्त्रे देऊन बाशिंग बांधतो. मग नवरा मुलगा ये्यायर 
बसून मिरवणुकीने वघूगृही जातो. मंगलाष्टके, कन्यादान, इ. 
विधी होतात. दुसर्‍या दिवशी वरपक्षाकडील मंडळी शिधा घेऊन 
वधूगृही जातात व वरपिता वधूला नवी वस्त्रे व दागिने देतो. 
नंतर झालीचा विधी होतो. 

प्रसूतिप्रथा - मूळ जन्मल्यावर पाचव्या दिवशी दाराशी 
कोळशाच्या सात रेघा काढतात. संध्याकाळी पाच विवाहित 
पुरुषांना जेवायला बोलावतात आणि मासेमारीचे जाळे बाळं- 
तिणीच्या बाजेभोवती पसरतात. त्यामुळे भुताखेतांपासून रक्षण 
होते, अशी या लोकांची समजूत आहे. जननाशोच दहा दिवस 
असते. मुलाचे नाव बाराव्या दिवशी ठेवतात. 


भोई 


हे लोक महादेव, मारती आणि विठोबा यांना भजतात. 
जेजुरीचा खंडोबा, तुळजापूरची भवानी, वहिरोवा आणि म्हसोबा 
या त्यांच्या कुलदेवता आहेत. 

कानफाटे गोसावी हे त्यांचे धामिक गुरू असतात. मंत्रतंत्र, 
जादूटोणा व भुतेखेते यांवर त्यांचा विदवास असून, भुताखेतांची 
पीडा घालविण्यासाठी ते देवत्र्टरषषीला बोलावतात. 

मतिकप्रथा - हे लोक मृतांना जाळतात. पण ज्यांना हा खर्च 
परवडत नाही, ते मृताला बसलेल्य़ा स्थितीत पुरतात. लहान 
मुलांनाही पुरतात. अमा दहा दिवस घरात ठेवतात. तिसर्‍या 
दिवशी अस्थींचे जलाशयात विसर्जन करतात. दहाव्या दिवशी 
अड्मा पाण्यात बुडवतात व मृताला पिंड देतात. तेराव्या दिवल्ी 
ज्ञातिभोजन घालतात. महाळ्य करतात. 

खानदेशी भोई - हे लोक अहिराणी भाषा बोलतात. त्यांच्यांत 
महर्यल व तरक्षी असे दोन भेद आहेत. 

विवाहप्रथा - एकाच कुलात व आडनावात विवाह होत 
नाही. मुलाचा बाप मुलीला मागणी घालतो. देज पाच ते पन्नास 
रुपये द्यावे लागते. साखरपुड्याच्या वेळी ब्राह्मण पुरोहित वधूच्या 
कपाळी कुंकू लावतो. आंबा, जांभूळ, इ. वृक्षांच्या फांद्यांनी 
लग्नाचा मांडव घालतात. ब्राह्मणाने निवडलेले एक दांपत्य ववू- 
वरांना हळद लावते. लग्नाच्या दिवशी संध्याकाळी पाच सुवा- 
सिनी घरातील देवांवर बांबूचे शिप्तर धरतात व गीते गातात. 
ऐक सवाष्ण वराच्या हातात कंकण बांधते. वधूच्या घरीही 
तिला कंकण बांधण्याचा कार्यक्रम होतो. लग्नाच्या आदल्या 
दिवशी दुपारी वरगृही व वधूगृही आपापल्या देवक वृक्षाच्या 
फांद्या आणून मांडवाला बांधतात. वर घोड्यावरून आप्तेष्टां- 
सह वधूच्या गावी जायला निघतो. वाटेत तो तिच्या गावा- 
तील मारुतीच्या मंदिरात थांबतो. तिथे सीमांतपूजन होते. मग 
मंगलाष्टकांपासून विवाहहोमापर्यंत सर्व विधी होतात. दुसऱ्या 
दिवशी झाल, झेंडा, इ. सोपस्कार करतात. 

विधवाविवाह पौष आणि भाद्रपद हे महिने वगळून कोणत्याही 
महिन्यांच्या वद्य पक्षात रात्री होतो. घटस्फोटही प्रचलित आहे. 

खानदेशी भोयांचा परंपरागत व्यवसाय मासे मारणे आणि 
मेणे व पालख्या वाहणे, हा आहे. याशिवाय, ते लाह्या भाज- 
तात, नदीकिनारी कलिंगडे, खरबुजे, टरवुजे लावतात आणि 
काहीजण गाढवे पाळून त्यांच्या पाठीवरून धान्याची ने-आण 
करतात. काही भोयांकडे थोडी जमीन आहे, तर काही शेत- 
मजुरी करतात. 

मोरसाई, चावडमाता, मनसाई 
कुलदेवता असून, 
या वेळी 


ह, रेणुका, एकवी रा, इ. त्यांच्या 
णा श्रावणी व चैत्री पौणिमा, दसरा, मंगलकार्य 
त्यांची पूजा करतात. गोसावी हे त्यांचे धमंगुरू होत. 
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मतिकप्रथा - हे मृतांना जाळतात किवा पुरतात. अविवा- 
हत मृतांना पुरतात. श्राद्ध व महालय करतात. 

कर्नाटकातले भोई - बेळगावात यांचे कोळी, कार, मसंदे व 
परतगी असे चार भेद असून, त्यांच्यांत फक्त रोटीव्यवहार होतो. 
कार हे कहार असावे. मसंदे मासे पकडतात; पण पालख्या 
वाहत नाहीत. परतगी सिमेंट तयार करतात. घारवाडातल्या 
भोयांचे बेस्त, गंगी, सदर आणि कर्व असे भेद आहेत. वेस्त हे 
म्हेसूरमवून आलेले असून, ते लिंग धारण करतात. कर्नाटक भोई 
मुलींची लग्ने हान वयात करतात. देज देण्याची पद्धत आहे. 
लग्नात ब्राह्मण पौरोहित्य करतो. मृतांना पुरतात व दहा दिवस 
आशोच पाळतात. अंत्यक्रिपरा गोसावी करतो. क. 

कानडातले भोई- हे लोक घरात कानडी बोलतात. पण 
कोकणीही बोलता येते. या लोकांत आडनावे व कुलदेवता नाहीत. 
ते ग्रामदेवतांना भजतात. मंत्रतंत्र व जादूटोणा यांवर त्यांचा 
फार विश्‍वास आहे. कर्नाटक, कऱ्हाडे व हविक ब्राह्मण त्यांच 
अंतंत्रगे जन्म डी गिर उत्तर 
अनुक्रमे जन्म, विवाह व मृत्यू या वेळचे पौरोहित्य करतात. ग 
अर्काट जिल्ह्यातील गोविदराजपट्टण येथील मठातील वाचि 
चारी हा रामानुज ब्राह्मण त्यांचा धर्मगुरू आहे. माचग 
पालखी वाहणे, याशिवाय काही लोक देवळात मक्षालजी म्ह 
व काही लग्नप्रसंगी छत्रवारी म्हणून काम करतात. डी 

गुजराती भोई - हे लोक आपण लखनौ येथील राजपूत 
ल्याचे सांगतात. यांच्यांत बकोरिया, भडवा, गघेडिया, गुंडिता] 
कार, धीमर किवा मच्छी, माळी, इ. नऊ भेद आहेत. तती, 

बहुतेक सर्वजण गुजराती भाषा बोलतात. मच्छीमारी, त । 
शेतमजुरी, शिंगाडे लावणे, शेळबा-मेंढ्या पाळणे, गवत विद, 
इ. व्यवसाय ते करतात. थोडेच 

मातेला जननाशौच पंधरा ते वीस दिवस असते. फर्कत या 
लोक नाव ठेवण्याचा समारंभ करतात. गुजराती भोयांचे लोक 
मृत्यू, इ. प्रसंगांचे विधी कणवब्याप्रमाणे असतात. 
मातृदेवतांना भजतात. यांच्यापैकी काही बीजमार्गी, गरी 
वल्लमाचारी व शेव आहेत. दिवसो, गोकुळाष्टामी व र व्यांवे 
हे त्यांचे प्रमुख सण आहेत. मोढ आणि औदीच्य ब्राह्मण * 
पौरोहित्य करतात. 

गुजरातमधील काही भोई मुसलमान आहेत, 
भोई म्हणतात. [ ट्रा. का. बाँ.; पूना गॅझे. ] नगरांच्या 

(२) आसाममधील एक जमात. खासी व जैंतिया ड 
उत्तरेला व ईशान्येला असणार्‍या टेकड्यांत या लोकांची 
आहे. हे लोक पीतवर्णी आहेत. टेकड्यांच्या उतारावर 
उभारून त्यांवर ते आपली घरे बांधतात. घरे बांबूचीच "असती * 
घरात चढण्यासाठी खाचा पाडलेला एक खांब रोवलेला 


तंदी/ 
त्र 


त्यांना क््गां 


1 
ब्रांबू 


7 
वस्त 


खंड सहावा 


यांचे गाव जंगलाजवळ वसलेले असते. ते झूम पद्धतीने शेती कर- 
तात. भात हे त्यांचे मुख्य पीक असते. तांदुळाची दारू पिण्याची 
यांना सवय आहे. हे मोठ्या प्रमाणावर लाख तयार करतात. 
कापड विणणग्याची व रंगवण्याची कला त्यांना अवगत आहे. 
यांच्यांत पितृसत्ताक पद्धती आहे. वारसाहक्क फक्त पुरुषांना 
असतो. [ दि खासीज्‌-मे. गुर्डोन, १९०७] 


भोक्तामे आदिवासी व मागसलेल्या लोकांचा एक उत्सव. 
क्तासळा बिहार प्रदेशाच्या हजारीबाग, रांची व सिंग- 
भूम या जिल्ह्यांत हा उत्सव साजरा करतात. हा शिव-भक्तांचा 
उत्सव आहे. सामान्यतः ज्येष्ठ व आषाढ महिन्यांत कोणत्याही 
तिथीला हा उत्सव होतो. दर पाच-दहा मैलांच्या परिसरातील 
लोक ठिकठिकाणी याची योजना करतात. उत्सवाची तिथी 
पंधरा-वीस दिवस आधी घोषित करतात. 

या उत्सवाच्या पुरोहिताला गोसावी असे म्हणतात. त्याच्या 
जोडीला गावातील एक प्रतिष्ठित नागरिक असतो. त्याला कठ- 


भोक्ता असे नाव आहे. उत्सवाची तिथी व इतर कायंक्रम हाच 


ठरवितो. 
यात भाग घेणारे लोक आपल्या ज्ञारीरिक व मानसिक 


कुवतीनुसार उपवास करतात. एक दिवसांपासून एक महिन्या- 
पर्यंत उपवास करणारेही लोक असतात. उत्सवाच्या आदल्या 
दिवश्ली उपवास करून मध्यरात्रीनंतर खीर खाणे, असाही पर्याय 
आहे. या दिवशी दिवस व रात्र मिळून तीन-चार वेळा स्नान 
आणि दिवमंदिरात पूजापाठ करावा लागतो. प्रत्यक्ष उत्सवाच्या 
म्हणजे पूर्णाहुतीच्या दिवशी मात्र पूर्ण उपवास आणि पाच वेळा 
स्नान करायचे असते. 

या उत्सवात नवस करणारे लोक देवापुढे उलटे टांगून घेतात 
आणि त्या वेळी खालून धुरी घेतात. काही लोक जळत्या निखार्‍्यां- 
वरून चालतात. यात पुरुषांबरोबर स्त्रियाही भाग घेतात. 

दुसऱ्या दिवशी कठभोक्ताला शिवाल्यापाशी आणतात. 
आणि एका खांबावर टांगून गरगर फिरवितात. या वेळी कठ- 
भोक्ता पुष्पवृष्टी करतो. खालचे लोक ती फुले प्रसाद म्हणून 
वरच्यावर झेलतात. याशिवाय अन्यही काही कायक्लेशयाचे प्रकार 
असतात. ते केल्याने शिव-पार्वेतींची कृपा होते, असे समजतात. 
[ श्री. बलराम खलखो- सा. धर्मयुग, ४ डिसेंबर १९६६ ] 


७.) त शह एक काम्य ब्रत. संक्रांतीच्या दिवशी या 
भाोगसक्रातत्रत व्रताला प्रारंभ करतात. ब्रतावधी एक वर्ष. 
या दिवश्ली दंपतीभोजन घालतात. सुवासिनी स्त्रियांना केशर, 
काजळ, हिंगुळ, फुले, अत्तर, तांबूल, कापूर व फळे देतात. उद्या- 
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पनाच्या वेळी सुर्याची पूजा करून सपत्नीक ब्राह्मणाला एक गाय 
दान देतात. फल - सुखप्राप्ती. [ हि. ध.; ब्र. प.; ब्रतराज ] 


बरा र एक काम्य ब्रत. ज्येष्ठ शुद्ध प्रतिपदेपासून तीन 
भांगावापतत्रत द्विवस हे व्रत करतात. यात विष्णूची पुजा 
करायची असते. उद्यापनाच्या वेळी एक पलंग दान देतात. 
फल-सुख व स्वर्ग यांची प्राप्ती. [ हि. घ. ] 


भोगी मकर संक्रांतीच्या आदल्या दिवसाला भोगी असे 
म्हणतात. भोगी म्हणजे उपभोगाचा सण होय. या 
दिवशी स्त्रिया अभ्यंगस्नान व विशेष प्रसाधन करतात. तीळ 
लावलेल्या बाजरीच्या भाकरी, लोणी, खिचडी, इ. पदार्थांचा 
देवाला नैवेद्य दाखवितात. या दिवशी शक्‍य असल्यास सासरी 
असलेल्या मुलीला माहेरी जेवायला बोलावतात. 

तमिळनाडमध्ये मकरसंक्रांतीच्या आधी तीन . दिवस पोंगळ 
नावाचा एक उत्सव साजरा करतात. त्यांतल्या पहिल्या दिव- 
साला भोगी पोंगळ असे नाव आहे. पाहा - पोंगळ. . 


र एक जेन व्रत. भोग्य व उपभोग्य 
भोगोपभोगपरिमाणब्रत वस्तूंचे प्रमाण करणे हा या 
शब्दाचा अर्थ होय. अन्नपानादी, पुष्पकलादी भोग्य वस्तू आणि 
दागिने, घर, अश्‍वादी उपभोग्य वस्तू, यांचे प्रमाण करून ते परि- 
मित प्रमाणात उपयोगात आणणे, हा या व्रताचा मूळ हेतू आहे. 
या व्रतात कंदमुळे, लोणी व लिंबाची फुले खाऊ नयेत, असाही 
नियम आहे. हे एक शिक्षाब्रत आहे. [ जे. ध.; जेनधर्मामृत ] 


र (१) प्राचीन काळचे लोक. ब्राह्मणग्रंथांत यांचा 
भाज उल्लेख केलेला आहे. हे द. भारतातील सात्वत लोकांचे 
राजे. होते, असे ऐ. ब्राह्मणात (८-१४) म्हटले आहे. मात्र 
कालांतराने ते गंगायमुनांच्या तीरांवरील प्रदेशांत जाऊन वसले, 
असे शतपथ ब्राह्मणातील (१३-५०४-११) उल्लेखावरून कळते. 
महाभारतात यांना चंद्रवंशातील सम्यराट ययातीचा पुत्र द्रह्य 
याचे वंशज मानले आहे. ययातीने द्रुह्यूचे यौवन स्वत:साठी 
मागितले असता, द्रुहयूने ते त्याला देण्यास नकार दिला. तेव्हा 
ययातीने त्याला शाप दिला, की ' तू एखाद्या दुर्गम प्रदेशाचा 
राजा होशील आणि तुझ्या कुळाला भोज हे नाव मिळेल * 
(आदि. ८४२०-२२). त्याप्रमाणे द्रुह्यूच्या संततीला भोज हे 
नामाभिधान प्राप्त झाले (आदि. ८५-३४). तथापि ययातीचा 
दुसरा पुत्र पुरू याचे वंशज पौरव आणि दरुहयूचे वंशज भोज 
यांचे चांगले सख्य होते. अर्जून जेव्हा तीर्थयात्रेसाठी द्वारकेला 


भोज 


गेला तेव्हा भोज, वृष्णी व अंधक जमातींतील तरुणांनी त्याचा 
सत्कार केला. मोज, अंधक, वृष्णी व यादव यांनी स्वसंरक्षण व 
शत्रूवर आक्रमण करण्यासाठी एक प्रवळ संघटना स्थापली होती, 
असे महाभारतात पुष्कळ जागी सांगितलेले आहे. भारतीय 
युद्धानंतर यादवांनी आपसांत लढून जो सर्वनाश केला, त्याचे 
वर्णन मौसल पर्वात केलेले आहे. त्या संघर्षात भोज, अंधक व 
वृष्णी यांनीही भाग घेतला होता (मौसल. ३४.३७, ३८). 
भोजांनी मध्यदेशात मथुरेजवळ राज्ये स्थापून पुष्कळ वैभव 
मिळवले होते. पण जरासंधाच्या आक्रमणांमुळे त्यांनाही तो प्रदेश 
सोडून पठ्चिम व दक्षिण भारतात जावे लागले. विदर्भात भोज- 
कट नावाचे नगर होते. तिथे भोज राजा भीष्मक राज्य करीत 
होता. त्याची कन्या रुक्मिणी ही कृष्णाची प्रथम पत्नी होय. 
भीष्मक हा जरासंघाचा सामंत होता. कृष्णाने जेव्हा रुक्मिणीचे 
हरण केले, तेव्हा तिचा पराक्रमी भाऊ रुक्‍्मी याने प्रतिज्ञा केली, 
की कृष्णाचा पराभव केल्यावाचून मी कुंडिनपूरला परतणार 
नाही. पण रुक्मीने कृष्णाचा पराभव करण्याऐवजी कृष्णानेच 
त्याचा पराभव केला. मग रुकमीने त्या रणक्षेत्रावरच नवीन 
नगर वसवले व त्याला भोजकट हे नाव दिले. रकमी हा गस्त्र- 
विद्येत अत्यंत कुशल व महापराक्रमी होता हे खरे; पण तो फार 
गविष्ठ असल्यामुळे त्याचे कौरव किवा पांडव यांपैकी कोणाशीच 
पटले नाही. त्यामुळे त्याने भारतीय युद्धात भाग घेतला नाही. 
कृष्णाचा मामा कंस हा भोजच होता आणि कंसाच्या जुलमा- 
मुळे त्रासून गेलेल्या भोज लोकांनीच कृष्णाला त्याचा वध 
करण्यास उद्य्क्‍त केळे होते (म. भा. सभा. ६२.८). 
पूर्वी सात्वत लोकांमध्ये त्यांच्या राजकुळाला भोज असे 
म्हणत. पण कालांतराने सर्व सात्वत लोकांनाच ते नाव मिळाले 
असावे. महाभारतात भोज व सात्वत ही नावे पुष्कळदा एकाच 
व्यक्‍तीला उद्देशून वापरलेली आहेत. उदा० कृतवर्मा याला ही 
दोन्ही नावे लावलेली आहेत. ् 
सात्वत व भोज हे लोक यदुवंद्याचे होते, असे पुराणात 
सांगितले आहे (मत्स्य पु. ४३.४८; वायू पु. ९४-५२) . महा- 
भोजाचा पुत्र सात्वत व त्याचे वंशज ते भोज, असे भाग. पुरा- 
णात (९-२४) व कूर्म पुराणात (२४-४०) म्हटले आहे. भोज 
लोक सदाचरणी, विद्वान, सत्यवादी, पराक्रमी व उदार होते, 
असे मत्स्य पुराणावरून कळते. काही पुरागांत भोजांना हेह्यांची 
एक शाखा मानलेले आहे (मत्स्य पु. ४३.४८,४९; अग्नी पु. 
२७५१०; वायू पु. ९४). भोजांचा विदर्भाशी घनिष्ठ संबंध 
होता, याबद्दल अनेक पुराणांत उल्लेख आहेत. वाकाटक राजा 


प्रवरसेन (दुसरा) याच्या चम्मक येथील ताम्मपटावरून समजते, 


की भोजकट. हे नगर सध्याच्या एल्चिपूर जिल्ह्यात होते. 
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अर्थशास्त्रात एका दांडक्य भोजाचा उल्ळेख आहे, त्यावरून भतु 
दिसते, की दंडकारण्यातही भोजांचे एक राज्य असावे. भारतीय 
युद्धात त्यांचे सैन्य कौरवांच्या बाजूला होते. 

भोजांची एक ज्याखा गोमंतकात राज्य करीत होती, असेही 
दिसते. कारण इ. स. च्या ४ थ्या दातकातील भोज राजा र 
राज याचा एक ताम्रपट शिरोडे येथे सापडला आहे न 
पहिला भोज पृथ्वीमल्लवर्मा याचे दोन ताम्रपट वांदिवर्ड 
सापडले आहेत. _ 

जेनव बौद्ध वाडमयातही भोज कुळांचा उल्लेख नकर क. 
आहे. [ए. इं. ट्रा.; प. का. भा.; म. ज्ञा. को.; गो. सा” क. 

(२) एक प्राचीन जनपद. चंबळ व बनास या हक. 
खोऱ्यांत हे जनपद होते. उदयपूरपासून सुमारे ८० * 
असलेळे भिलवाडा हे नगर या प्रदेशाच्या केंद्रस्थानी आह. 
नामक जनपद विध्य़ पर्वतराजीत वसलेले होते, हल .. 
(२.१६-६४) व वायू (४५१३२) या पुराणांत म्हट - 
[ जॉ. पु.; पु. वि. अ. ] माळव्याचा 

(३) (इ. स. च्या ११ व्या शतकाचा पूर्वार्ध) - स होती. 
परमार वंशातला राजा. धारानगरी ही त्याची राजधानी सि्बु€ 
वाक्‍्पतिराज मुंज याचा धाकटा भाऊ सिंधुराज किवा त्यावि 
हा भोजाचा पिता होय. भोज सिंहासनावर बसला तेव्हा र 
वय १५-२० वर्षांचे असावे. त्यानंतर लगेच त्याने विवि खर्‌ 
प्रस्थान ठेवले. त्याने वरेच देश जिकून आपले रा त 
वाढवले (परमार राजवंश पाहा) . उदयपूरप्रशस्ती मा 
लेखात म्हटले आहे, की कैलासापासून मल्य पैदा 1 पुढी 
राज्य विस्तारले होते. तिथे भोजाची आणखी प्रश 
प्रमाणे केली आहे - 

साधितं विदितं दत्त ज्ञातं तद्‌ यक्न केनचित्‌ । 
किमन्यत्कविराजस्य श्रीभोजस्य प्रदास्यत ॥। नाही 

अर्थ - दुसऱ्या कोणीही जे साधले नाही, जाण शा याई 
नाही, ज्ञात केले नाही, ते भोजराजाने केले. भोजा |. , 
आणखी काय प्रशंसा करावी. ऱ्णही करट 

भोजराजाने जसे राज्य मोठे केले, तसेच विपुल चि त त्यावि 
भोपाळजवळ त्याने एक प्रचंड तलाव निर्माण केला. माकर र्त 
अवशेष दिसतात. हा तलाव माळव्याचा सुलतान होर" बेथे त्यार 
ढासळून टाकला. वेत्रवतीच्या तीरावर आणि चिती क॑ दार 
देवालये बांघली. धार येथे भोजशाला, राजमातड एक अप्र” 
महाल, जयस्तंभ, सरस्वतीसदन नावाची पाठशाला रि सोम” 
तिम सरस्वतीची मूर्ती त्याने बनवली. केदार, जगि जजमिंतीर्वी 
नाथ, सुंडीर (हे बंगालचे सुंदरवन असावे), काल पड 


भारतीय संस्कृतिकोश 


तिदासाते वयवं व व आहे. मात्र 
कालिदासाने रघुवंशात विदर्भनृपतीला भोज म्हटले आहे- मा | - 


कीक. “>. 


खंड सहावा 


महाकाल) , अनल व रुद्र यांची त्यानेच मंदिरे बांधली. राज- 
तरंगिणीत (७.१९०-९३) त्याची आणखी एक निमिती सांगि- 
तली आहे-कादइमीरच्या पद्मराज नामक तांबोळ्याने भोजराजा- 
कडे काही सोने पाठवले. त्या सोन्याचा विनियोग करून भोजाने 
काढमीरातच कपटेश्‍वर येथे एक पापसूदन नावाचे कुंड बांधले. 
भोजा'चा नियम होता, की त्या कुंडातल्या पाण्यानेच रोज तोंड 
धुवायचे. काचेच्या कुप्यांतून घारानगरीत पाणी पाठवून भोजाचा 
हा नेम चालवण्यास वरील तांबोळ्यानेच मदत केली. 

भोजाचे अनेक शिलालेख व ताम्रपट उपलब्ध आहेत. यां- 
विषयी एक इलोक प्रसिद्ध आहे, तो असा - 

अस्य श्रीभोजराजस्य द्वर्‍यमेव सुदुलंभम्‌ । 
हात्रूणां शासनेर्लोहं तास्र झासनपत्रके: 1। 

अर्थ - या श्रीभोजराजाच्या राज्यात दोन वस्तूंची टंचाई 
निर्माण झाली आहे. शत्रूंना शृंखलाबद्ध करण्यात लोखंड संपले 
व ताम्रपत्रे लिहविण्यात तांबे संपले. 

भोज हा कर्णासारखाच दाता होता. त्याच्या दातृत्वाविषयी 
भोजप्रबंधात खपच लिहिले आहे. त्याने ओंजळी भरभरून दिले. 
कवीच्या प्रत्येक अक्षराला लक्ष मुद्रा भोज राजा देत असे, असे 
त्याच्याविषयी म्हटले आहे. यात अतिशयोक्ती आहे हे निरिचित; 
पण भोजाच्या अपार दातृत्वातूनच ती निर्माण झाली आहे. भोज 
हा अनेक कवींचा आश्रयदाता होता. त्याच्या दरबारात कवींची 
नवरत्ने होती, असे म्हटले आहे. त्यांत एक कालिदास नावाचाही 
पंडितकवी होता. मात्र हा सुप्रसिद्ध कालिदास नसून त्याच नावाचा 
दुसरा कोणीतरी कवी असावा, असे विद्वानांचे मत आहे. 

भोजराजाची विद्वत्ता सर्वतोमुखी होती. बर्‍याच शास्त्रांत 
त्याला खूप गम्य होते. म्हणूनच विद्वत्परिषदेचा अध्यक्ष म्हणून 
एकदा सर्वे पंडितांनी त्याची निवड केली होती. राज्यकारभार 
करीत असतानाच त्याने अनेक शास्त्रांवर अनेक ग्रंथ लिहिले. 
त्याने लिहिलेल्या ग्रंथांची सूची अशी- 

ज्योतिष- राजमातंड, राजमृगांककरण, विद्दज्जनवल्लभ- 
प्रश्‍नतान व आदित्यप्रतापसिद्धान्त. 

योग- पतंजलीच्या योगसूत्रांवर टीका. 

धमंक्षास्त्र- पूर्तमार्तंड, दंडनीती, व्यवहारसमुच्चय, चारुचर्या. 

झिल्पक्षास्त्र- समरांगणसूत्रधार, युक्तिकल्पतर. 

काव्य- चंपूरा मायण ( पहिली पाच कांडे ), महाकाली -विजय, 
विद्याविनोद, शृंगारमंजरी, सरस्वतीकंठाभरण, रसप्रकाश, कूम- 
शतक, कोदंडकाव्य व खड्गकाव्य. री कू 

वद्यक- विश्रांतविद्याविनोद, आयुर्वेदसवेस्व व राजमृगांक 

कोष-- नांममाला. ब्याकरण- संस्कृत व मार्केत व्या 


शेवमत- तत्त्वप्रकाश, शिवतत्त्वरतनकलिका त्वरः 
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संगीत- संगीतरत्ताकार. अदइवक्ञास्त्र- शालिहोत्र. 
भोजराजाची सर्व धर्माविषयी समान व उदार दृष्टी होती. 
त्याने ब्राह्मणपंडिताना जसा आश्रय दिसा, तसाच उवट, शुभ- 
चंद्र, नेमिचंद्र चक्रवती, प्रभाचंद्र व निचुळ या जेन पंडितांनाही 
दिला. धारानगरीतळे सरस्वतीभवन हे त्याने एक मोठे विद्या- 
केंद्रच बनवले. 
भोजराजाविषयी अनेक लोकोक्ती, उपाख्याने आणि कथा 
निर्माण झाल्या आहेत. भोजराजा-कालिदास या नावाच्या किती- 
तरी कथा सुप्रसिद्ध आहेत. त्या कथांतून कालिदासाचे कवित्व 
आणि भोजराजाचे शौर्य, धैय, दातृत्व, इ. गुणविशेष प्रकट 
होतात. भोजप्रबंधात त्याविषयी दिलेली एक कथा अशी- 
एके दिवशी भोजराजाने कालिदासाला म्हटले, “ तुम्ही 
अनेक प्रकारच्या कविता करता, त्यातून माझी प्रशस्तीही गाता. 
मग आता तुम्ही माझ्या मृत्यूविषयी एक कविता लिहा. 
कालिदासाचे भोजराजावर नितांत प्रेम होते. राजाचे ते बोलणे 
कालिदासाला आवडले नाही. तो राजावर क्रुद्ध झाला आणि 
घारानगरी सोडून चालता झाला. एकशिला नामक नगरीत 
जाऊन त्याने गुप्तपणे वास्तव्य केळे. इकडे कालिदासाच्या वियो- 
गाने राजा व्याकुळ झाला. तो योग्याचा वेष घेऊन कालिदासाला 
शोधण्यासाठी बाहेर पडला. कालिदासानेही वेषपरिवतन केले 
होते. जेव्हा त्या दोबांची भेट झाली, तेव्हा त्यांनी परस्परांना 
ओळखले नाही. कालिदासाने योग्याला विचारले. 
“ योगिराज, तुम्ही कुठल्या देशात राहणारे ?” 
“ मी धारानगरीचा रहिवासी आहे. ” योग्याने उत्तर दिले 
“ घारानगरीची हालहवाल काय ?” 
“ कृसली हालहवाल सांगायची? सगळे संपले. भोज राजा 
मृत्यू पावला. ” 
ती वार्ता ऐकताच कालिदास एकदम शोकविह्लुल ज्ञाला. 
त्याच्या मुखातून तात्काळ एक इलोक बाहेर पडला- 
अद्य धारा निराधारा निरालम्बा सरस्वती । 
पण्डिता: खण्डिता: सर्वे भोजराजे दिवं गते ॥ 
अर्थ - आज भोजराजा दिवंगत झाला, आणि धारानगरी 
निराधार बनली. सरस्वती निराश्रित झाली आणि सर्वे पंडित 
निष्प्रभ झाले. 
तो इलोक ऐकताच हाच कालिदास आहे, अशी भोजराजाची 
खात्री पटली. राजा त्याला म्हणाला. “ तुम्ही कालिदास आहा 
आणि मी भोजराजा योग्याच्या वेषाने तुमच्यापुढे उभा आहे. 
त्या क्षणी कालिदासाची मुद्रा प्रफुल्लित झाली. लगेच त्याच्या 
मुखातून वरचाच इलोक वेगळ्या प्रकारे बाहेर पडला- 
अद्य धारा सदाधारा सदालम्बा सरस्वती । 


सोज 


पणिडिता मण्डिताः सर्वे भोजराजे भुवं गते ॥। 

अर्थ - सांप्रत भोजराजा पृथ्वीवर राज्य करीत असता धारा 
ही उत्तम आवारयुक्‍त झाली. सरस्वतीला चांगला आश्रय 
मिळाला आणि पंडित सुशोभित झाले. 

नंतर भोजराजाने कालिदासाला आलिंगन दिले आणि त्याला 
घेऊन तो घारानगरीला आला. 

भोजराजाचे जीवन संपन्न व गौरवद्याली झाले, तशीच त्याला 
अखेर वीरगतीही मिळाली. गुजरातचा भीमदेव सोळंकी (पहिला) 
व चेदिराज गांगेयदेवाचा पुत्र कर्ण या दोघांनी मिळून घारानगरी- 
वर आक्रमण केले असता, भोजराजा त्या युद्धात धारातीर्थी 
पडला. भोजराजा जड देहाने गेळा; पण शिलालेख, मंदिरे आणि 
कलाशिल्पे अद्या सांस्कृतिक चिन्हांच्या रूपाने तो अजरामर 
झाला आहे. [भोजप्रवंध; वि. स्मृ. ग्र.; हि. व.;म. च. को.] 

(४) (इ. स. ८३६-८८५) प्रतीहार वंशातील सम्राट. 
पाल व राष्ट्रकूट या वंशांतील राजांचा पराभव करून याने उत्तर 
भारतात विज्याळ साम्राज्य निर्माण केले. कनोज ही त्याची 
राजधानी होती. पाहा - गुर्जर-प्रतीहार. 


भोजकी पंजाबमधील एक जात. मंदिरातून देवपूजा करणे 
काहा या लोकांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. असे असले 
तरी हे ब्राह्मण नव्हेत. मात्र हे लोक स्वतःला सारस्वत ब्राह्मण 
म्हणवून घेतात व जानवे घालतात. 

काशीतल्या गंगापुत्रांसमान यांचा सामाजिक दर्जा आहे, असे 
सांगतात. हे लोक खरे जोगीच असावे; परंतु पुजारीपण करीत 
असल्यामुळे यांना जरा वरच्या थराचे मानले असावे. 

यांचे विवाह आपापसांत होतात किवा रोधा पंडित नावाचा 
जोगींचा एक वर्ग आहे, त्यांच्याशी होतात. 

हे लोक भांडकुदळ व दुर्व्येसनी म्हणून प्रसिद्ध आहेत. यांना 
मद्य-मांस चालते व नैतिक वंधनांची विदष पर्वा नसते. [ पं. का. ] 


च अन्नसेवन. मानवप्राणी उत्पन्न झाला तेव्हापासून 
भाजन उदरभरण हे त्याच्या मागे अनिवार्यपणे लागले आहे. 
प्राचीन कालापासून तो जे निरनिराळे पदाथे अन्न म्हणून खात 
आला आहे, त्या पदार्थांचे विभाजन पुढील तीन प्रकारांत करता 
येईल- (१) वनस्पतिज- कंदमुळे, फळे, फुले, देठ, पाने, भाज्या, 
तेल, गूळ, साखर, खडीसाखर, मसाले, इत्यादी. (२) प्राणिज- 
मांस, दूध, तूप, लोणी, वसा, अंडी, मध, इयादी. आणि (३) 
भूगभेज व जलज - लवण, मासे, इत्यादी. याच पदार्थांपासून 

य ीनन्यी वी. असा पंचविध आहार बनतो. 

त कास होत गेला, तसतशी मनु- 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


प्याच्या आहारासाठी योग्य पदार्थांची विविधता वाढू लागली. 
उपलब्ध खाद्यपदार्थांतून स्वाद आणि शरीरस्वास्थ्य या 
दृष्टींनी मनुष्य पदार्थांची निवड करीत असे. याशिवाय, सात्वि- 
कतेची वाढ होण्यासाठी आणि धार्मिक दृष्टीनेही मनुष्य आपल्या 
आहाराची निवड करीत असे. कारण छांदोग्य उपनिषदात 
सांगितले आहे (७.२६.२) -- 
आहारशुद्धो सत्त्वशुद्धि: सत्त्वशुद्धी ध्ढ्वा स्मृतिः । 
स्मृतिलम्भे सवंग्रन्थीनां विप्रमोक्ष: ।। ठी 
अर्थ - आहार शुद्ध असेल, तर सत्त्वशुद्धी असते. सत्त्वश, 
असेल, तर स्मृती अढळ राहते आणि स्मृती अढळ राहिल्यावर 
सवं ग्रंथींचा मोक्ष होतो. 
सात्त्विक मनुष्याला रसयुक्‍्त, स्निग्ध, स्थिर व 
प्रिय असतो. अद्या आहारामुळे आयुष्य, सात्त्विक 
आरोग्य व सुख वृद्धिगत होते. कडू, अतितिखट, र्क व झर, 
मिठाचे पदार्थ राजस वृत्तीच्या लोकांना आवडतात. अद्या 


ह्दय आहार 
वत्ती, बल 


> 


मुळे दुःख व रोग उत्पन्न होतात आणि श्ळि, वेचन, स्वारी 
अपवित्र भोजन तामस मनुष्याला प्रिय असते, असे 
तळे आहे ( १७-८-१० ). की असती 


सिंधुसंस्कृतीच्या काळात जे अन्नधान्य लोक पिकर्व होती. 
त्यांत यव, गहू, तांदूळ, तीळ, वाटाणा, इ. धान्य प्रमुख माणे 
त्यांचेच खाद्य पदार्थ बनवून ते लोक खात असत. त्य वी 
ते गायी पाळीत असल्यामुळे दूध आणि दुधाचे पदार्थही ( 
भोजनात असत. 

क्रग्वेदाच्या काळापासून लोकांना वल, 
वृत्ती यांचे संवर्धन करणारे पदार्थ कोणते, ते माहीत ) 
क्षीरपाकओदन ( म्हणजे दुधात शिजवलेला तांदुळाचा इतरही 
हा पदार्थ त्यासाठी सर्वोत्तम मानलेला होता. तसेच 
अनेक पदार्थ मिसळून ते ओदन म्हणजे भात विशिंठ क, 
क्षीरौदन, दध्योदन, मुद्गौदन, तिलोदन, मांसौदन, ८ ह 
पंचौदन अशी त्यांची नावे वाडमयात आढळतात. दही, 
आणि दुधाचे अन्य पदारथे त्यांच्या भोजनात असत. पर असां 
मुख्य आहार म्हणजे करंभ, अपूप, पुरोडादा व लार. तू 
होता. क्र्ग्वेदकाळापासून सर्वेसाधा रण लोकांचा आहार त्यात 
चाच असावा, असे वाटते. सातूमध्ये इतर पदाथ मिसळून वी 
पदार्थ करीत. तांदूळ व तीळ यांपासून बनवलेला त र्थयाती 
भाजून केलेला परिवाप, वाजिन म्हणजे रायते या... कळे, 
नावेही वैदिक वाऊमयात आढळतात. याशिवाय कार्ट 
भाज्या व निरनिराळ्या पशूंचे मांस ते खात र 
चविष्ट बनविण्यासाठी त्यात मीठ चालण्याची पद्धत - प 
कालापासून सुरू झाली असावी. सोम आणि सुरा € 


टू 


यार्वि 


खंड सहावा 


कालातील आर्य लोकांची मुख्य पेये होती. 

जातकयुगात सर्वसाधारण लोकांचा भात आणि मूग, तिळ, 
यवागू यांचे पदार्थ हा आहार असे. मांसही लोकांना फार आव- 
डत असे. घोरपडीचे मांस त्यांना फार प्रिय होते. ते तूप, दही 
व इतर पदार्थ घालून क्िजवीत. हंस, मोर व क्रोंच या पक्ष्यांचे 
मांसही ते खात असत. पदार्थ चवदार होण्यासाठी ते तेल, मीठ 
व पिंपळी यांचा उपयोग करीत असत. 

बौद्ध साहित्यात क्षीरौदनाची फार प्रशांसा केलेली आढळते. 
क्षीरौदनाने आयुष्य, बल व बुद्धी वाढते, रंग उजळतो, तहान- 
भूक शमते, वात, कफ व पित्त या त्रिदोषांचे शमन होते आणि 
पचनशक्ती वाढते, असे गौतम बुद्धाने म्हटले आहे. 

भिक्षूंनी भोजन कसे करावे, याबद्दल वौद्ध साहित्यात काही 
नियम दिलेले आहेत. भोजन सत्कारपूर्वक ग्रहण करावे व 
सत्कारपूर्वक खावे, पानाकडे लक्ष ठेवून भोजन करावे, घास मोठा 
घेऊ नये, सर्व हात तोंडात घालू नये, तोंडात घास असताना बोलू 
नये, चावताना आवाज करू नर्ये, हात किवा पान चाटू नये, 
हे त्यांपैकी काही होत. 

रामायणकालात लोक विविध प्रकारचे चविष्ट पदार्थ बन- 
वीत असत. तांदूळ, यव व गहू ही धान्ये त्यांच्या आहारात 
प्रमुख होती. त्याचबरोबर मूग, हरभरा, कुळीथ व उडीद ही 
कडधान्येही त्यांच्या वापरात होती. त्यांच्या खाद्य पदार्थांच्या 
चार श्रेणी होत्या-( १ ) भक्ष्य - वडे किवा पोळी यांसारखे 
चावून खायचे पदार्थ (२) भोज्य - भातासारखे फार चावावे 
न लागणारे पदार्थ (२) चोष्य- उसासारखे चोखून खायचे पदार्थ 
व(४) लेह्य- मधासारखे चाटून खायचे पदार्थ. 

जेवणात भात मुख्य असे. तांदुळापासून पायस, घारगे, लाडू, 
हविष्यान्न, इ. पदार्थ बनवीत असत. रायती, सूप, तसेच दूध, 
दही, ताक, आटीव दूध, हे पदार्थ विपुल असत. विविध प्रकारचे 

असत. त्यांच्या आहा रात फळांनाही स्थान 


मांस शिजवून ते खात अ की 
होते. आंबा, ऊस, केळे, खजूर, जांभूळ, डाळिव, नारळ, फणस 


व बोरे या फळांचा उल्लेख रामायणात आहे. 

स्वयंपाक करणाऱ्याला सूद किवा सूपकार असे म्हणत. तो 
विविध प्रकारचे सामिष व निरामिष पदार्थ बनविण्यात कुशल 
असे. षड़सयुक्‍त पदार्थ बनविल्यामुळे प्रत्येकाला आपापल्या 
आवडीचे पदार्थ मिळत असत. त्या काळच्या राजकुमारांनाही 
पाकविद्या अवगत होती, असे दिसून येते. लक्ष्मण स्वतः एक 


कुशल सूद होता. मांस आणि मासे यांचे स्वादिष्ट पदार्थ तो 


बनवीत असे. वनवासात असताना तोच रामसीता यांच्यासाठी 
[यणात सांगितले आहे. 


भोजन तयार करीत असे, असे रामात 
कोला धाडतांना पत हत ब य ता परिधान करीत 
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- भोजत 


असे. दशरथाच्या अश्‍वमेघ यज्ञाच्या वेळी अलंकृत पुरुषांनी ब्राह्ा- 
णांना भोजन वाढले होते, असा उल्लेख आहे. 

त्या काळी पाणी, दूध, मठ्ठा, आसव, फळांचे रस, मध व 
मदिरा ही मुख्य पेये होती. प्राचीन आर्यांच्या दृष्टीने भोजन हे 
केवळ रसनेची तृप्ती करण्याचे साघन नसून, ते एक पवित्र कर्मे 
होते. देवतांना नैवेद्य दाखवून मग अतिथी, मित्र व परिवार यां- 
सह ते भोजन करीत असत. त्या काळातील वानर हे शाकाहारी 
होते, तर राक्षस मुख्यत्वे मांसाहारी होते. राक्षसांच्या भोजनात 
विविध प्रकारच्या मांसाचे पदार्थ, गोडाचे, तिखटमिठाचे व आंबट 
पदार्थ आणि फळे असत. त्यांच्या भोजनशालेला पानभूमी असे 
नाव होते. 

महाभारतकाळीही अनेक प्रकारचे स्वादिष्ट पदार्थे लोक बन- 
वीत असत. वडे, विविध प्रकारच्या भाज्या, गोड पदार्थ, षाडव, 
रसयोग, फळेमुळे, सूकर व हरिण यांचे मांस, खीर, खिचडी, 
मोदक, करंज्या, इ. पदाथे यांचा त्यांच्या भोजनात समावेश 
असे. विविध पद्यूंचे व पक्ष्यांचे मांसही लोक खात असत. युवि- 
ष्ठिराच्या राजसूय व अश्वमेध यज्ञांच्या वेळी आणि अभिमन्यूच्या 
लग्नाच्या वेळी मांसाचे ढीग लागले होते, असा उल्लेख आहे. 

सर्वसाधारण कुटुंबांत स्त्रिया स्वयंपाक करीत असल्या, तरी 
मोठ्या घरांतून पुरुष स्वयंपाकी नेमण्याची प्रथा होती. ढी 

सर्वसाधारण लोक काक्याच्या पात्रात व श्रीमंत आणि राजे 
लोक सोन्याचांदीच्या पात्रांत भोजन करीत. 

भारतीय भोजनात प्राचीन कालापासून फळांना स्थान मिळाले 
आहे. कारण भारतात प्राचीन कालापासून अनेक प्रकारची फळे 
निर्माण होत आहेत. काही फळे वनात तयार होत, तर काही 
फलवृक्षांच्या शास्त्रीय पद्धतीने लावलेल्या बागांतून तयार होत. 
काही वेळा इतर प्रदेशांतुनही फळे मागवीत असत. डाळिब, 
बोर, सफरचंद, कवठ, महाळुंग, फणस, कदंब, चिंच, संत्रे, जांभूळ, 
काकडी, ताडफळे, नारळ, केळे, काजू, खजूर, अक्रोड, बदाम, 
पिस्ता, जायफळ, लवंग, वेलची, इत्यादी फळांचा ते आहारात 
उपयोग करीत. फळांचे रस काढून पिण्याचीही पद्धत होती. 

भोजनाचे शास्त्र त्या काळात प्रतिष्ठा पावलेले होते. अनेक 
राजकुमार व राजकुमारी पाकसिद्धी करण्यात निष्णात असत. 
पांडवांपैकी भीमाला पाककला अवगत होती. अज्ञातवासाच्या 
काळात तो विराट राजाकडे बल्लव ( स्वयंपाकी) म्हणूनच 
राहिला होता. नल राजाही पाककलेत आणि विशेषत: मांसाचे 
पदार्थ बनविण्यात विशेष निपुण होता. त्याच्या हातचे मांसपदार्थ 
खाल्ल्यावर दमयंतीने त्याला लगेच ओळखले, असे महाभारतात 
सांगितले आहे. अर्जुनाने द्रौपदीला स्वयंवरात जिकून आणल्या 
वर, कुंतीच्या सांगण्यावरून तिने त्या दिवशी स्वयंपाक करून 


भोजन 


सर्वांना जेवायला वाढले, असाही उल्लेख महाभारतात आहे 

राजांच्या पाकश्याळेत अनेक नोकर असत व त्यांच्यावर एक 
सर्वोच्च अधिकारी असे. त्या काळी साधारणपणे लोक रोज 
तीनदा आहार घेत असत. सकाळी प्रातराश, दुपारी संपूर्ण जेवण 
आणि रात्रीच्या पहिल्या प्रहरी तिसरे भोजन होत असे. 

पाकसिद्धीची कला उत्तरोत्तर विकसित होत गेळी आणि 
तिच्यात असंख्य नवनवीन पदार्थांची भर पडली. खाद्यांवरोवर 
पेयांचेही अनेक नवीन प्रकार अस्तित्वात आले आणि अजूनही 
खाद्यपेयांचे नवीन नवीन प्रकार लोक शोवून काढीतच आहेत. 

प्रत्येक प्रदेशाचे भोजनपदा्थे वेगवेगळे असतात. ज्या प्रदे- 
शात जे धान्य प्रामुख्याने निपजते, तेच त्या प्रदेशाचे मुख्य अन्न 
असते. त्याच मुख्य घान्याचे माध्यम घरून भोज्य पदार्थांच्या वेग- 
वेगळ्या परी केल्या जातात. दक्षिणेत तांदूळ तर उत्तरेत गहू 
हा मुख्य भोज्य पदार्थ आहे. तांदूळ, गहू, ज्वारी, बाजरी, उडीद, 
हरभरा, तूर या धान्यांचे आणि कडवान्यांचेच वेगवेगळे प्रकार 
भारतभर बनवले जातात. सांप्रत विज्ञानाने भोजनप्रवंधात 
शास्त्रीयता आणली आहे आणि कित्येक जुन्या समजुती खोट्या 
ठरवल्या आहेत. प्रथिने, पिष्ट, क्षार, इ. तत्त्वांच्या न्यूनाधिक्याचा 
विचार करून, भोजनात समतोल कसा आणावा, ते विज्ञानाने 
सांगितले आहे. कोणत्या पदार्थात कोणती जीवनसत्त्वे किती 
प्रमाणात असतात, ते विज्ञानाने शोवून काढून आहाराची नवी 
दिशा दाखवली आहे. पूर्वी भोजननिमितीत सोवळया-ओव- 
ळ्याचे व खरकट्या-निर्लेपाचे बरेच प्रस्थ होते. त्याविषयीचे 
बरेच संकेतात्मक विधी-निषेघ ठरलेळे होते. त्यांत काही चुकले, 
की ते अन्न त्याज्य समजले जाई. आजचे विधी-निषेध हे वैज्ञा- 
निक आहेत. वैद्यकशास्त्राच्या आधारे ते ठरवले जातात व 
सुशिक्षित लोक ते मानतात. [ प्रा. भा. सा. सां. भू.; म. भा. 
स.; रा. का. सं.; वे. का. स.; बु.ध. उ.] 


> भोजन कसे करावे, त्यासंबंधी धर्मशास्त्रात 
भोजनबिधी काही विधिनिषेध सांगितले आहेत. त्यांपैकी 
काही पुढे दिले आहेत- भोजनाला बसण्यापूर्वी हातपाय स्वच्छ 
धुवावे. सोन्या-चांदीच्या पात्रांत किवा पत्रावळीवर भोजन 
करणे प्रशस्त होय. केळ, कुडा, फणस, आंबा, जांभूळ, चाफा, 
मोह, उंबर या झाडांची पाने भोजनाला प्रशस्त आहेत. पूर्वेकडे 
तोंड करून पाटावर जेवण्यासाठी बसावे. चौकोनी मंडल करून 
त्यावर धुतलेले पात्र ठेवावे. वाढून झाल्यावर गायत्रीमंत्राने 
अन्षप्रोक्षण करावे. मग “ सत्यं त्वा क्रतेन परिषिज्चामि ! या 
मंत्राने दुपारी व ' क्रतं त्वा सत्येन परिषिळ्वामि ' या मंत्राने 


कशि). रात्री पात्राच्या भोवती जलसिचन करावे. पात्राच्या उजव्या 


६०८ 


भारतीय संस्कृतिकोदा 


हाताच्या भूमीवर चित्र, चित्रगुप्त, यम, यमघर्म व सवं भूते 
यांच्या नावाने पाच आहुती द्याव्या. नंतर तळहातावर उदक 
घेऊन * अहं वैशवानरो भूत्वा० ' हा मंत्र म्हणून झाल्यावर, 
पुढील मंत्राने अन्नाची प्रार्थना करावी. 
3 अन्नपते 5 न्नस्य नो देह्यनमोबस्य शुष्मिण: । 
प्रप्रदातारं तारिष ऊर्ज नो देहि द्विपदे चतुष्पदे || __ 
त्यानंतर ' अमृतोपस्तरणमसि ' या मंत्राने ते प्राशन कराव. 
मग स्वमुखात तूपभाताच्या पाच प्राणाहुती द्याव्या. जेवताना 
प्रथम मधुर, मध्ये खारट-तुरट आणि अंती कटू पदाथाचे सेवन 
करावे. जेवताना मौन पाळावे किवा गोविद, गोविद असे म्हणान, 
भोजन झाल्यावर तळहातावर उदक धेऊन * अमृतापिधानमसि 
या मंत्राने त्यातले अर्वे प्राशन करावे व अर्थे भूमीवर टाकावे- 
मग उच्छिष्टदेष अन्न घेऊन * रौरवे पूयनिल्ये० ' या मंत 
ते सत प्राण्यांसाठी द्यावे. मग हातपाय व तोंड धुवून आचमन 
करावे आणि मग तांबूलभक्षण करावे. ळ्म्यौ 
नंतर शतपावली करून आसनावर वसावे आणि कक. 
कुम्मकर्ण च.० ' आणि ' वातापी भक्षितो येन० ' या क, 
उदरावर हात फिरवावा. अक्ला प्रकारे नित्य भोजन क 
केल्याने, या आत्मयागाचे फळ म्हणून अंती ब्रह्मपदप्राप्ती होत, 
असे सांगितले आहे. का. 
नैमित्तिक धर्मकार्यप्रसंगी अनेक लोक एकत्र वल्या 
असताना, भोजनाला सुरुवात करण्यापूर्वी पुढील मंत्र *€ क 
यन्तु नदयो वर्षन्तु पजंन्या: । सुप्पिपहा ओषधयो भ॑ ची 
अन्नवतामोदनवतामामिक्षवताम्‌ । एबां राजा भूयासम्‌ । 3.1, 
मुद्ग्रूवते । परमेष्ठी वा एष: । यदोदन: । परमामेवंन 
गमयति । 
महाराष्ट्रात जेवायला बसण्यापूर्वी पुढील इळोक 
पुष्कळ ठिकाणी परिपाठ आहे- 
वदनि कवळ घेता नाम घ्या श्रीहरीचे । 
सहज हवन होते नाम घेता फुकाचे । 
जिवन करि जिवित्वा अन्न हे पुर्ण बह्म । 
उदरभरण नोहे जाणिजे यज्ञकर्म ।। र 
आरोग्याच्या दृष्टीने उदराचे दोन भाग अन्नाने व 2... 
पाण्याने भरावा आणि एक भाग वायूच्या संचारासाठी मोकळ) 
ठेवावा; जेवणाच्या सुरुवातीला आले व मीठ चावून __ 
पथ्यकर होय; प्रथम घृतयुक्‍्त, नंतर कठीण व त्यानंतर ८ 
पदार्थ भक्षण करावे, असे राजनिघटात सांगितले आहे. न 
भोजन करण्याची जागा स्वच्छ असावी; भोजन ए* 
ध्यावे; त्यामुळे लक्ष्मी प्राप्त होते; पण कुटुंबियांसह 
भोजन करण्यास हरकत नाही, असे सांगितले आहे. चंद्र-सुय यं 


रौ 


म्हणण य़ा चा 


एक भाग 


तिर्ति 


खंड सहावा 


ग्रहणाच्या वेळी भोजन करू नये, दिवसातून दोनदाच जेवावे; 
भोजनाच्या वेळी अंगावर उत्तरीय वस्त्र घ्यावे, खडावा घालून 
भोजन करू नये; भोजन झाल्यावर तीन वेळा तोंड धुवावे व दोन 
वेळा गुळण्या कराव्या, असे भोजनासंबंधीचे काही नियम आहेत. 
[ध. सिं.; हि. ध.; श. क.; आचारेन्दुः; पूजामार्गप्रदीप ] 


भोजपुरी ह्त्य बिहारमधल्या भोजपूर या 
पुरा भाषा व साहूत्स परगाण्याच्या नावावरून 


तिथल्या भाषेला भोजपुरी असे नाव मिळाले आहे. 

भोजपुरी भापेच्या संबंधाने श्री. ग्रियर्सन लिहितात- 

भोजपुरी भाषा भोजपुराच्या सीमाप्रदेशाच्या वाहेर दूरवर 
बोलली जाते. उत्तरेस ती गंगा पार करून नेपाळची सीमा? 
हिमाल्याच्या खालच्या पर्वतश्नेणी, चंपारण्य जिल्हा, हे क्षेत्र 
धरून वस्तीपर्यंत पसरली आहे. दक्षिणेस ती शोणनद पार करून 
छोटा नागपुरच्या पठारापर्यंत पसरली आहे. मानभूम जिल्ह्याच्या 
टोकाला तिचा बंगालीशी आणि सिंगभूम जिल्ह्याच्या टोकावर 
ओडिया भाषेशी संपर्क झाला आहे. अश्या प्रकारे भोजपुरीचा 
विस्तार सुमारे ५० हजार चौरस मैल आहे. उ. प्रदेशाचे रज 
कडील जिल्हे आणि बिहारमधळे परिचिमेकडील जिल्हे हेति 
भ्धान क्षेत्र आहे. 

भोजपुरी भाषेच्या आदश भोजपुर 
नागपुरिया अशा प्रमुख तीन बोली आहेत. याशिवाय सध 
थारू अश्या दोन उपबोलीही आहेत. 
द भोजपुरीचे व्याकरण - भोजपुरीच्या व्याक 
गोष्टी अशा- क 

संज्ञा- भोजपूरीत प्रत्येक संज्ञापदाची लघू, दीषे व प्ड्त द 
तीन रूपे होतात. उदा० घोडा, घोडवा व घोडउअवा; ह. 
बेटवा ब वेटउअवा. यांतले पहिले रूप कोशात आढळते. पुढ हा 
दोन रूपे लोकांच्या बोलण्यात प्रचलित आहेत. त्यातला वा ह 


नि, न्ह॒ 

स्वार्थी प्रत्यय आहे. वहुवचनासाठी एकवचनी क). शब्दांनी 
किवा न हे आग कधीकधी लोगव सभ ८ 

हे आगम होतात. कारक विभक्ती बतविण्या- 


समूहसूचक बहुवचन बनवले जाते. का १, 
साठी अनेक रमा जोडण्या'ची व्यवस्था आहे. उदा? ह कदा 
से, ते, संते किवा कते (करण); खातिर, लाग, इ(संबंष) 
(संप्रदान) ; से किवा ले (अपादान) ; क मड क अधिकरण 
वे मे किवा मों (अधिकरण). मोदि ने पहिल्या 
यांच्यासाठी ऐं व एं हे शुद्ध प्रत्यय आहेत. काच की 
आकाराचा लोप होतो आणि अंतिम इ किवा टं काव्य सोडल्यास 
क्रिया - उत्तम पुरुषाचा पतत वा ही नेहमी बहुवच- 
बोल्चालीत फार कमी आढळतो. त्य़ाच्य़ा जागी नेह 


भा. सं. को. ...२९ 


ही, परिचमी भोजपुरी व 
घेसी व 


रणविषयक काही 
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नाचाच प्रयोग होतो. त्याचप्रमाणे मध्यम पुरुषाचा एकवचनी 
प्रयोगही तिरस्कार सूचित करणारा असल्यामुळे त्याचाही वहु- 
वचनीय प्रयोग होतो. आदर सुचविण्यासाठी “ रउरा ' हा शब्द 
जोडून मध्यम पुरुषाच्या जागी उत्तम पुरुषाचा प्रयोग केला जातो. 

साहाय्यक क्रियेसाठी क्रिवा सत्ता दाखविण्यासाठी भोजपुरी 
भाषेत दोन घातू आहेत- बाड, बाडी किवा बांनी आणि हृवीं. 
यांची वर्तमानकालीन ख्पे पुढीलप्रमाणे होतात- 


ए. व. बव... | ए. व: वाः 
उत्तम पु. (बाडो) । बाडी, बानी । (हवों) हवी 
मध्यस पु. । वाड, बाडे वाड  । हवे ह्‌व 
प्रथम पु. बा, वाडे बाडन | हा, हवे | हवन 

भूतकालीन रूपे अशी- 
उत्तम पु. । रहलों | रहली  । * . | रहल्यूं 
सध्यस पु. ' रहले । । रहली । | नाट 
।व्हळ्या  1 रहलिस | ' ९ 
प्रथम पु. । रहल ] । रहूलम  । रहुली । रहूलिन 


मख्य क्रियापदांची रूपे साध्या पद्धतीने तयार होतात. वर्ते- 
मान काल दोन प्रकारचा होतो. एक साधारण धातूपासून बनतो 
व दुसरा ल प्रत्यय लावून होतो. प्रथम पुरुषाची साधारण वर्त- 
मानकालीन रूपे देखे-देखसि, देखसु किवा देखस (ए. व.) 
देखत किवा देखती (ब. व.) अश्ी होतात; तर दुसरी रूपे 
देखला-देखेला (ए. व.) देखले-देखलन-देखलनी किवा देखेले- 
देखेळन-देखेलनि (ब. व.) अशी होतात. भूतकालासाठी ल 
प्रत्यय जोडला जातो. उद. देखले-देखलस किवा देखलसि _ 
त्याने पाहिले; देखलन किंवा देखलनि त्यांनी पाहिले. 
भविष्यकालसुचक “* ब ' प्रत्यय उत्तम व मध्यम पुरुषांसाठी 
आणि “ह प्रत्यय प्रथम पुरुषांसाठी लागतो. भूतकालातील 


क्रियापदांची काही परिवर्तने अनियमितही होतात. उदा०- 
करल (करणे) . करल किवा कइल; 


मर (मरणे) मरल किवा मूअल; 
जॉईळ (जाण). 7." '. गइल; 

देल" (देणे)”/;27/:” 1: .* दिहल, देल; 
होऊल (होणे) . «- * * भइल. 


भोजपुरी साहित्याचा क्रमबद्ध इतिहास सांगणे, ही कठीण 
गोष्ट आहे. डॉ. सुनीतिकुमार चटर्जी म्हणतात, की काही लोक- 
गीते व लोकगाथा सोडल्यास भोजपुरीमध्ये प्रयत्नपूवेक एखाद्या 
साहित्याची सृष्टी झालेली नाही. डॉ. हानंली व डॉ. ग्रियर्सेन 
यांचेही मत असेच आहे. अनेक संतकवींनी भोजपुरीत. काव्य- 
रचला केलेली असली, तरी तिचे अधिकांश साहित्य लिखिता. 
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ऐवजी मौखिकच आहे. मात्र हे मौखिक साहित्य विपुल आहे. 
उपल्ब्ध भोजपुरी साहित्याची वर्गवारी पुढीलप्रमाणे करता 
येईल- संतसाहित्य, लोकसाहित्य व आधुनिक साहित्य. या 
तीन्ही प्रकारांचे संक्षिप्त विवरण असे- 

(१) संतसाहित्य - सर्वांत प्रथम संत कविराच्या काही 
कविता भोजपुरीत उपल्ब्ध होतात. त्यांपैकी एक नमुना असा- 

कनवा फ़राय जोगी जटवा बढवलें, 
दाढी बढाय जोगी होई गडलें बकरा । 
कर्हाहे कबीर सुनो भाई साधो, 
जम दखजवा बान्हल जंबे पकरा । 
भावार्थ - कानफाटे वनून जोगी व्हा. जटा-दाढी वाढवून 
बकर्‍्यासारखे व्हा. कबीर म्हणतो, की यम तुम्हांला पकडून 
आपल्या दरवाज्यात बांधल्यावाचून राहणार नाही. 
जायसीचीही काही कविता भोजपुरीत आढळते. त्याची 
भाषा अवधी असली, तरी तिच्यावर भोजपुरीची छाप निटिचित 
आहे. तुल्सीदासाच्या रामायणातही भोजपुरीचे काही प्रयोग 
आढळतात. कविराचा शिष्य धर्मदास, त्याचप्रमाणे शिवनारा- 
यण, धरनीदास, लक्ष्मीसखी, वुलाकीदास, इ. कवींनी भोजपुरी- 
मध्ये बरीच पद्यरचना केली आहे. कवीरपुत्र कमाल याचीही 
काही काव्यरचना भोजपुरीत आहे, तिच्यातला एक नमुना- 
समझ बूझ दिल खोज पिआरे । आसिक हो के सोना का ।। 
जिन नयनों से नींद गॅवावल । तकिया लेप बिछवन का ।। 
रूखा सुखा राम के टुकडा । चिकना अबर सलोना का ।। 
कहत कमाल प्रेम के मारग । सीस देइ फिर रोना का ।। 
भावार्थ - हे प्रिय माणसा, जाणीव धरून आपल्या अंतरात 
शोध घे. एकदा प्रेमात पागल झाल्यानंतर आता झोपणे कशाचे? 
तुझे डोळे झोपेला विसरले. आता तुला अंथरूण, पांघरूण आणि 
उशी कशासाठी हवी? रामाने दिलेला ओला-कोरडा तुकडाच 
जर खायचा, तर मीठ आणि तूप यांची गरज काय? कमाल 
म्हणतो, की अरे भाई, प्रेमाच्या मार्गात एकदा शिर दिलेस मग 
आता रडणे कश्यासाठी? 

(२) लोकसाहित्य - भोजपुरी लोकसाहित्य प्रामुख्याने चार 
भागांमध्ये विभक्त केले जाते. त्यांची नांवे- लोकगीत, लोक- 
गाथा, लोककथा व प्रकीर्ण. 

लोकगीत - याचेही सामान्यपणे पाच विभाग होतात-( १) 
संस्कारगीते (२) क्रतुगीते (३) जातिगीते (५) ब्रतगीते 
वब (५) क्रियागीते. संस्कार गीते म्हणजे पुत्रजन्म, मुंडण, 
यज्ञोपवीत (उपनयन), विवाह व गवना ( द्विरागमन) याप्रसंगी 

गायिली जाणारी गीते होत. 
उत्रजन्माच्या वेळी गायिल्या जाणाऱ्या गीतांना सोहर, सोहिलो 
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किवा मंगळ म्हणतात. सोहरगीते प्राय: स्त्रियांनी रचलेली 
असतात. त्यांवेकी एक नमुना असा- 
सासु जे भेजेलि नउनिया, तननदि वरिनिया हुरे । 
ललना गोतिनि अपने प्रभु जाई, गोतिनिया हमही पाइच रे ।! 
सासु जे आवेलि गवइत, ननदि बजवइत रे । 
ललना गोतिनि आवेलि विसाधल, गोतिनिकेघर मेसोहररे।।! 
सासु लुटावेलि रुपेया, तननदि मोहरवारे । 
ललना गोतिनि लुटावेलि बनउखा, गोतिनिया फेरिहें पाइच रे ॥। 
सासु के डासलि खटियवा, ननदि के मचियवा हुरे । , 
ललना गोतिनि के पलंग रेसमिया, गोतिनिया फेरिहें पाइच रे । 
सासु के दिहलि चुनरिया, त ननदि पियरिया हुरे । 
गोतिनि के लहरा पटोरवा, गोतिनिया फेरिहें पाइच रे । की न 
भावार्थ - सासूने न्हाव्याच्या स्त्रीला पाठविले, तर १ 
वारी (द्रोण-पत्रावळी लावणारा) च्या स्त्रीला पाठविले- 
दायादाची स्त्री स्वतः आली. हे प्रियकरा, मला हे तव की 
फेडले पाहिजे. सासू गात गात येते आहे. नणंद बाजा वा”. _ 
वाजवीत येते आहे. पण दायादाची स्त्री रागावून येते मंगळ 
कारण माझ्या घरी सोहर गीते गायिली जात आहेत. हा च्या 
प्रसंग पाहून ती मत्सराने जळते आहे. या पताल 
वेळी सासू रुपये लुटवीत आहे, नणंद मोहरा लुटवीत आ€' व्‌ 
दायादाची बायको कापसाच्या बिया लुटवीत आहे. खरे होते. 
या वेळी तिने माझे पूर्वीचे उसने वाण फेडायला न, 
शिगूच्या मातेने सासूसाठी खाट मांडली, नणंदेसार्ट करेला. 
ठेवला; पण दायाद स्त्रीसाठी तिने रेशमाचा पलंग ४ होत 
कसेही असो; तिला आपल्या दायाद स्त्रीचे करण फेडत १ 
तिने सासूला चुनडी दिली, नणंदेळा पियरी दिली; पर मातत 
स्त्रीला रेशमी साडी नेसवली. अश्या प्रकारे शिशून जाया 
उपकार करणाऱ्यांचे तर क्ण फेडळेच; पण अपकार क॑ 
वेषयीही आपली सद्वुद्धी व्यक्‍त केली. 
विवाहगीतांपैकी एक गीत असे- 
कोठा उपर कोठरी रचि महला उठाओ 
ताहि पइसि सुतेले कवन बाबा सुख नीनिरे॥. 
आओ धघनि बेनिया डोलाओ, पइसि जगावेली कवन ब 
बाबा नीन भल आयो, राजा दुआरे भइले ठाढ रे ।। 
राउर नगर छेकइले, पहिन कवन बाबा रे धोतिया; 
करू ना समधिया से मिनती जिनि अपने से आयो रे ।॥ 
बाबु नयो भड्या नयो हम कबही ना नयो; 
बेटी हो कवन बेटी, कारने सीस आजु नवायो रे ॥ रुष सुख 
भावार्थ - दालनाच्या वर आपल्या महालात एक ८. -३. 
निद्रा घेत आहे. तो आपल्या पत्नीला म्हणतो, की " पंखा चालत 


टी, 


षंड सहावा 


एवढ्यात त्याची मलगी येऊन त्याला जागवते आणि म्हणते, 
“ बाबा तुम्हांला झोप कशी येते ? दारात वरातीचे लोक येऊन 
उभे आहेत. त्यांनी आपले घर घेरून टाकले आहे. तुम्ही धोतर 
नेसून आपल्या व्याह्याकडे जा आणि त्या मंडळींना शांत राहुण्या- 
विषयी प्रार्थना करा. ” यावर बाप म्हणतो. “ मुली, माझा 
मुलगा त्यांची प्राथना करील. मी आजवर कोणापुढे मस्तक 
नमविले नाही. पण मुली, तुझ्यामुळे मला आज मान वाकवावी 
लागणार आहे. ” 

त्रतुगीतांमध्ये कजली, होरी, चैता, बारहमासा, इ. गीते 
येतात. चैता गीते ही वरीचश्ी शृंगारिक असतात; तर बारह- 
मासा गीते विरहप्रधान असतात. 

जातिगीतात काही जातिविश्िष्ट गीते येतात. अहीर लोक 
मुख्यत्वे विरहागीते गातात. ते पावसाळ्याच्या दिवसांत व लग्न- 
कार्यादी शुभप्रसंगी विरहा गीते गाऊन श्रोत्यांचे भरपूर मनो- 
रंजन करतात. त्यांच्या गीतांपैेकी एक नमुना असा- 
पुरइन बिनवेलि एकल राम के; दहवा में परलौं अकेलि । 
पतवा तुरि त्रि जाला भोज-सखा; फूल चढ तेकर महादेव ।॥। 

अर्थ -- कमालिनी रामाला प्राथना करते, की मी तलावात 
एकटी पडले आहे. रामाने तिची प्रार्थना ऐकली. (त्या दिवसा- 
पासून) कमलपत्र हे भोजनासाठी पवित्र समजले जाऊ लागले 
आणि कमलपुष्प शंकराच्या मस्तकावर वाहिले जाऊ लागले. 

अहिरांप्रमाणे दोसाध लोक (पुर्वास्पृद्य) पचरा गीते गातात. 
चांभार लोक डफरा व पिपीहरी गीते गातात. कहार, कह्रुबा, 
तेली कुल्हू व धोबी हुड्‌क गीते गातात. 

ब्रतगीते ही निरनिराळा ्रतांच्या प्रसंगीं गायिली जातात. 
उदा० भाद्रपदातले बहुला व्रत, कातिकातले षप्ठीमातेचे व्रत, 
शीतला व्रत, नागपंचमी व्रत, पिडिया ब्रत, सूर्यपष्ठी व्रत इत्यादी. 

क्रियागीते म्हणजे क्षेतीतील कष्ट हलके करणारी गीते होत. 
दळताना गायिल्या जाणाऱ्या गीतांना जंतसार गीत, लावणीच्या 
गीतांना रोपनी गीत व निदणी-खुरपणीच्या गीतांना सोहनी 
गीत असे म्हणतात. 

लोकगाथा - ज्यातली कथा प्रदीधं असते, त्या कथानकाला 
लोकगाथा म्हणतात. भोजपुरी भाषेत लोरकी, विजयमल, नय- 
कवा बनजारा, भरथरी, गोपीचंद, सोरठी आणि आल्हा या 
लोकगाथा प्रसिद्ध आहेत. या सर्वांत आल्हाची लोकप्रियता 


विशेष आहे. अ 
लोककथा -- उपदेशकथा, हास्य़रकथा, ब्रतकथा, प्रमकथा 
आणि सामान्यकथा अक्षा वर्गवारीने शकडो लोककथा भोजपुरी 
भाषेत मौखिक परंपरेने चालत आल्या आहेत. यांची कथनपद्धती 


चंपूसारखी गद्य-पद्यमिश्रित असते. अशा बहुतेक कथांचे मूलरूप 
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संस्कृत कथासाहित्यात आढळते. 

प्रकौर्ण - प्रकीणं साहित्यात लोकोक्‍्ती, म्हणी,सुभाषिते; तसेच 
घाघ व भडुरी यांच्या उक्ती व म्हणी, अशा प्रकारचे वाडमय 
येते. भोजपुरीतले काही वाक्‌प्रचार पुढीलप्रमाणे आहेत - 

१ पाताल खिलना - फार दूर निघून जाणे. 

२ फिरहिरी होना > एखाद्या कार्यात निमग्न होणे. 

३ तरवट में आग लगना २ क्रोधाने लांलबुंद होणे. 

४ हा्थे दही जामना << कोणी मारले तरी न रागावता 
चूप बसणे. वि 

५ बुढ॒ऊ के खाईल अवरु नाव के भराइल * म्हातार्‍याचे 
खाणे व नावेचे बुडणे दोन्ही सारखी. 

(३) आधुनिक साहित्य - भोजपुरी साहित्यात आजही गद्या- 
पेक्षा पद्याचाच भाग अधिक आहे. गद्य अजून प्रारंभिक अवस्थेतच 
आहे. सांप्रत अनेक कवी भोजपुरी भाषेत काव्य रचीत आहेत. 
त्यांमध्ये बिसराम यांचे स्थान महत्त्वपूर्ण आहे. त्यांनी पुष्कळ 
विरहा गीते लिहिली आहेत. बाबू रामकृष्ण वर्मा यांनी विरहा- 
नायिकाभेद नावाचे काव्य लिहिले आहे. दूधनाथ उपाध्याय 
यांचे भरती के गीत, भूकंपपचीसी व गोविलापछंदावली या 
नावांचे तीन काव्यग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. पं. महेंद्र मिश्र यांनी जी 
हजारो गीते रचली, ती पूर्वी या नावाने प्रसिद्ध आहेत. त्यां- 
मध्ये महेंद्रमंगल हे विक्षेष लोकप्रिय झाले आहे. श्री. रघुवीर- 
शरण यांनी वटोहिया नावाची गीते रचली असून, त्यांचा भोज- 
पुरी प्रदेशात खूप प्रचार आहे. श्री. रामविचार पांडेय हे भोज- 
पुरी प्रदेशातले ग्रामीण कवी आहेत. त्यांचा एक कवितासंग्रह 
विनिया व बिचिया या नावाने प्रसिद्ध झाला आहे. श्री. शाम- 
बिहारी तिवारी हे शृंगारपूर्ण कविता लिहिण्यात सिद्धहस्त आहेत. 
देहाती दुलती या नावाने त्याचे तीन काव्यसंग्रह प्रकाशित झाले 
आहेत. श्री. चंचरीक यांची ग्रामगीतांजली उल्लेखनीय आहे. 
भोजपुरी समाजात विवाहप्रसंगी वरपित्याला आणि वरपक्षाला 
काव्यरूप शिव्या देण्याची पद्धती आहे. चंचरीक यांना ही रूढी 
बंद व्हावी, असे वाटून त्यांनी त्याच प्रसंगी गाण्यासाठी राष्ट्रीय 
गीते रचिली आहेत. कवी अशांत यांची कविता भोजपुरी पत्रि- 
केत प्रकाशित होत असते. श्री. रामनाथ पाठक यांना भोजपुरी 
कवींमध्ये एक विशेष स्थान आहे. त्यांच्या कवितेत नव्या युगाची 
चेतना दिसते. 

श्री.अवधविहारी सुमन हे भोजपुरीतले आद्य लघुकथालेखक 
समजले जातात. त्यांनी बऱ्याच कथा लिहिल्या असून, त्या लोक- 
प्रिय झाल्या आहेत. कथाक्षेत्रातले दुसरे नाव श्री. राधिकादेवी 
श्रीवास्तव हे होय. भोजपुरीत नाटक लिहिण्याचा पहिला मान 
पं. रविदत्त शुक्ल यांना आहे. त्यांचे देवाक्षरचरित्र नामक 
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नाटक प्रह्सनवजा असून, त्यात लोकरंजनाचा भाग बराच आहे. 
श्री. राहुल सांकृत्यायन यांनी भोजपुरीत आठ नाटके लिहून 
त्यांच्या द्वारे समाजवादी सिद्धांतांचा प्रचार केला आहे. पं. 
गोरखनाथ चोौवे यांनी उल्टाजमाना नामक नाटक लिहून 
समाजातल्या उच्छंखलपणावर टीका केली आहे. श्री. वीरेन्द्र 
किशोरसिंह्‌ यांनीही एकांकी नाटके लिहिण्यात वरेच यश मिळविले 
आहे. [ भो. उ. सा.; भो. क. का.; भो. ग्रा. गी. ] 


य (१) बिहार राज्यातील शाहाबाद जिल्ह्यातील एक 
भाजपूर गाव. प्राचीन काळातील पुराना भोजपूर व नंतरच्या 
काळातील नया भोजपूर या दोन्ही जवळजवळ असलेल्या गावांना 
मिळून सांप्रत भोजपूर असे म्हणतात. पूर्वी या गावाजवळून गंगा 
नदी वाहत होती. परंतु आता ती उत्तरेला आठ-नऊ मैल दूर 
हटली आहे. एका काळी हे गाव फार भरभराटलेले होते.ते चोदा 
कोस पसरलेले होते. * बावन गली, तिरपन बजार, दिया जले 
छप्पन हजार * ही उक्ती आजही तिथल्या लोकांच्या मुखी आहे. 
या उक्तीनुसार या गावात त्रेपन्न मोठ्या सडका होत्या, बावन्न 

गल्ल्या होत्या आणि त्यात छप्पन्न हजार कुटंबे राहत होती 

भोजपूर हे नाव माळव्याचा राजा भोज याच्या नावावरून 
पडले आहे. राजा भोजाने राजपुतांच्या साहाय्याने या प्रदेशा- 
वर आक्रमण केले व इथल्या चेरो आदिवासींना पराभूत करून 
तिथे आपले राज्य स्थापन केले, असे सांगतात. 

इथे भोजाने बांधलेले मंदिर, महाल, नाट्यगृह, सरोवर, 
महाराज विक्रमादित्याचा महाळ, सिहासनबत्तिशीत सांगितलेली 
सिहासन पुरलेली जागा, विक्रमादित्याच्या नवरत्नांचे सभागृह, 
इ. स्थाने अजून इथले वृद्ध लोक दाखवतात. 

पुराना भोजपूर या गावाचा याहून एक वेगळा इतिहास आहे, 
तो असा- माळव्यातील धारानगरीचा परमावंशी राजा भोजदेव 
(इ. स. १००५ ते १०५५) याने पुर्वेकडील प्रदेश जिंकले होते. 
या विजयाप्रीत्यथे त्याने गंगेच्या तीरावर हे गाव वसवले होते 
त्याच्या वंशातील अर्जुनवर्मा (इ.स. १२२२) याच्या कारकोर्दी- 
पर्यंत परमारांच्या पूर्वेकडील प्रदेशाची राजधानी इथे होती. पुढे 
इ. स. च्या १६ व्या शतकापासून इ. स. १७४५ पर्यत इथे डुमराँव 
राजवंशाची राजधानी होती. ड॒मरांवचे राजे हे परमारवंशाचे 
प्रतिनिधी समजले जातात. या राजांची सत्ता या भागा- 
वर इ. स. १८५७ पर्यंत अक्षृण्ण होती. त्या काळी कुंवरसिह 
नावाच्या वीरपुरुषाने इंग्रजांविरुद्ध बंड उभे केले. पण अखेर 
त्यात कुंवर्रसहाचा पराभव झाला आणि त्या भागावर इंग्रजांची 
सत्ता स्थापित झाली. [ भो. क. का.] 


(२) भोपाळपासून जवळच कल्यासोत नदीच्या काठी है 
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लहानसे गाव वसलेले आहे. तिथे एका टेकडीवर एक शिवमंदिर 
आहे. त्याचे प्रवेशद्वार सुमारे ५० फूट उंच व १५ फट शद 
आहे. त्याच्या दोन्ही अंगांना चवरी घारण करणाऱ्या स्त्रियांच्या 
आळृती कोरलेल्या आहेत 

हे मंदिर जमिनीत खोल बांधळेळे असून, गाभाऱ्यात जाण्या 
साठी खाली उतरावे लागते. आत गेल्यावर एका विशाल चबु 
तर्‍यावर मोठे शिवलिंग दिसते. त्याची उंची साडेसात फूट आहे 
त्याचा पृष्ठमाग चांगला चमकदार आहे. हे मंदिर इ- स च्मा 
११ व्या शतकात भोजराजाने बांधले असावे. 


डी (१७८५-१८५० इ. स.) एक गुजराती सर 
भाजा भगत दी. हा मळचा काठियावाडमध्ये राहणारा 
असून, जातीने कुणबी होता. शिक्षणाचे कोणतेही संस्कार नत ह. 
नाही याने आपले अनुभव योगाच्या परिभापेत व्यक्‍त केले आ > 
वालपणीच एका सिद्ध पुरुषाकडून याला ज्ञानदीक्षा मिळाह न 
याने बरीच वष तप केले. याच्या अंगी खरे सावुत्व बाण 
की नाही, हे पाहण्यासाठी विठोबा दिवाणजी नावाच्या 
अधिकाऱ्याने याचा अतोनात छळ केला, असे सांगतात 
भोजाची सलेयाख्यान, भक्‍तमाळ, होरी, चावखा १ क. 
पदे ही काव्यरचना आहे. याचे चाबखा उर्फ उपदेशपर क. 
हे फार प्रसिद्ध आहेत. याची भाषा रांगडी असून, र वा 
आहे. पण तिच्यात मर्मभेद करण्याची शक्‍ती आहे. 
लि.; गुज. सा. इ.; म. ज्ञा. को.] 


एक लोकनृत्य. आसाम व भूतान झर 
त्य 
भाटताल राळ भागात राहणारे भूतिया लोक है 


तात. हे गंभीर असते. याला ढोल व झांजा यांची सा 

नृत्यात एक स्त्री व दोन पुरुष भाग घेतात गुडघ्यापर्यंत व 
चोळणा घालन नर्तकी नत्याला प्रारंभ करते नर्तकीच्या त, 
बाजूंना दोन पुरुष उभे असतात. त्यांतील एक मानत ह्या 
तर दुसरा दानवी वेषात असतो. दानवी वेषातल्या र्ट 


वस्त्रांना पंख असतात. नर्तकीच्या डोक्यावर कुंडलयुक्‍्त त्रा 
असतो. कंडलांना तारा लावलेल्या असतात. या दोन न राहून 
धरून नर्तकी नृत्य करते. दोन्ही पुरुष आपल्या जागीच 2 _ ] 
विविध व विचित्र अंगविक्षेप करीत राहतात. [भा. € 


र्‍य्याजी असेंदी 
र्क पूवी 
[त अर्सत' 


>. 2, राजस्थानातील एक ग्रामदेव. याला * 
भाम म्हणतात. भस्वामी अथवा भूमिप य़ा 

भोमिर्याँ हा शब्द बनला असावा. कारण भोमिया हे 
त्या त्या प्रादेशिक विभागाचे स्वामी म्हणून ओळखले ज 


खंड सहावा 


कदाचित एखाद्या प्रजाहितदक्ष भोमियांच्या मृत्यूनंतर त्याला हे 
देवपद प्राप्त झाले असावे. वद्य षष्ठी आणि चतुदेशी या दोन 
तिथींना भोमियांची सवंत्र पुजा होते. त्यावेळी रात्री जागर कर- 
तात. | मरु-भारती, ऑक्टोबर १९५५] 
> ९० एक देवता. हिचे स्थान महाराष्ट्र प्रदेशाच्या कुलांबा 
भाराइ जिल्ह्यातील सुधागड नामक किल्ल्यात आहे. ही देवी 
म्हणजे विध्यवासिनी होय, अशी अनेकांची श्रद्धा आहे. त्यामुळे 
या स्थानाला महत्त्व प्राप्त झाले आहे. या देवीसंबंधी एक दंत- 
कथा सांगतात, ती अशी- 
सावर्णी मन्वंतरात देवीने महिषासुरांचा वध केल्यावर, ती 
श्रमनिवारणसाठी सप्तशृंगाकडे निघाली असता वाटेत काही 
काळ तिने इथे मुक्काम केला. इथेच भूगुक्रषी तपश्‍चर्या करीत 
होता. देवी पुढे निघाली, असे पाहून भृगूने तिची इथे प्रतिष्ठा- 


पना केली. भृगूने जिथे तप केले ती गुहा तिथे आजही दाखवि- 


तात. [ पुरुषार्थ, डिसेंबर १९६३; म. जि.-कुलाबा ] 


च उत्तरं प्रदेशातील एक ग्रामदेव. तिथल्या डोंग- 
भालानाथ राळ भागात याची ठाणी असतात. याच्या नावाने 
झोपडीच्या एका कोपऱ्यात त्रिशूल ठेवलेला असतो. इथले लोक, 
विशेषत: माळी, एखादे संकट गुदरले असता याची पूजा करतात. 
याच्या देवत्वासंबंधी एक दंतकथा प्रचलित आहे, ती अशी- 

अलमोड्याच्या राजाचा हा मुलगा. ज्ञानचंद्र नावाचा त्याला 
एक भाऊ होता. ज्ञानचंद्राने याला व याच्या गरोदर पत्नीला 
विशवासघाताने एका माळ्याकरवी ठार मारले. त्यानंतर ते 
दांपत्य भूतयोनीत गेले व माळ्यांना छळू लागले. पुढे त्या लोकांनी 
भोलानाथाची पूजा करायला प्रारंभ केला आणि त्यामुळे त्याला 
देवत्व प्राप्त झाले. [पॉ. रि. फो. नॉ. इं.] 


र दोरी गुंडाळून भूमीवर गरगर फिरविण्याचा एक 
भावरा छाकडी निमुळता गोळा म्हणजे भोवरा होय. हा शब्द 
भ्रमरक या संस्कृत शब्दावरून बनला आहे. भोवरे दोन प्रका- 
रचे असतात. एक साधा व दुसरा जंगी. साध्या भोवर्‍याचा 
आकार शंखाप्रमाणे म्हणजे वर जाड आणि खाली निमुळता 
होत गेलेला असतो. याच्या निमुळत्या टोकाला लोखंडाचा एक 
लहानसा खिळा मारलेला असतो. त्याला आरी असे म्हणतात. 
आरीपासून वर जाळी (दोरी) गुंडाळीत नेऊन भोवरा एका 
विशिष्ट प्रकाराने जमिनीवर फेकला म्हणजे तो फिरू लागतो. 
भोवऱ्याला गुंडाळलेली जाळी निसटून पडू नये म्हणून त्याला 
खाची केलेल्या असतात. आरीप्रमाणेच भोवर्‍्याच्या डोक्यावर 
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एक बोंड केलेले असते, त्याला मोगरी म्हणतात. मोगरीपासून 
खाचीपर्यंत भोवऱ्याला निरनिराळे रंग दिलेले असतात. या 
साध्या भोवर्‍्याने निरनिराळे खेळ खेळले जातात. त्यात गुच्चा- 
पाणी, नादानादी, इ. विविध प्रकार आहेत. 

जंगी भोवर्‍याला मध्ये भोपळयाप्रमाणे लहान गोल असतो, 
गोलावर दांडी असते. दांडीवर कडी असते. गोलाच्या खाली 
थोडा निमुळता भाग असतो. हा निमुळता भागच जमिनीवर 
फिरतो. दांडीवर गुंडाळलेली जाळी घसरू नये, म्हणून दांडीला 
वळ पाडलेले असतात. 

या भोवर्‍याचा मधला गोल सामान्यपणे पोकळ असतो. 
त्यामुळे फिरताना त्यातून आवाज निघत असतो. तो जितका 
अधिक पोकळ तितका त्यापासून निघणारा आवाज अधिक 
असतो. जंगी भोवर्‍यातही अनेक प्रकार असतात. 

हा भोवरा उलटा म्हणजे दांडीकडील बाजूने फिरविला की 
त्याला गोळण असे म्हणतात. याच प्रकारात हा फिरत असताना 
त्याची गती मंदावली म्हणजे तो सरपटू लागतो. त्याच्या या 
फिरण्यास सारवणे असे म्हणतात. 

प्राचीन मराठी वाडमयात भोवऱर्‍याच्या खेळावर अनेक रूपके 
आढळतात. त्यांपेकी एकनाथांचे एक रूपक आहे- 

खेळे भोंवरा गे बाई भोंवरा । राधिकेचा नवरा ॥६२९०॥ 
माझ्या भोंवऱ्याची अरी । सप्तपाताळे त्यावरी । 


ग्या फिरे गरगरा ॥ 
भोंवरा बनला निगुंणों । त्यावर चंद्र सूर्य दोनी । 


जाळी शंकर गवरा ॥। 
एकाजनादंनी खेळिया । भोंवरा खेळून पाहे चेल्या । 


१ नाद देतो हरिहरा ॥। 
प्राचीन वाडमयाप्रमाणेच अर्वाचीन मराठी वाडमयातही 
भोवर्‍यावर अनेक कविता रचल्या गेल्या आहेत. [ व्या. ज्ञा. को.] 


3 ७. महाराष्ट्रात राज्य करणारा एक 

भोसले राजवंश क ती शि 
| राजवंश. हा राजवंश राजस्थानातील 

शिसोदिया वंशातूनच उगम पावला, असे निविवादपणे सिद्ध 


झाले आहे. अलाउद्दीन खिलजीने इ. स. १३०३ मध्ये चितोड- 
गड जिकला, त्या वेळी तिथला राजा सिसोदिया घराण्यातील 
राणा लक्ष्मणसिह मारला गेला. त्याचा पुत्र अजयसिह याला 
सज्जनसिह व क्षेमसिह नावाचे दोन पुत्र होते. इ. स. १३२० 
साली सज्जनसिह दक्षिणेत आला. त्याने बहमनी राज्याचा 
पल्ला पक वलन यग याला मदत केळी, त्याबहल हसत त 
त्याला देवगिरी प्रांतात जहागिरी अ हकक आ "जमाती. 


लोपसिह सहाचा पुत्र 
राणा दि याने विजयनगरशी झालेल्या य॒द्धात बहमनी 
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' सुलतानांना साह्य केळे व पराक्रम गाजवला, म्हणून त्यालाही 
जहागिरी मिळाली. दिलीपर्सिहाचा नातू भैरोजी यानेही स्वपरा- 
क्रमाने मुधोळ व त्याच्या आसपासची ८४ गावे एवढी जहागिरी 
मळवली. त्यांला भोसाजी असेही म्हणत. त्यावरूनच भोसले 
हे कुलनाम प्रचलित झाले. भोसाजीचा नातू उग्रसेन याला दोन 
पुत्र होते. इ. स. १४६० पासून मोठा भाऊ करणसिंग मुघो- 
ळची जहागिरी व भाकटा भाऊ शुभकृष्ण देवगिरीची जहागिरी 
सांभाळू लागला. तेव्हापासून या घराण्याच्या दोन ज्याखा झाल्या. 
पुढे मुघोळचे घराणे स्वतःला घोरपडे म्हणवून घेऊ लागले. 
देवगिरीच्या धाकट्या पातीचे भोसले हेच नांव चालू राहिले. 
या भोसले घराण्यातील पुष्कळ पुरुष नशीव काढण्यासाठी 
निजामशाहीत आले. त्यांच्यापेकी काहीजणांना दोंडजवळ हिंगणी 
बरेडी, देऊळगाव, इ. गावांच्या पाटीलक्‍्या मिळाल्या, तर काही 
जणांनी स्वपराक्रमाने जहागिरी मिळवल्या. शिवाजीमहाराजांचा 
पणजा वावाजी हा भीमेच्या काठी असलेल्या पांडेपेडगावचा 
जहागिरदार होता. त्याचा पुत्र मालोजी याचा जन्म इ. स. 
१५५० मध्ये झाला. तो पराक्रमी असल्यामुळे निजामशहाने 
त्याला आपल्या पदरी ठेवले व बरीच गावे दिली. लवकरच तो 
मोठा मातवर सरदार झाला. त्याचा भाऊ विठोजीदेखील परा- 
क्रमी निघाला. 


शहाजी - इ. स. १५९४ मध्ये मालोजीला एक पुत्र झाला. 
त्याचे नाव शहाजी. त्याच्या दुसर्‍या पुत्राचे नाव शरीफजी होते. 
शहाजी १३ वर्षांचा असताना मालोजी निजामशहाच्या बाजूने 
आदिलशहाक्यी लढत असता इ. स. १६०७ मध्ये इंदारपुर येथे 
मरण पावला. त्याची बायको उमा ही फलटणच्या निवाळकर 
घराण्यातली मुलगी होती. तीच शहाजीची आई होय. मालो- 
जीच्या मृत्यूनंतर शहाजीचे संगोपन उमाबाई व चुलता विठोजी 
यांनी केळे. त्या वेळी निजामशाहीत लखजी जाधव नावाचा 
एक प्रतिष्ठित सरदार होता. त्याची मुलगी जिजाऊ हिच्याशी 
दशहाजीचे लग्न इ. स. १६१० साली झाले. तो सुमारे १८ वर्षांचा 
झाला, तेव्हा निजामशाहाने त्याला मालोजीची जहागिरी दिली. 
इ. स. १६२०-१६२४ या काळात शहाजीने निजामशाहीचा 
आधारस्तंभ मलिकंबर याच्या हाता खाली नोकरी केली. इ. स 
१६२४मध्ये मोगल व विजापूरकर यांनी मिळून निजामशा 0- 
वर स्वारी केली. त्या वेळी भात वडीच्या लढाईत शहाजीच्या 
पराक्रमामुळे निजामशाहीचा जय झाला. पण शहाजीचा भाऊ 
शरीफजी त्या लढाईत मारला गेला 
पुढे शहाजीचे मलिकंबरशी बिनसल्यामळे शहाजी विजा- 
व्यि गेला दां त्याचे चांगळे स्वागत केळे आणि 
सरलष्कर बनवून पातशाही कारभार त्याच्यावर सोप- 


द्र 


भारतीय संस्कृतिकोश 


वला. शहाजीने पुणे परगणा व पाटसकडील मुलूख निजाम- 
शाहीकडून जिंकून घेतला आणि मलिकंवरचाही पराभव केला. 


दहाजी भोसले 


मुधोजी फलटणकर याची विजापूरवरील स्वारी त्याने परर 
वली आणि दक्षिणेत केरळपर्यंत मोहीम काढून पुष्कळ 
मिळवून आणली. पण लवकरच इब्राहिम आरिया 
पावला आणि विजापूरच्या दरबारात कडव्या मुसल णार 
वर्चस्व झाले. तेवढ्यात निजामश्ाहीवर मोगलांची स्वारी र 
शी वार्ता आली. मलिकंवर इ. स. १६२६ त मरण पावल 
होता. म्हणून निजामद्याहाने शहाजीला आपल्या २ 
साठी बोलावले. इ. स. १६२८ साली तो तिकडे गेला. 
सुमारास त्याचा सासरा लखजी जाधव मोगलांकडून 
शाहीत परत आला होता. पण इ. स. १६२९ मध्ये त्याचा १ 
झाला. त्यामुळे शहाजी संतापला आणि इ. स. १६४ 
मोगलांचा मनसबदार बनला. मोगल वादश्ाहाकडून ी 
पाच हजारी मनसब, मानाचा पोषाख, रत्नजडित 
निश्याण, घोडा, हत्ती व दोन लक्ष रुपये (खर्चासाठी) 
आणि जुन्नर-संगमनेरकडील निजामशाही मलख घे ब्रलसठे 
गिरीही मिळाली. पण लवकरच शहाजी चे मोगलां शी बराच 
आणि त्याने अनेक सरदारांचे साहाय्य घेऊन निजामक्षाही य़ा 
वण्याचा प्रयत्न सुरू केला. गोदावरी, प्रवरा, नीरा व भी नै. 
नद्यांच्या परिसरातील मोठ्या प्रदेशावर त्याची सत्ता 
त्याने ५-७ वर्षे निजामशाहीच्या संरक्षणासाठी प्रयत्नांची लढ 
काष्ठा केली. पण मोगलांच्या प्रचंड सैन्यापुढे त्याचे काही चा 


त्याच 


ळं 


संड सहावा 


नाही व इ. स. १६३६ त निजामशाही वुडाली. मग शहाजी पुन्हा 
विजापूरच्या दरबारात गेला. 

जिजाबाईच्या पोटी शहाजीला सहा पुत्र झाले, असे शिव- 
भारतात म्हटले आहे. त्यांपैकी संभाजी व शिवाजी हे दोघेच 
मोठे झाले. संभाजीचा जन्म इ. स. १६१९ साली दोलताबाद 
येथे झाला आणि इ. स. १६३० मध्ये शिवनेरी किल्ल्यावर 


शिवाजीचा जन्म 
झाला. शहाजीची 


दुसरी बायको 
तुकाबाई हिला 
इ. स. १६२९ 


साली एक पुत्र 
झाला, त्याचेना व 
एकोजी. 
शहाजीला 
विजापूरच्या दर- 
बारी नोकरी 
मिळाली तरी 
इंदापूर, सुपे, पुणे 
व चाकण या 
परगण्यांची जहा- 
गिरी त्याच्याकडेच 
राहिली. आदिल- 
शहाने शहाजीला 
कर्नाटकात बंदो- 
बस्तासाठी पाट- 
वले, तेव्हा त्याने 
दादाजी कोंडदेव 
या विश्‍वासू माण- 
सावर इथला 
कारभार सोप- 
वला. कर्नाटकात 
गेल्यावर शहाजीने 
तिकडल्या बहुतेक 
पाळेंगारांवर 


स्वाऱ्या करून त्यांचा मुलूख जिंकला. जिकलेल्या प्रदेशात 
त्याने वसुलाची उत्तम व्यवस्था लावून दिली. तो स्वत: बंगळूरला 
राहत असे. त्याचा थोरला मुलगा संभाजीही त्याच्या जवळ 


६१५ 


भोसले राजवंश 


केली होती. त्याला शहाजीची फूस असावी, असा संशयआदिल- 


शहाला येऊ लागला. म्हणून त्याने मुस्ताफाखान नामक सर- 


छत्रपती शिवाजीमहाराज 


संभाजी याचे विजावूरचा सरदार अफ 
भांडण झाले व पुढे तो 


दाराच्या मदतीने गहाजीला इ. स. १६४८ मध्ये कपटाने केद 
केले. तेव्हा संभाजीने मुस्ताफाखानावर हल्ले करून त्याला 
जर्जर केले. आदिलशहाने मुसेखान नामक सरदाराला शिवा- 
जीच्या बंदोबस्तासाठी पाठविले; पण पुरंदरनजीक खळदबेल्सर 


येथे मराठ्यांची व 
त्याची हातघाईची 
लढाई झाली, तीत 
मुसेखान मारला 
गेला. पुढील वर्षी 
आदिलशहाने 
शहाजीला मुक्‍त 
केले, पण त्याला 
आपल्या जवळच 
ठेवून घेतले. पुढे 
गोवळकोंड्याचा 
संरदारमीरु 
जुम्ला याने कर्ना- 
टकावर स्वारी 
केली, तेव्हा आदि- 
लशहाने शहाजीला 
पुन्हा तिकडे पाठ- 
वले. शहाजीने 
मीरजुम्ला याचा 
पराभव केला व 
तो कर्नाटकात 
स्वतंत्रपणे राहू 
लागला. तो 
आदिलशहाचे 
स्वामित्व नावा- 
लाच मानीत 
होता. इ. स. 
१६५४मध्ये शहा- 
जीचा मुलगा 
जलखान याच्याशी 


लवकरच मृत्यू पावला. 


इ. स. १६५७ मध्ये शहाजीने संद्रपटण ये ं 

। र 1 येथील डच गे 
होता. आदिल्झहाला शहाजीच्या वाढत्या सामर्थ्याची भीती ताब्यात घेतले. इ. स. १६६१ मध्ये त्याने एजाज मीड 
काढू लागली. त्याच वेळी पुणे प्रांतात शिवाजीने उठावणी सुरू हे बंदरही री 


ब्रक. आदिलशहाच्या पदरी अ 


सताना शहाजीने 


भोसले राजवंद 


दक्षिणेत शिरे, बाळापूर, होस्कोटे, जिंजी, वेलोर, अर्नी, तंजाऊर, 
इ. जहागिरी मिळवल्या होत्या. इ. स. १६६४ च्या जानेवारीत 
शहाजी कर्नाटकात होहेगिरी येथे घोड्यावरून पडून मरण पावला 
शहाजीने निजामश्याहीत व आदिलशाहीत जी कामगिरी केली 
व जो पराक्रम गाजवला, त्यामुळे शहाजहान बादशाहालाही 
त्याची धास्ती वाटू लागली. पुढे कर्नाटकात शहाजीने आपले 
वर्चस्व स्थापले. तो विलक्षण कर्तबगार होता, यात शंका नाही. 
पण त्याचे कतृंत्व परकीय सत्ता टिकवण्यातच खर्ची पडले. स्वतंत्र 
राज्य स्थापण्याचे कार्य त्याला जमले नाही. ते कार्य त्याचा पुत्र 
शिवाजी याने केले. 
शिवाजी -इ. स. १६४५ साली रोहिडा किल्ला घेऊन शिवा- 
जीने स्वराज्य-स्थापनेला प्रारंभ केला. मावळातील मराठा तरु- 
णांची संघटना करून त्याने अनेक किल्ले घेतळे आणि आदिल- 
शाहाच्या अनेक सरदारांचा पराभव करून आपले राज्य वाढ- 
वले. पुढे औरंगजेबाने शाइस्तखान, दिलेरखान, जयसिंग यांच्या 
सारख्या मातवर सरदारांना मोठ्या फौजेनिशी शिवाजीचा बंदो- 
बस्त करायला पाठवले. त्यांच्यापुढे शिवाजीला काही काळ हार 
खावी लागली. काही महिने त्याला आग्रा येथे मोगलांच्या केद- 
खान्यातही काढावे लागले. पण तिथून त्याने युक्‍तीने सुटका 
करून घेतली. त्यानंतर त्याने आपले बळ वाढवून मोगल व विजा- 
पुरकर यांचा वराच मुळूख कावीज केला आणि इ. स. १६७४ 
मध्ये रायगडावर स्वत:ला राज्याभिषेक करवून घेतला. 
त्यानंतर छत्रपती शिवाजीमहाराजांनी आपले मोचे कर्नाटका- 
कडें वळवले. तो प्रदेश विजापूरकरांच्या ताब्यात होता. मात्र 
शहाजीराजे मरण पावल्यावर त्यांचा तिसरा पुत्र एकोजी किवा 
व्यंकोजी त्याचा कारभार पाहत असे. इ. स. १६७५ मध्ये तो 
तंजाऊरला जाऊन राहिला व तिथून सर्वे कारभार पाहू लागला. 
शिवाजीमहाराजांनी एकोजीला, विजापूरकरांची ताबेदारी झ॒गा- 
रून स्वराज्याच्या उद्योगात सामील होण्याची विनंती केली, पण 
त्याने ती मानली नाही. मग महाराजांनी कर्नाटकावर स्वारी 
करून तो मुलूख जिंकला. पुढे एकोजीनेही त्यांच्याशी सलोखा 
केला. त्यांनी एकोजीलाच तंजाऊरची जहागिरी बहाल केली 
एवढ्यात औरंगजेबाने आपले सैन्य विजापुरावर पाठवले 
तेथील वजीर सिद्दी मसाऊद याने शिवाजीमहाराजांची मदत 
मागितली. त्याच सुमारास त्यांचा थोरला मलगा संभाजी बंड 
करून मोगलांकडे गेला होता. पण लवकरच तो परत आला व 
 घगजांती त्याला पन्हाळगडावर केदेत ठेवले. मग त्यांनी औरं- 
बाद, जालना या भागात स्वारी' करून मोगलांना सतावन 


| सोडले. त्यामळे आरगजंबाचा सेनापती दिळेरखान याला विजा- 
ह प्ूरकरांशी तह॒ करून परत जावे लागले. 
॥। 


६१६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


शिवाजीमहाराज इ. स. १६८० मध्ये मृत्य पावले. त्या वेळी 
त्यांच्या ताब्यात दमणपासन गोव्यापर्यंत पदिचिम किनारा आणि 
पुर्वेकडे पन्हाळगड, सातारा, इंदापूर, चाकण, इ. ठिकाणांवरून 
जाणारी वाकडी-तिकडी रेषा यांनी मर्यादित असा प्रदेश होता. 
त्याव्यतिरिक्त कर्नाटकातील कोपळ, वल्लारी, वेरोळ, जिंजी है 
प्रदेशही त्यांच्या ताब्यात होते. (शिवाजीमहाराज पाहा.) 

व्यंकोजी -मदुरा व तंजाऊर येथील नायक राजांचे वैर दीत 
काल चालू होते. तंजाऊरच्या कारभाऱ्याने विजापूरची मदत 
मागितली तेव्हा विजापूरकरांनी शहाजीचा मुलगा व्यंकोज 
वंगळूरच्या जहागिरीवर होता, त्याला बंदोबस्तासाठी तंजाऊर 
कडे पाठवले. त्याने तंजाऊरला जाऊन सगळाच कारभार आपल्या 
हाती घेतला. तिथल्या जाणत्या लोकांनी त्यालाच राजा बु 

(इ. स. १६७५). आदिलशाहाने त्याला तंजाऊरची जही 

गीर वंशपरंपरेने दिल्याची सनद पाठवली. व्यंकोजीने तिथे गा 
व सुव्यवस्था स्थापली. रघनाथपंत हणमंते हा त्या कामात ही. 
होता. पुढे एकोजीचे व त्याचे बिनसले, तेव्हा रघुनाथपंत शिवा 
महाराजांकडे गेला व त्याने महाराजांना दक्षिणेत राज्य वार 
वण्यास उद्यक्त केले पुढं एकोजीने विजापूरची ताबेदारी 
दिली व शिवाजीमहाराजांच्या वतीने तो तंजाऊर येथे कारभार 
पाहू लागला. तो शूर व मानी होता. त्याने तंजाऊरला च 
राज्य केले. त्याची बायको दीपाबाई ही फार चतुर होती 
एकोजीचे मन वळवून त्याला शिवाजीराजांशी सलीखा करायल 
लावले. तिच्या पोटी एकोजीला शहाजी, सरफोजी व तुकोजी 
तीन पुत्र झाले. एकोजी इ. स. १६८२ साली मरण 
त्या तिघांनीही तंजाऊरला एकामागन एक असे राज्य क्ल हन 

संभाजी-शिवाजीमहाराज मृत्यू पावले, तेव्हा संभाजी १" 
गडावर कैदेत होता. त्याची आई सईवाई ही निंबाळकर धर 
तली असून, महाराजांची सर्वांत मोठी बायको होती स्री 
जीचा जन्म इ. स. १६५७ त झाला. शिवाजीमहाराजांची ४ - 
बायको पुतळा सती गेली. तिसरी बायको सोयराबाई शिक > 
तली होती. तिचा मुलगा राजाराम इ. स. १६६१ त रमाला 
सोयराबाईने अष्ट प्रधानांपैकी काहींच्या मदतीने राजा टू 
गादीवर बसवण्याचा प्रयत्न केला. पण तेवढ्यात संभाजी जॉ” 
आला व सेनापती हंबीरराव मोहिते याच्या मदतीने क 
रामाला आणि त्याच्या वाजूचे बाळाजी आवजी व 
यांना त्याने तुरुंगात टाकले. लवकरच संभाजीने त्यांना सोड नात 
त्यांनी पुन्हा संभाजी विरुद्ध कारस्थाने सुरू केली, तेव्हा _ 
शय संतापला आणि त्याने वहुतेक सर्व जुन्या मृत्सद्यांत की 
मारले. मग इ. स. १६८१ च्या फेब्रवारी महिन्यात त्यात वण 
राज्याभिषेक करून घेतला. संभाजी धाडसी व शूर होता” 


गले 
र्व 


खंड सहावा 


तितकाच अविचारी होता. कविकुलेश नावाच्या एका कनोजी 
ब्राह्मणावर सर्वे विश्‍वास टाकून तो त्याच्या तंत्राने राज्यकारभार 
करीत असे. कविकुलेश हा कलुद्या या नावाने प्रसिद्ध आहे. 
त्या वेळी सिद्दी, पोर्तुगीज व मोगल हे संभाजीचे मुख्य शत्रू 
होते. औरंगजेब बादशाहा स्वत: मोठी फोज घेऊन दक्षिणेत आला 
होता. संभाजीने प्रथम सिद्दी व पोतृंगीज यांच्यावर हल्ले सुरू 
केळे. जंजिरा किल्ला व उंदेरी वेट ही सिह्याची ठाणी त्याला 
सर करता आली नाहीत. पोतुंगीजांची वरीच ठाणी त्याने उद्‌- 
ध्वस्त केली. पण पाठीमागून मोगल सैन्य कोकणात शिरल्यामुळे 
संभाजीला ती मोहीम सोडून परत यावे लागले. त्याने इ. स. 
१६८४ मध्ये मोगल 
सेन्याचा पराभव केला. 
मग औरंगजेबाने 
विजापूर व गोवळकोंडा 
या राज्यांकडे मोर्चा 
वळवला. इ. स. १६८५ 
ते १६८७ या तीन 
वर्षांत बादशाहाने ती 
दोन्ही राज्ये बुडवली 
व इ. स. १६८८ मध्ये 
तो पुन्हा मराठ्यांचा 
नाश करण्यासाठी 
इकडे आला. त्या 
मधल्या काळात 
संभाजी, शिके वगेरे 
सरदारांचा पाडाव 
करण्यात गुंतला होता. 
संगमेश्‍वर येथे त्याचा तळ पडला असता, औरंगजेबाचा सरदार 
मुक्रवखान याने अचानक हल्ला करून त्याला बेसावध स्थितीत 
गाठले व पकडून बादशहाकडे नेले. त्या वेळी बादशाहाच्या 
आज्ञेवरून खानाने संभाजी व कलुशा यांची खूप विटंबना केली 
व त्यांची धिडही काढली. बादशाहाने संभाजीला असे आदवा- 
सन दिळे, की मराठ्यांचा खजिना कुठे आहे ते त्याने सांगि- 
तळे, त्याला सामील असलेल्या बादशाही सरदारांची नावे 
सांगितली व इस्लामचा स्वीकार केला, तर त्याला जीवदान 
मिळेल. संभाजीने ते साफ नाकारल्यावर बादशाहाने त्याचा 
खूप छळ केला व हाल हाल करून त्याला ठार मारले. कलु- 
शाचीही तीच गत झाली. 
_ राजकारणातली मुत्सद्देगिरी संभाजीजवळ नव्हती. औरंग- 
जबाचा मुलगा अकबर व मारवाडातील एक राजपूत सरदार 


छत्रपती संभाजी 


६१७ 


भोसले राजवंदा 


दुर्गादास हे औरंगजेवाविरुद्ध संभाजीला मदत करण्यासाठी 
महाराष्ट्रात येऊन पुष्कळ वर्षे राहिले; पण संभाजीने त्यांचा 
उपयोग करून घेतला नाही. व्यसने व विलास यांमुळे त्याचा 
पराक्रमही झाकळला होता. कलुश्या कबजी हा मंत्र-तंत्र व जादू- 
टोणा करणारा असून, संभाजीच्या विकारवश मनावर त्याने 
जबदस्त पगडा बसवला होता. त्याच्या सल्ल्याने वागून संभा- 
जीने सर्वनाश करून घेतला. झेवटी मात्र त्याने विलक्षण वाणे- 
दारपणा व स्वघर्माभिमान दाखवला आणि अत्यंत निघृंग असे 
मरण पत्करले. त्याच्या अमानुष वघामुळे सर्व मराठे खवळून 
उठले आणि सूडाच्या भावनेने शत्रूवर तुटून पडले. 

राजाराम - संभाजीची बायको येसूबाई चत्र व घोरणी 
होती. संभाजी असतानाच त्याच्या कृत्यांमुळे दुखावलेल्या अनेक 
मुत्सद्दी मंडळींना परत बोलावून तिने स्वतः: राज्यकारभारात लक्ष 
घातले. तिला ७-८ वर्षांचा मुल्गा होता. त्याचे नाव शिवाजी 
किवा शाहू असे होते. संभाजीचा वव ज्ञाला तेव्हा राजाराम केदेत 
होता. त्याला तिने मुक्‍त करून गादीवर वसवले. संताजी घोरपडे, 
धनाजी जाधव, प्रल्हाद निराजी, खंडो बल्लाळ, रामचंद्रपंत 
अमात्य, इ. मंडळी त्याच्या भोवती जमा झाली आणि त्यांनी 
गनिमी काव्याची योजना आखली. मोगलांनी चहुबाजूंनी हल्ले 
केरून प्रतापगड, सिहगड, पुरंदर वगैरे बहुतेक किल्ले घेतले. त्या 
वेळी पुष्कळ वतनदार मोगलांना जाऊन मिळाले. शेवटी फितरी- 
मुळे रायगडही त्यांच्या ताब्यात गेळा आणि येसूबाई व शाहू यांना 
केद करून बादशाहाकडे नेण्यात आले. त्याने शाहुला सात हजारी 
सरदार बनवले, पण आपल्या जवळच नजरकैदेत ठेवून दिले. 

स्वराज्यात निभाव लागत नाही, असे पाहून राजाराम निव- 
डक मंडळींसहू जिंजीला गेला. तिथे गेल्यावर राजारामाने 
आपल्याला राज्याभिषेक करून घेतला. प्रल्हाद निराजी याला 
त्याने पंत प्रतिनिधी असा किताब दिला. निळो मोरेश्‍वर याला 
प्रमुख प्रधान व संताजीला सेनापती केले. स्वराज्यासाठी सेन 
बळ व द्रव्यवळ गोळा करण्याचे काम त्याने 
महाराष्ट्रात रासचत्रपंत' अमात्य राहिला होता. त्याने सर्वे वतन- 
दारांना आश्‍वासन दिल, की जे वतनदार स्वारि 


रर लल डी” भनिष्ठ राहतील 
त्याच वतने पुर्ववत चाळू राहतील. संताजी-धनाजी यांनी मग 
मोगल सेन्यावर चौफेर हल्ले 


सुरू केले. मराठे मोगलांशी समोरा- 
समोर लढत नव्हते. बेसावध फोजेवर हल्ला करून लगेच पांगून 
जायचे असे त्यांचे तंत्र होते. त्यांनी मोगलांची पुष्कळ रसद 
मारली. त्यामुळे औरंगजेब नासून गेला. मग त्याने सुल्फिकार- 
खानाला जिजीला पाठवले. त्याने इ. स. १६९१ मध्ये जिजीला 
वेढा दिला. पण त्याचे का झा 


म सात वर्षे रेंगाळले. शेवटी राज 
2 न्ऱ राम 
व त्याची मंडळी तिथून निसटून गेल्यावर इ. स. १६९८ मध्ये 


न्य- 
तिथे सुरू केले. 


च 


भोसले राजदंश <१८ 
खानाने किल्ला काबीज केला. त्यापुर्वी इ. स. १६९७ साली 
संताजी व धनाजी यांच्यांतील वेरापायी संताजीचा खून झाला. 
महाराष्ट्रात परत आल्यावर राजारामाने सातारा येथे 
आपली राजबानी स्थापली व घनाजीला सेनापती नेमले. मग 
त्याने खानदेज, वऱ्हाड या प्रदेशांत मोहिमा सुरू केल्या. परसोजी 
भोसले याला वऱ्हाड, नेमाजी शिदे याला खानदेश, खंडेराव 
दाभाडे याला बागलाण व निवाळकराला गोदाकाठ असे प्रदेश 


नेमून दिले. त्याने येसूवाई व शाहू यांना सोडवण्याचा प्रयत्न 
केला, पण त्याला ते जमले नाही 


हो. इ. स. १७०० मध्ये सिह- 
गडावर तो मरण पावला. त्या वेळी तो २९ वर्षांचा होता. 
स्वराज्यरक्षणाची फार मोठी जवाबदारी त्याच्यावर येऊन 
पडली होती. ती त्याने चांगली पार पाडली. 
होत्या. त्यांपैकी एक हंबीरराव मोहिते याची मुलगी तारावाई 
होती. तिला शिवाजी नावाचा १० वर्षांचा मुलगा होता. दुसरी 


घाटगे कुळातील राजसबाई. तिला संभाजी नावाचा ३ वर्षांचा 
मुलगा होता. 


> 


0 हॉ 
८1७, 


त्याला दोन बायका 


राजारामाच्या मृत्यूनंतर संभाजीचा पुत्र शाहू औरंगजेवाच्या 
केदेत असल्यामुळे ताराबाईचा पुत्र शिवाजी याला गादीवर 
वसवण्यात आले. लवकरच औरंगजेबाने वसंतगड, सातार्‍्या- 
जवळचा अजिक्यतारा, पन्हाळा, वर्धनगड, खेळणा, सिंहगड, 
तोडणा, राजगड, वगेरे किल्ले एकामागून एक सर केले. पण 
इ. स. १७०५ साली विजापूर प्रांतात वाकिनखेडे येथे पिर्‍्या 
नाईक याने मोठी धामधूम सुरू केळी व औरंगजेबाला स्वतः 
तिकडे जावे लागले. तेवढ्यात इकडे ताराबाईच्या मराठे सर- 
दारांनी वरेच किल्ले परत जिकून घेतले. त्यामुळे औरंगजेब 
वैतागला व त्याचे कित्येक सरदार जिकिरीला आले. इ. स. 
१७०६ साली बादशाहा आजारी पडून अहमदनगर येथे जाऊन 
राहिला आणि पुढील वर्षी तिथेच मरण पावला. 

शाहू - छत्रपती संभाजीचा पुत्र. याचा जन्म इ. स. १६८२ 
साली कोकणात गांगवली येथे झाला. इ. स. १६८९ पासून तो 
औरंगजेब बादशाहाच्या केदेत असून, त्याच्या छावणीबरोबर 
सबंध महाराष्ट्रात भ्रमण करीत राहिला. त्या काळात त्याचे व 
मातोश्री येसुबाईचे पुष्कळ हाळ झाले. इ. स. १७० ३ साली 
बादशाहाने शाहूला मुसलमान करण्याचे ठरवले होते. पण 
झीनतुल्निसा वगमेने रदबदली केल्यामुळे तो प्रसंग टळला. त्याच 
वर्षी बादशाहाने शाहूची दोन लग्ने लावून दिली. 

औरंगजेबाच्या मृत्युसमयी त्याचा ए 
त्याच्या जवळ होता. तो अह 
आणि वडील भाऊ मअज्जम 
असे कळताच आसदखान व 


क मुलगा आजमशाहा 
मदनगर येथेच तख्तनशीन झाला 
काबूलहून दिल्लीकडे येत आहे, 

झृल्पिकारखान यांसह तिकडे 


भारतोय संस्कृतिकोश 


निघाला. शाहू वगेरे मंडळी त्यांच्या बरोबरच होती. इकडे 
ताराबाईच्या सरदारांनी मोगलांच्या ताब्यातील किल्ले व इतर 
ठाणी जिकून घेण्यास सुरुवात केली. तेव्हा झुल्पिकारखानाच्या 
सल्यावरून आजमशाहाने शाहूला सोडून दिले. पण त्याने 
शाहूकडून मोगलांची ताबेदारी मानण्याचे वचन घेतले व त्याला 
दक्षिणच्या सहा सुमभ्यांत चौथाई-सरदेशामुखी वसूल करण्याचा 
हकक दिला. येसूबाई व संभाजीचा दासीपुत्र मदनसिंग यांना 
मात्र त्याने आपल्याबरोबर नेले. 
शाहू माळव्यातून परत फिरला तो नर्मदा नदी पार करून 
सातपुड्यातून दक्षिणेत निघाला. वाटेत त्याला बिजागडचा 
राजपुत राजा मोहनसिंग रावळ याने संन्य व द्रव्य देऊन न 
साह्य केले. ते घेऊन शाहु तापीच्या काठी आला. तिथे कन 
अमृतराव कदमबांडे, परसोजी भोसले, नेमाजी शिंदे, हैवतरा 
निवाळकर, चिमणाजी मोघे, वगेरे सरदार येऊन ४. 
त्यांनी शाहुलांच मराठ्यांच्या गादीचा वारस मानले. ट्री 
पुढे येऊन शाहू अहमदनगर येथे थांबला व त्याने ताराव ह्य 
वाटाघाटी सुरू केल्या. तोपर्यत पुरंदरे, पिंगळे, वाकनीस, हो. 
मंते, प्रभू, बोकील वगेरे कित्येक सरदार त्याच्या पक्षात 
झाले होते. हल. 
ताराबाई महत्त्वाकांक्षी होती. तिला आपल्या मुला 

नावाने राज्य करायचे होते. तिने प्रथम शाहूला तोतया टग - 
"याचा प्रयत्न केला, पण तो फसला. कारण त्याला खरा ही । 
णारे पुष्कळ लोक होते. मग तिने शाहूचा राज्यावर हरवत ५. 
असे जाहीर केले. संभाजीने राज्य घालवले, ते राजारामात 

तिने परत मिळवले, म्हणून तिचा मुलगा शिवाजी हाच 
वारस होय. असे तिचे म्हणणे होते. धनाजी जाधव, प्रतिनि ज्ञी 
वगेरे काही सरदार तिच्या बाजूला होते. त्यांना तिने शार्ट 
लढायला पाठवले. 


| 

भीमेच्या काठी खेड येथे लढाई होऊन तीत शाहूचा क्‌ 
साला. धनाजी शाहूला मिळाला व त्याचा सेनापती हट, 
खंडो बल्लाळही त्याला मिळाला. मग शाहूने साताऱ्यांवर ३ 
केली आणि तो काबीज करून तिथे १२ जानेवारी इ: स* (? 
रोजी स्वतःला राज्याभिषेक करून घेतला. ह 

भाऊबंदकी विकोपास जाऊ नये म्हणून शाहून कल टॅ 
नदीच्या दक्षिणेकडील मुलुखावर ताराबाईचे स्वामित्व तिनि 
करण्याची तयारी दाखवली. पण तिला ते रुचले नाही. च्या 
रामचंद्रपंत अमात्य, वाडीचे सावंत व कान्होजी आंग्रे या. 
मदतीने झगडा चालूच ठेवला. ताराबाई पन्हाळगडावर शा 
म्हणून शाह तिकडे गेला, तेव्हा ती रांगण्यावर गेली. € शाहू 
रांगण्यास वेढा घातला, तेव्हा ती कोल्हापुरास गेली. मग 


[रणी 


न 


खंड सहावा 


साताऱ्यास परत गेला. त्याच वेळी जुन्नरच्या बाजूला मोगलांचे 
सरदार लोदीखान व करीमखान यांनी गडवड सुरू प जायाच 
शाहूने धनाजी जाधव व बाळाजी विश्‍वनाथ यांना तिकडे पाठ- 
विले. त्यांनी मोगलांचा पराभव केला व पुणे प्रांत मोगलांच्या 
हातून सोडवला. परत येताना वाटेत धनाजी जाधव मरण 
पावला  ( स. 
१७०८). त्यानंतर 
शाहूने धनाजीचा 
मुलगा चंद्रसेन जाधव 
याला सेनापती केले. 

औओरंगजेवाचा 


छू 
2. 


वडील मलगा शे कुरूप शर कुंभेपुरा 
मु अ ज्ज म हा 


पानपत 


आगय्याला येऊन 
तख्तावर बसला व 
त्याने बहादूरशहा हे 
नाव धारण केले. ८ 
जून १७०७ रोजी 
त्याची व आजम- 
सहाची लढाई होऊन 
आजमशाहा मारला 

तिसरा भाऊ 
कामबक्ष दक्षिणेत 
होता. त्याचा बंदो- 
वस्त करण्यासाठी 
ल्गेच 


अजमीर दि 
ळय - जम 


व्यि 


>: ऐ॥ ओरभायाट, 
व 3: टं 


ऐखीची सनद मागितली. पण त्याच वेळी ताराबाईचाही 
की तीच सनद मागण्यासाठी तिथ गेला. तेव्हा दोघांनी आप- 
ति लढून तंठा. मिटवावा ; मग विजयी पक्षाला सनदा देण्यात 


वेक 


६१९ 


> 


सोनपत व 


आयो 


वा व्हेरी; 


झोसले राजवंश 


येतील, असे बादशाहाने त्यांना सांगितले आणि त्याप्रमाणे दोन्ही 
पक्षांचा संग्राम अनेक वर्षे चालला. थोरात, जाधव, निवाळकर 
वगेरे सरदार प्रसंग पडेल तशी धरसोड करू लागले, तेव्हा 
त्यांच्यावर विसंबून राहणे धोक्याचे वाटून शाहूने वाळाजी 
विठवनाथ याला सेनाकते हे पद दिले व सैन्याची जमव- 
| जमव करण्यास सांगि- 
तळे. त्याचे वेषम्य 
वाटून चंद्रसेन जाघव 
तारावाईच्या पक्षाला 
मिळाला. मात्र मोगल 
सरदार दाऊदखान 
पत्नी याच्याशी त्याने 
कारस्थान चालूच 
ठेवले. पुढे बाळाजी 
विश्वनाथ, पिलाजी 
जा'च'व,  पुघ्रादार 
निबाळकर यांच्या 
साह्याने शाहूने चंद्र- 
सेनाचे कार स्थान 
मोडून काढले आणि 
कर्नाटकात व उत्त- 
रेला नरमंदेप यंत 
आपले वर्चेस्व स्थाप- 
ण्यास प्रारंभ केला. 
इ. स. १७१३ साली 
र निजामउल्मुल्क दक्षि- 
णत आला, त्यामुळे 
शाहूचे संकट ढुणावले. 
त्याच वर्षी शाहूने 
बाळाजी विश्‍वनाथ 
याला पेशवेपद दिले. 
त्याने लगेच आंग्ऱ्या- 
वर स्वारी करून 
त्याला शा हुच्या 
बाजूला आणले. 
जाधव, खटावकर, 
३. सरदारांचा बंदोबस्त' शाहूने केल्या- 
जोजी यादव, 
तुळाजी शितोळे, इ. सरदारांनी ती व तिचा 
दुसरी बायको 


ह्‌ 


शिवाजीचे व डाहूचें 
' शरशज्य 


णी 


उल र 
> 


थोरात, चव्हाण, 
मुळे ताराबाई निराधार झाली. तेव्हा गिर 
अंतांजी मिसाळ, 
पुत्र शिवाजी यांना केद करून राजारामाची 


महाराष्ट्र ग्रथोसेंतह शैत्ती 

११२३ खदर्» 5 %, गै बैडि| 
शुत्स बूरलोबर चोर, ६१-५६ ४हैह 
राजसबाई हिचा पुत्र संभाजी याला पन्हाळगडावर गादीवर 
वसवले. ही घटना इ. स. १७१४ च्या जुले ते ऑक्टोबर या 
महिन्यांत घडली. संभाजी पुढे कोल्हापूरहून राज्य करू लागला. 
ताराबाईचा पृत्र शिवाजी इ. स. १७२७ साली मरण पावला. 

रामचंद्रपंत अमात्य तारावाईच्या पक्षात होता. त्याने शेवटी 
संभाजीला गादीवर आणण्यात पुढाकार घेतला असावा, असे 
वाटते. त्या कामी त्याने निजामाची मदतही घेतली असावी. त्याचे 
* आज्ञापत्र ' संभाजीला उद्देशून लिहिलेले आहे. मराठे सर- 
दारांतील यादवीचा फायदा घ्यायला निजाम टपलेलाच होता. 
त्याने चंद्रसेन जाधव व रंभाजी निंबाळकर यांना फितवळे आणि 
कोल्हापुरच्या संभाजीशीही संधान वांधले. 

इ. स. १७१५ मध्ये निजामाच्या जागी सय्यद हुसेनअली 


भोसले राजवंरा 


छत्रपती त्ाहूमहाराज 


याची नेमणक झाली. तो इकडे यंत असता त्याची व दाऊदखान 
पत्नी याची लढाई होऊन पक्षी मारला गेला. इ. स १७१६ साली 


६२० भारतीय संस्कृतिकोश 


थोरात बंधू हुसेन अलीकडे गेळे व मोगलांचे सेवक वनले. त्यांच्या 
मदतीने मोगलांनी इ. स. १७१६ च्या डिसेंबरमध्ये शाहूविरुद्ध 
प्रचंड मोहीम सुरू केली. पण शाहूच्या सरदारांनी अतुल परा- 
क्रम करून ती मोहीम परतवून लावली. सय्यद हुसेन 
गुजरातेत खंडेराव दाभाडे याच्याशीही युद्ध सुरू केले पर्ण 
त्यात त्याला यश आले नाही. ह्यांची 
त्यानंतरच्या दोन-तीन वर्षांत वाळाजीने दक्षिणेत मरा 
सत्ता बराच दढ केली. सय्यद बध त्याला अनकल होते 68 
शाहाशी त्यांचा तंटा सुरू झाला, तेव्हा सय्यद हुसेन यात मंड 
ठ्यांशी करार केला व बाळाजीला घेऊन तो दिल्लीकड निघाला 
वाळाजीची ती मोहीम यशस्वी झाली. त्याने बादशाहाकईन व्य 
सनदा आणल्या आणि येसूवाईचीही सुटका केली. तिला 
तो इ. स. १७१९ मध्ये साताऱ्याला परत आला 
स. १७२० मध्ये बाळाजी विदवनाथ मरण पावल्यानॅर्त 
त्याचा पुत्र बाजीराव याला शाहमहाराजांनी पेशवेपद 
त्याच वर्षी निजामउल्मुल्क पुन्हा दक्षिणचा सुभेदार झाला त्या 
कोल्हापुरच्या संभाजीला फूस देऊन पुन्हा बखेडा म 
प्रयत्न केला. तेव्हा इ. स. १७२८ त वाजीरावान 
येथील लढाईत निजामाचा पराभव केला. त्याच वेळ 
रावाने निजामाचा पुरता बंदोबस्त केला असता; पण 
सौम्य धोरण आड आले. मग संभाजी व शाहू यांचा तह 
त्याला वारणेचा तह (इ. स. १७३१) म्हणतात. त्या १ 
सभाजीला वारणा व तंगभद्रा या दोन नद्यांमधील >“ 
मिळाला व त्याचे वेगळे राज्य सुरू झाले शतची 
बाजीराव पेशव्याने निजाम, सिद्दी, पोर्तुगीज व क्क्ीं 
बंदोबस्त करून इ. स. १७३७ साली दिल्लीवर नसल्या 
पण शाहूला दिल्लीची बादशाही नष्ट करण्याची इच्छा 
मुळे, बाजीराव दिल्ली न घेताच परत आला ही श्र 
इ. स. १७४० मध्ये बाजीराव मरण पावला व € 
नानासाहेब याला पेशवेपद मिळाले. कारण तो अत्य़त नाती 
होता आणि शाहूची त्याच्यावर मर्जी होती. ७-८ वर्षांत कर्ली 
साहेबाने दक्षिणेत व उत्तरेत सर्वत्र मराठ्यांची सत्ता दू 
इ. स. १७४९ च्या डिसेंबरमध्ये शाह मृत्यू पावला. जाहूच्यी 
रघूजी भोसले यास आपला वारस नेमावे असे प्रथम व 
मनात होते. त्याच वेळी सातारा व कोल्हापूर या क 
करून शाहूनंतर संभाजीला गादीवर बसवावे, असे पेर जी 
मनातं होते. पण ते श्ाहुला मान्य नव्हते. ताराबाईचा पुत व 
याला एक पुत्र झाला होता. ताराबाईने त्याला गुप्तपणा 
होते, त्याचे नाव रामराजा. त्यालाच छत्रपतींच्या गादीव 
वावे असे ठरले. पेशव्यांनी सर्वे राजमंडळात श्रेष्ठ अशि 


| 


बाजी" 
दाह 


खंड सहावा 


चालवावा असे शाहूने लिहून ठेवले होते. त्याप्रमाणे रामराजा 
छत्रपती झाला व पेशवे सर्वाधिकारी झाले. ताराबाईने अनेक 
सरदारांना फितवून पेशव्यांना त्रास देणे सुरू केले. त्या सर्वाचा 
बंदोबस्त करण्यात नानासाहेबाला ३-४ वर्षे घालवावी लागली. 

ताराबाईचे रामराजावर चांगळेच वर्चस्व होते. इतकेच नव्हे, 
तर तो पेशव्यांचे ऐकतो म्हणून तिने त्याला केदेत ठेवले. नाना- 
साहेबाने त्याला,सोडवण्याचा प्रयत्न केला; पण तो फसल. इ. स. 
१७६३ मध्ये ताराबाई मरण पावली, तेव्हा तो मुक्‍त झाला. 
त्यानंतर तो पेशव्यांच्या तंत्रानेच वागला. इ. स. १७७७ मध्ये तो 
मरण पावला. त्याला पुत्र नसल्यामुळे त्याच्या राणीने वावीकर 
भोसल्यांपैकी विठोजी नावाच्या मुलाला दत्तक घेतला. तो शाहू 
(दुसरा) या नावाने ओळखला जातो. त्याने कोल्हापूरकर भोस- 
ल्यांच्या मदतीने इ. स. १७९८ साली पेशव्यांविरुद्ध उठावणी 
केली. पण परशुरामभाऊ पटवर्धन यांनी ती मोडून काढली. पुढे 
इ. स. १८०८ पर्यंत त्याने राज्य केले. त्याच्यानंतर त्याचा थोरला 
मुलगा प्रता्पसिह्‌ गादीवर बसला. 

दुसरा बाजीराव पेशवा याने पळ काढल्यानंतर इंग्रजांनी 
प्रतापसिहाला मराठी साम्माज्याचा वारस म्हणून फक्त १२ 
लक्षांचा मुलूख दिला. त्याला आपल्या थोर क्षत्रिय कुळाचा फार 
अभिमान होता व ब्राह्मण वर्गाचे धामिक वर्चस्व मान्य नव्हते. 
त्याच्या कारकीर्दीतच ब्राह्मण-ब्राह्मणेतर वाद प्रथम सुरू झाला. 
इंग्रजांचे वर्चस्व व अपमानकारक अटी असह्य होऊन काही 
वाबतीत कंपनी सरकारला जुमानायचे नाही, असे त्याने ठरवले. 
तेव्हा, त्याने सैन्यात फितुरी केली व बंडाचा प्रयत्न केला, 
असे आरोप त्याच्यावर करून त्याला इंग्रजांनी पदच्युत केले व 
काशीला नेऊन ठेवले (इ. स. १८३९). तिथेच तो विपन्नावस्थेत 
मरण पावला. त्याच्या मागून त्याचा धाकटा भाऊ शाहजी गादी- 
वर वसला. तो इ. स. १८४८ त मरण पावल्यानंतर इंग्रजांनी 
सातारचे राज्य खालसा केले. 

कोल्हापुरचे राज्य -इ. स. १७१४ते १७६० या काळात संभा- 
जीने राज्य केले. १७६० मध्ये तो निपुत्रिक मरण पावल्यावर 
त्याची राणी जिजाबाई हिने भोसले घराण्यातील एका अल्पवयी 
मुलाला दत्तक घेतले. तो तिसरा शिवाजी या नावाने इ. स. 
१८१२ पर्यंत राज्य करीत होता. जिजाबाई मोठी कारस्थानी 
होती. तिने निजामाशी संधान बांधले, तेव्हा माधवराव पेदा- 
व्याने तिच्या हालचालींवर तियंत्रण ठेवण्यासाठी मिरज येथे 
पटवर्धेनांची नेमणूक केली. 

त्या वेळी कोल्हापूरचे राज्य पश्‍चिम समुद्रापर्यंत असून, माल- 
वणचा सिधुदुर्ग त्या राज्यात होता. इ. स. १७६५ मध्ये इंग्र- 
जांनी मालवण घेतले. पण लवकरच त्यांनी कोल्हापूरकरांशी 


२१ १९३३ सदाशिन वेठ, बढे बाडा, 


महाराष्ट्र ग्रेथोतेजक संस्था 


भोसले राजवंदा 
शुत्या दुरलीधर चोक, पुणे-४( ० दऐै७ 


सलोख्याचा तह केला. इ. स. १७७२ त जिजाबाई मरण 
पावली. तेव्हा पटवर्धन व औंधचे प्रतिनिधी यांनी कोल्हापूरवर 
हल्ले सुरू केले. त्या वेळी कोल्हापूरदरबारात यशवंतराव शिंदे 
नावाचा सरदार होता, त्याने हेदरअलीशी संघान बांघले. 
तेव्हा बारभाईनी महादजी शिंदे याला तिकडे पाठवले. त्याने 
कोल्हापूरकरांचा पराभव करून त्यांनी जिंकलेला प्रदेश परत 
घेतला. इ. स. १७८२ मध्ये यशवंतराव मरण पावला. तेव्हा 
काही जहागीरदारांनी उठाव केला; पण कोल्हापूरच्या सैन्याने 
तो मोडून काढला. पुढे इ. स. १७९२ मध्ये इंग्रजांनी कोल्हापूर- 
करांना दह देऊन तह॒ करायला लावले. त्या तहान्वये इंग्रजांना 
मालवण व कोल्हापुर येथे व्यापारी वखारी उघडण्याची 
परवानगी मिळाली. 

इ. स. १७९८ मध्ये सातारकर भोसले व कोल्हापूरकर 
भोसले यांनी पेशव्यांविरुद्ध संगनमत करून थोडी धडपड केली; 
पण पटवर्धेनांनी ते बंड मोडून काढले. 

इंग्रजांचे मराठ्यांशी युद्ध चाळू असताना कोल्हापूरकर 
तटस्थ राहिले. पुढे इ. स. १८१२ साली इंग्रज व कोल्हापूरकर 
यांचा तह होऊन भोसले इंग्रजांचे मांडलिक बनले. माळ्वण व 
सिधुदुर्ग इंग्रजांना मिळाले. त्याच वर्षी तिसरा शिवाजी मरण 
पावला आणि त्याचा पुत्र शंभूजी गादीवर बसला. त्याने इ. स. 
१८२१ पर्यंत राज्य केले. त्या अवधीत इंग्रजांनी कोल्हापूर- 
करांचा समुद्रकाठचा सर्वे प्रदेश ताब्यात घेतला. कोल्हापूर 
संस्थान मात्र त्यांनी कायम ठेवले. ी 

नागपूरकर भोसले - बादक्याही केदेतून सुटून शाहु दक्षिणेत- 
आला, तेव्हा त्याला छत्रपतिपद मिळण्याच्या कामी परसोजी 
भोसले याची मोठी मदत झाली. हा परसोजी भोसले शिवाजी- 
महाराजांच्या सेन्यात अधिकारी होता. तो वर्‍हाड, गोंडवन, 
इ. प्रांतांवर स्वाऱ्या करून खंडणी वसूल करीत असे. पुढे त्याने 
त्या प्रदेशात मराठ्यांची सत्ता स्थापल्यामुळे राजारामाने इ. स. 
१६९९ साली त्याला सेना-साहेबसुभा हा किताब देऊन वऱ्हाडा 
पाठवले. तिकडे त्याने वणी तालुक्यात शवे कावळे प 


० >. च» जव, जा लै प्‌ल्य 
लष्करी ठाणे वसवले. हे भोसले घराणे शिवाजीमहाराजांच्या 


घराण्याप्रमाणेच शिसोदिया वंशाचे होते, असे म्हणतात. 

इ. स. १७१० मध्ये परसोजी मरण पावल्यानंतर त्याचा 
मुलगा कान्होजी याला सेना-साहेबसुभा हा किताव मिळाला 
त्याने वऱ्हाडात आपली सत्ता स्थापून गोंडवन व ओडिसा यां 
प्रांतांवर स्वाऱ्या केल्या. इ. स. १७१७ साली त्याला वऱ्हाड 
खानदेश, नेमाड, हंड्या, साळवा, भागानगर या प्रदेशाचा 
मोकासा म्हणजे चौथाई-सरदेशमुखी वसूल करण्याचा 


त्याने चा हक्‍क 
मिळाला. त्याने देवगडचे गोंडांचे राज्य 1: ह्‌ 
गी गडा ल कान्हे 
चे राज्य जिकले. न्होजी श्र 


भोसले राजवंदा 


होता; पण तो छत्रपती व पेशवे या दोघांनाही जुमानीत नसे. 
पुढे कान्होजी व बाजीराव यांचे वितुष्ट येऊन कान्होजी निजामा- 
कडे गेला. तेव्हा शाहूने रघूजी भोसले याला त्याच्यावर पाठ- 
वळे. त्याने कान्होजीला इ. स. १७३० साळी पकडून आणले 
व सातारच्या किल्ल्यावर केदेत ठेवले. तिथेच तो सात वर्षांनी 
मरण पावला. 

कान्होजीचा चुल्तभाऊ विवाजी याचा पुत्र रघूजी. त्याला 
मग ाहूने सेना-साहेवसुभा हे पद दिले. तो गूर व धर्त होता. 
त्याने सबंध ी गोंडवन जिकले व इ. स. १७४३ मध्ये नागपूर 
यंथं राजधानी स्थापली. मग त्याने वंगाळ्वर अनक स्वार्‍या 


रघूजी भोसळे (पहिला) 


करून तिथल्या नवावाकडून पुष्कळ खंडणी घेतली. ओडिसा 
प्रांतही त्याने जिकला. रघूजी भोसळे इ. स. १७५५ मध्ये मरण 
पावला, तेव्हा त्याचे राज्य वर्‍्हाडपासून पूर्वे समुद्रापर्यंत आणि 
गढमंडळापासून चंद्रपुरापर्यंत पसरळे होते. तो छत्रपतींशी व 
पेशव्यांशी फटकूनच वागत होता. 
रघूजीनंतर त्याचा पुत्र जानोजी याला सेना-साहेबसुभा ही 
पदवी मिळाली. पेशवे व भोसले यांचे सख्य नव्हते. शाहू होता 
तोपर्यंत त्यांचे अंतर्वेर दवून होते एवढेच. रघजी हा ज्ाहूलाही 
प्रसंगी जुमानीत नसे. ठरळेला वसूल त्याने गाहुला कधीही 
वळवर पाठवला नाही. जानोजी सेना-साहेबसुभा झाल्यावर 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


त्याचा सावत्र भाऊ मुधोजी त्याच्याविरुद्ध उठला. तेव्हा पेश- 
व्यांनी दोघांमध्ये वाटणी करून दिली. तरीही वाद मिटला 
नाही. मग पेशव्यांनी मुधोजीचा पक्ष घेऊन नागपूरवर स्वारी 
केली व ते शहर लुटले. पुढे जानोजी व पेशवे यांचा तह होऊन 
जानोजीने खंडणी देण्याचे व पेशव्यांच्या आज्ञेत वागण्याचे 
मान्य केले. तथापि नागपूरकरांनी पेशव्यांना कधीही साहाय्य ' 
केळे नाही; उलट निजाम व इंग्रज या मराठ्यांच्या शत्रूंशी 
संगनमतच केले. 

इ. स. १७७२ त जानोजी वारला. त्याने मुधोजीचा पुत्र 
रघूजी याला दत्तक घेतळे होते, तो जानोजीच्या जागी आला. 
त्याच्या कारकीर्दीत इंग्रजांचा प्रवेश नागपूर राज्यात झाला. 
मुधोजीने हेस्टिंगजशी कारस्थान सुरू केळे. इ. स. १७८८ साली 
मुधोजी मरण पावला. त्यानंतर रघूजीने स्वतः राज्य चालवले. 
तो इंग्रजांवर जळफळत होता. त्याने इ. स. १७९५ मध्य 
खड्यांच्या लढाईत निजामाविरुद्ध पेशव्यांना मदत केली. पुढ 
दौलतराव शिंदे व रघूजी भोसले यांनी इंग्रजांशी युद्ध कैठे. 
त्यात मराठ्यांचा पराभव झाला व आडगावच्या तहाने रघूजी 
ओडिसा व वर्‍्हाडचा बहुतेक भाग इंग्रजांना दिला. व्या 
तेनाती फोजेचा फास मात्र आपल्या गळ्याला लावून घेतला 
नाही. इ. स. १८१६ मध्ये रघूजी मरण पावला. त्याचा पुत्ण्य 
मुधोजी ऊर्फ आप्पासाहेब याने इंग्रजांशी तैनाती तह केला. 
त्यानंतर लवकरच नागपूरचे राज्य बुडाले. 

तंजाऊरचे भोसले - छत्रपती शिवाजीमहाराजांचा सावत्र 
भाऊ व्यंकोजी याच्या नंतर इ. स. १६८२ मध्ये त्याचा 
मुलगा दाहाजी गादीवर आला. त्याने काही पाळेगारांचा 
भव करून आपले राज्य थोडेसे वाढवले. आपली आई दी 
ब दोघे भाऊ यांच्या सल्लामसलतीने याने पुष्कळ वप 
केळे. इ. स. १६८७ साली औरंगजेबाने बंगळूर प्रांत जिंकला. 
पुढे छत्रपती राजाराम जिजीला गेला, तेव्हा याने त्याला उ” 
मदत केली. पण त्यामुळे झुल्पिकारखानाने तंजाऊरवर स्वारी 
केळी आणि शहाजीला औरंगजेवाची ताबेदारी पत्करावी लॉग र 
(१६९६). त्यानंतर शहाजीने इ. स. १७११ पर्यंत ह्यांत न 
राज्य केले. तो निपुत्रिक मरण पावल्यामुळे त्याचा भाऊ ळू 
फोजी गादीवर बसला. त्याने इ. स. १७२८ पर्यंत राज्य केळ- __ 
राजवटीत विज्षेष घडामोडी झाल्या नाहीत. तो मरण पावल्या 
वर त्याचा भाऊ तुकोजी याने इ. स. १७३५ पर्यंत राज्य 
हा राजकारणी, हुशार व विद्याभिलाषी होता. त्याला स्स्छ न 
तमिळ, मराठी व फारसी या भाषा अवगत असून, त्यान १- 
विद्वानांना आश्रय दिला होता. निजाम, इंग्रज, फ्रेंच या 
पासून त्याने आपल्या राज्याचे रक्षण केले. तो इ. स. १७१ 


परा” 


राज्य 


खंड सहावा 


मरण पावला. त्याचा मोठा मुलगा य्रेकोजी याने एकच वर्ष 
राज्य केळे. तो अकाली मरण पावला. त्याची राणी सुजानवाई 
ही फार दक्ष व हुशार होती. स्वामिनिष्ठ सरदारांनी तिच्याच 
नावाने द्वाही फिरवली. तिने तीन वर्षे राज्य केले. ती उदार व 
सद्गुणी असल्यामुळे दरबारी मंडळींवर तिचे वजन राहिले. 
सुजानबाईच्या कारकीर्दीत गादीवर हक्‍क सांगणारे अनेक- 
जण पुढे आले; पण त्यांचे काही चालले नाही. मात्र इ. स. 
१७२३९ साली सवाई शहाजी या नावाने एका तोतयाने कोजाजी 
घाटग्याच्या मदतीने फितुरी करून तंजाऊरचा किल्ला घेतला व 
गादी बळकावली; पण लवकरच त्याचे खरे रूप उघडकीला 
आले व दरबारी मंडळींनी तुकोजीचा दुसरा पुत्र सयाजी याला 
गादीवर बसवले. लवकरच तो नामधारी राजा बनला व तंजा- 
ऊरचा किल्लेदार सय्यदखान कारभार पाहू लागला. त्यामुळे 
राज्यात बेबंदशाही माजली. तेव्हा जुन्या सरदारांनी सयाजीला 
'दब्युत करून तुकोजीचा दासीपुत्र प्रतापसिंह याला इ. स. 
१७४० त गादीवर बसवले. त्याने इ. स. १७६३ पर्यंत राज्य 
केले. प्रारंभी सय्यदखान व त्याचा भाऊ कासम यांनी लष्कराच्या 
जोरावर राज्यात खूप अत्याचार केले. त्यांनी अर्काटच्या चंदा- 
साहेबाची मदत घेतली. प्रतार्पासहाने सय्यदखानाला पकडून 
ठार मारले, तेव्हा चंदासाहेबाने तंजाऊरला वेढा घातला. मग 
शतापसिहाने छत्रपती शाहूकडे मदत मागितली. शाहूने फत्तेसिंग, 
र्थूजी भोसले आणि मरारराव घोरपडे यांना तिकडे 
गठविले. त्यांनी प्रथम अर्काट घेऊन तंजाऊरकडे मोर्चा फिर- 
नला. तेव्हा चंदासा हेब तंजाऊर'चा वेढा उठ्वून विचनापल्लीकडे 
&ून गेला. मराठ्यांनी मग त्रिचनापल्ली काबीज कर्न 
"दासाहेबाला कैद केळे. पुढे अर्काटचा नबाव अन्वरुद्दीन याने 
पल्ली घेऊन तंजाऊरवर स्वारी केली; पण प्रता्पसिहाने 
वयाला पराभव केला. इ. स. १७४९ मध्ये इंग्रजांनी देवीकोटा 
बेदर व आसपासचा काही प्रदेश घेतला. 

_ त्यानंतरची १०-१२ वर्षे इंग्रज, फ्रेंच व मह्मदअली यांनी 
पऐेजाऊरचे राज्य बळकावण्याचा खूप प्रयत्न केला. पण सेनापती 
जगताप याने खूप पराक्रम करून राज्य राखले. 

३. स. १७६३ साली प्रता्पसिह मरण पावल्यावर त्याचा पुत्र 
पुळजाराजा गादीवर आला. हा दुबळा होता व मुत्सद्दी नव्हता. 
गे दानधर्म, देवळे व मशिदी बांधणे, लग्नसमारंभ आणि 
तोथयात्रा यांत अतोनात पैसा उघळला. त्यामुळे सैन्याचा पगार 
ळा, जुने सरदार जाऊन नवीन लोकांच्या हाती कारभार 
जा. त्यांनी अत्याचार केले. त्यामुळे प्रजा विटली. पुढे महंमद- 

ने तंजाऊरवर स्वारी करून फितुरीने तिथला किल्ला घेतला 
ऐेष्कळ लूट नेली. त्यानंतर दोन वर्षे राजा त्याच्या कैदेत होता. 
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.>__ वैदिक कालातील एक राज्यप्रकार. अन्य 


भोज्य 


मग इंग्रजांच्या मदतीने त्याने आपले राज्य परत मिळवले; पण 
तो इंग्रजांचा मांडलिक बनला. मग इंग्रजांनी त्याच्याशी तैनाती 
करार केला. 

तुळजाराजा इ. स. १७६८ मध्ये मरण पावला. त्याचे तीन 
मुलगे लहानपणीच वारले व दोन मुलीही त्याच्या देवत मरण 
पावल्या. तेव्हा त्याने मुंगीकर भोसल्यांपैकी एका मुलाला दत्तक 
घेऊन त्याचे नाव सरफोजी ठेवले. पण तुळजाचा सावत्र भाऊ, 
म्हणजे प्रतापसिहाचा दासीपुत्र अमरसिह्‌ याने इंग्रजांच्या मदतीने 
गादी बळकावली. त्याने इ स. १७९८ पर्यंत राज्य केले. पण 
त्या अवधीत इंग्रजांनी त्याला खूप लुबाडले व शेवटी पदच्युत 
करून सरफोजीला गादीवर बसवले. अर्थात इंग्रजांनी सर्व राज्य 
आपल्या ताब्यात घेऊन सरफोजीला सालिना साडेतीन लाखांची 
नेमणूक करून दिली. त्याच्या ३४ वर्षांच्या कारकीर्दीत तंजा- 
ऊरमध्ये शांतता होती. त्याने आपला वेळ ग्रंथसंग्रह, विद्याव्यासंग 
व विद्याप्रसार यांत घालवला. त्याला इंग्रजी भाषा चांगली येत 
होती. त्याने काव्ये, नाटके वगेरे अनेक ग्रंथ विद्वानांकडून तयार 
करवले. राजवाड्यात सरस्वतिमंदिर स्थापून तिथे त्याने विविध 
विषयांवरील प्राचीन ग्रंथ, ताडपत्रे, भूजंपत्रे व ताम्रपट यांचा मोठा 
संग्रह केला. त्याने तंजाऊरच्या बृह्दीशवर-देवाल्यात आपल्या 
घराण्याचा संपुर्ण इतिहास कोरवून ठेवला आहे. सरफोजीला 
संगीत, शिल्प, वैद्यक व ज्योतिष या विषयांची आवड होती व 
त्यांना त्याने खूप उत्तेजन दिले. 

असा हा थोर पुरुष इ. स. १८३२ त मरण पावला. त्याचा 
मुलगा शिवाजी याने इ. स. १८५५ पर्यंत पित्याचे वैभव उप- 
भोगले. त्याला विद्येची आवड नव्हती; पण तो उदार 
असल्यामुळे कर्ण म्हणून प्रसिद्धी पावला. तो मरण पावल्यावर, 


. त्याला औरस संतती नसल्यामुळे डल्होसीने इ. स. १ ८५५ 


साली तंजाऊरचे संस्थान खालसा केले. पाहा - पेशवाई; 
शिवाजीमहाराज. [ म. सो. इ.; पु. छ. शि. १-२.; मराठी 
रियासत; ना. सां. इ.; ये. इ. घ.; म. ज्ञा. को. ] 


न्य देश्ांपासून 
नेसगिक सीमांनी अल्ग असलेले राज्य ते भोज्य होय. 


भारत हे एक भोज्य म्हणून ओळखले जात होते. कारण तीन 
बाजूंनी समुद्र आणि उत्तरेस हिमाचल अशा याच्या प्राकृतिक 
चतुःसीमा आहेत. भोज्य प्रदेशातल्या राजाने अन्य देशांवर 
आक्रमण करू नये, असा वैदिक काळात एक संकेत होता. 
भारतीय नृपतींनी अन्य देश पादाक्रांत केळे; पण तो त्यांचा 
धर्भविजय होता. त्यांनी त्या देशातल्या प्रजेला आपल्या अधि- 
सत्तेखाली आणण्याची इच्छा धरली नाही. [ वै. सा. ; म. ज्ञा. को.] 


भाउ 


३ चौदावा मनू. हा भूती क्हपीचा पुत्र होता, म्हणून याला 
भात्य हे नाव मिळाळे आहे. भूतीला मुल्गा व्हावा म्हणून 
त्याचा गिष्य ज्ञांती याने अग्नीपासून वर मिळवला होता, असे 
माकडेय पुराणात म्हटळे आहे. भोत्याला इंद्रसावर्णी व चंत्र- 
सावर्णी अ्षीही दोन नावे होती. हा अखेरचा मनू असल्यामुळे 
“यग्राच्या मन्वंतरानंतर प्रलय होऊन, हा विष्णूच्या नाभिकमलात 
योगनिद्रा घेईल, असे म्हटले आहे. पाहा - इंद्रसावर्णी. 


[ पु.इं.; प्रा.च. को. ] 

>_. एक शुभ योग. हा पुढीलप्रमाणे होतो- कातिक 
भौमयोग वद्य चतुदेशी मंगळवारी असून, त्या दिवक्षी चित्रा 
नक्षत्र असेळ, तर त्याला भौमयोग म्हणतात. या योगावर 
शंकराची पुजा केळी असता शिवलोक प्राप्त होतो. [ पु. चिं. ] 


भ्र द (इ. स. ७४०- ९४० ) ओडिसा प्रदेशात 
भाम राजवश राज्य करणारा एक राजवंश. याला कर 
राजवंश असेही नाव होते. इ. स. ७४० च्या सुमारास या वंश्याने 
आपला शक सुरू केला होता, असे त्या वंशातील राजांच्या 
ताम्रपटांवरून घ्यानात येते. लक्ष्मींकर हा या वंशातील पहिला 
राजा होय. त्यानंतर या वंशातील वारा पुरुष व सहा स्त्रिया 
यांनी ओडिसावर राज्य केले. या वंशाच्या राजवटीत ओडिसात 
सुवणंयुग नांदत होते. त्या काळात धर्म, तत्त्वज्ञान, कला, भाषा 
व साहित्य य! सवे क्षेत्रांत ओडिसाचा खूप उत्कर्ष झाला होता. 
पाहा - ओडिसा; कर राजवंश. [ हि. ओ. ] 


र एक काम्य व्रत. भौमवार म्हणजे मंगळवार. 
भामवार त्रत मंगळ हा पृथ्वीचा पुत्र आहे आणि दिसण्यात 
सुंदर आहे. प्रत्येक मंगळवारी हे व्रत करतात. यात तांब्याच्या 
भांड्यात गूळ भरून ते ब्राह्मणाला दान देतात. असे वषंभर 
केरून उद्यापनाच्या वेळी गाय दान देतात. फल -सोंदर्य व 
संपत्ती यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


जे एक काम्य व्रत. नवग्रहांपैकी मंगळाला अनु- 
भामत्रत लक्षून हे व्रत करायचे असते. या व्रताचा आरंभ 
वैशाख अथवा मार्गशीर्ष महिन्यातील कोणत्याही मंगळवारी 
करतात. एकवीस मंगळवारी किवा वर्ष भर प्रत्येक मंगळवारी 
अथवा संकल्प केला असेल तितक्‍या मंगळवारी हे व्रत करतात. 
_ त्रिकोणाकृती ताम्रपत्रावर त्रिकोणाकृती एकवीस घरे पाड- 
लेल्या यंत्रावर मंगळाची स्थापना करून पूजा त्याची करणे, हे 
या ब्रत-विधीचे वैशिष्ट्य आहे. पूजेनंतर मंगलकवच म्हणायचे 


दर्ड 


* असलेली, गंभीर, गजगती, पर्वतकन्या, गंधाक्षतांनी ल्क 


भारतीय संस्कृतिकोश 


असते. उद्यापनाच्या वेळी एकवीस ब्राह्मणांना भोजन घालतात 
व एकवीस कुंभ दान देतात. या व्रताची कथा अश्ी- - 
सुनंद नावाचा एक वेदशास्त्रसंपन्न ब्राह्मण होता. त्याची 
भार्या सुनंदा अत्यंत लोभी होती. तिला अपत्य नव्हते; म्हणून 
तिने दुसर्‍याची एक मुलगी सांभाळली होती. सुदैवाने या मुलीने 
पूर्वजन्मी हे व्रत केलेले होते त्यामुळे तिच्या अप्टांगांतून सुवण 
वाहत असे. योग्य वेळी तिचे लग्न झाळे. एकदा ती आपल्या 
पतीबरोबर जात असताना तिच्या पालक मातेच्या मनात 
तिच्याविषयी असूया उत्पन्न झाली आणि तिने आपल्या जाव” 
याचा खून केला. 'पत्नीने सती जाण्याचे ठरवून अग्नीत प्रन 
केला. त्या वेळी “ तू अग्निप्रवेश करू नको. तुला हवा तो ह. 
माग. ' असे भोम तिला म्हणाला. तेव्हा तिने पतीचे प्राण प 
मागितळे. मग तिचा पती जिवंत झाला. पूजा 
तांब्याच्या भांड्यात मंगळाची सोन्याची मूर्ती, ठेवून तिची की 
करावी व ती मूर्ती दान द्यावी, असाही या ब्रताचा पर्याय आ€ 
फल - पुरुषार्थसाधन, धनधान्यसमृद्धी व पुत्रप्राप्ती. [ ब्रतराज 


4. एक शक्तिपीठ. आंग्र प्रदेशातील श्रीशैल्य पुर्व 
श्रमराबा बर हे स्थान आहे. पीठनिर्णयांप्रमाणे व 
शक्‍तीला सुंदरी असे नाव आहे. आद्य शंकराचार्यांनी या देव 
स्तुतिपर एक अष्टक रचले आहे, त्यापैकी एक इलोक म 
गायत्री गरुडध्वजां गगनगां गान्धवंगानप्रियां स्वाती 
गम्भौरां गजगामिनीं गिरिसुतां गन्धाक्षतालडःकृतार॑ 
गडःगागोतमगगंसंनुतपदां गां गौतमों गोमती _ 
श्रीज्ञेल्यस्थलवासिनीं भगवतीं श्रीमातर॑ भावये ।। ज्र्थ 
अर्थ - गायत्री, गरुडध्वज, गगनगामिनी, गंधर्वांचे गायत 


वि शि त्रे अशी , 
गंगा, गौतम व गर्ग यांनी जिच्या चरणांना वंदन केले आहे 


>> पीशेल्य €_ राज गत अं % 

पृथ्वीरूप, गौतमी, गोमती व श्रीशेल्य पर्वतावर विराजम 
लेली, अश्या भगवती मातेचे मी स्तवन करतो. गन तिही 
प्रत्येक पौणिमेला या ठिकाणी तिचे भ्रमण होते, म्हणून ___ 


र > र्जे द च्य म 
* 'म्रमरांबा असे नाव पडले असावे. श्रीमल्लिकार्जूनाच्या 


मागेच हिचे भव्य देवाल्य आहे. श्रीश्रमरांबा देवीच्या 

स्थानासंबंधी एक कथा आहे, ती अशी- ल होते. 
दुर्गादेवीच्य़ा रूपाने पार्वतीचे महिषासुराशी युद्ध की “> 

पण त्याचा नि:पात होईना. शेवटी दुर्गादेवीने अनेक भुंग्या धरि 

धारण करून त्याला ठार केले. नंतर देवीला असे दिसून झार्ठि 

की त्या असुराच्या अपवित्र रक्‍ताचे सार्‍या पृथ्वीवर पिन आणत 

आहे. फक्त श्रीशेल्य तेवढा कोरडा आहे. म्हणून देवीने है 

पसंत करून इथेच कायमचे वास्तव्य केले, 


खंड सहावा 


हे स्थान उंचावर असून, देवीचे दर्शन घेण्यासाठी पन्नास-साठ 
पायऱ्या चढून जावे लागते. देवीची मूर्ती काळया पाषाणाची 
आहे. भ्मरांबेच्या दशंनाशिवाय श्रीशल्याची यात्रा संपुर्ण होत 
नाही. आद्य शंकराचार्य व अर्वाचीन काळात छत्रपती शिवाजी- 


"रर 


:०>- 
*>- 


क, >* 


सि 


भ्रमरांबा देवी 


महाराज, क्रांतिवीर वासुदेव बळवंत फडके प्रभृतींनी या देवीचे 
दशन घेऊन तिथून स्फूर्ती मिळवली होती. याच देवीने छत्रपती 
शिवाजीमहाराजांना प्रसाद म्हणून तलवार दिली, असे एक चित्र 
त्या ठिकाणी कोरलेले आहे. पाहा - श्रीदेल्य. [दे. को. २] 


र्र भ्रूण म्हणजे गर्भ आणि भ्रूणहत्या म्हणजे गर्भपात 
न्न, होय. हे एक महापाप मानलेले आहे. मैत्रायणी 
संहिता, काठक संर ा पि क हिता, त्तैत्तिरीय संहिता व 
यी, हता, कपिष्ठल संहिता, त्त ह्‌ 
तरीय ब्राह्मण यांत त्याचा वारंवार निषेध केलेला आहे. 
“यानंतरच्या साहित्यातही या पापाविषयी तिरस्कार दर्शविलेला 
आहे. या पापापासून मुक्‍त होण्यासाठी शुभसप्तमी व्रत करावे, असे 
सांगितले गतले आहे. हे पाप कलियुगात वाढेल, असे मत्स्य पुराणात 
के आहे. [पु. इं.] 


मंकर (३. स. चे १६ वे शतक) आसाम प्रदेशातील एक 
छोककवी. मनसा गीतांची रचना करणारा आसा- 
भा. सं. को. नी. ५] 


* 


२५ संख 


मातील हा पहिला लोककवी असावा, असे विद्वानांचे मत आहे. 
हा गीते रची व ती स्वतःच गात फिरे. याची भाषा प्रवाही 
असून, याच्या गीतांत कल्पकता अधिक आहे. याच्या काव्यात 
उथळ विनोद व ग्राम्य वर्णनेही आढळतात. त्याच्या रचनेवरा 
इस्लामी काव्याचा प्रभावही जाणवतो. [आ. अ. आ. लि. ] 


(इ.स. ११२०-११७०) एक संस्कृत महाकवी. हा 
मंख काइमीरचा रहिवासी होता. मंखक या नावानेही हा 
प्रसिद्ध आहे. याच्या वडिलांचे नाव विश्‍ववतं (विः्वत्रत ? ) असे 
होते. कारमीरचा राजा जयसिंह (इ. स. ११२७-११४९) याचा 
तो संधिविग्न हिक मंत्री होता, असे राजतरंगिणीवरून कळते. मंख 
आपल्याप्रमाणेच कवी आहे, असे कल्हणाने लिहून ठेवले आहे. 
प्रसिद्ध आलंकारिक रय्यक हा त्याचा गुरू होय. गुरूच्या आदे- 
शावरूनच त्याने श्रीकंठचरित हा प्रसिद्ध ग्रंथ रचला. त्याचे २५ 
सर्ग आहेत. या ग्रंथात शंकरकृत त्रिपुरासुरवघाचे कथानक आलेले 
आहे. त्याच्या काव्यावर अलंकारमताची स्पष्ट छाप दिसते. 

मंखकवीचा बंधू मंत्री अलंकार याच्या घरी विद्वत्समा भरत 
असे, तिचे तपशीलवार वणंन प्रस्तुत ग्रंथाच्या २५व्या सर्गात 
मंखाने दिले आहे. त्याच सर्गात मंखाने त्या सभेतील तीस 
काहिमरी विद्वद्रत्ने व त्यांचे नाना शञास्त्रांतील प्रावीण्य यांविषयी 
थोडक्यात पण रोचक वर्णन केले आहे. हाच या काव्याचा 
महत्त्वाचा भाग होय. आनंद, कल्याण, गर्ग, गोविद, जल्हण, 
पटू, पद्मराज, भुडु, लोष्ठदेव, वागीरवर, श्रीगर्भ व श्रीवत्स या 
कवींचे नामोल्लेख त्यात आहेत. 

लांब लांब वर्णनांनी हे काव्य काहीसे नीरस बनले असले, 
तरी त्यात अलंकारांचे वेभव व भाषेवरील प्रभुत्व दिसून येते. 
सुंदर पदविन्यास, मनोहूर अर्थकल्पना व रसभक्ति ही त्याच्या 
काव्याची वेशिष्टचये होत. 

दुसर्‍या सर्गात (२.९) मंखाने कवी आणि काव्य यांची 
मार्मिक समीक्षा केलेली आहे. तो म्हणतो- 

सुकतो शुचावेव परे कवीनां सद्य: प्रमादस्खलितं लभन्ते । 

अधोतवस्त्रे चतुर कथं वा विभाव्यते कज्जलबिन्दुपात: ।। 
अर्थ- रमणीय उक्तीमध्ये दोषाचा पत्ता लगेच मिळतो ; ज्याप्रमाणे 
धूत वस्त्रात थोडासाही असलेला डाग दिसून यावा तसा. 

एका ठिकाणी तो अंधकाराचे मार्मिक वर्णन करतो, ते असे- 

किन्तु कालगणनापतेमंसोभाण्डसर्यमवपाहिरण्मयम । 
तत्र यह्विपरिर्वाततानने लिम्पति स्म घरणीं तमो ससो 1 

अर्थ - सायंकाळचा सुर्य म्हणजे जगताच्या कालाची गणना 

करणाऱया भगवंताचे सोन्याचे मसीपात्र होय. संध्याकाळी जेव्हा 


1: >. गोंड २ 
सूये उलट तोड करून (खाली) पडतो, तेव्हा काळी शाई त्या 


च 


मख 
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पात्रातून बाहेर पडून सार्‍या जगात अंधकाररूपाने पसरते. 

याव्यतिरिक्त मंखाने मंखकोश म्हणून एक शब्दकोशही 
लिहिलेला असून, त्याचा उल्लेख हेमचंद्राने आपल्या कोश्यात केला 
आहे. हा कोश कादमीरमध्ये प्रचलित आहे. 

मंखाचे वैशिष्ट्य म्हणजे एखाद्या विशिष्ट शब्दाचा उपयोग 
विशद करताना तो अभिजात संस्कृत वाडमयातील अवतरणे 
उद्घृत करतो. [ सं. सा. सो. इ.; अ. हि. क. का.; दि हिस्टरी 
ऑफ संस्कृत लेक्झिकॉग्राफी- डॉ. म. मं. पाटकर; म. ज्ञा. 
को.; योजना, जानेवारी १९६०; राजतरंगिणी; सं.सा. इ. ] 


य त. अर एक नियतवादी तत्त्वज्ञ आणि महावीराचा 
मखला गाशाल समकालीन. याला मक्‍खली गोसाल असेही 
म्हणतात. मंखळी किवा मख्वली हा शब्द संस्कृत मस्करीवरून 
आला आहे. मस्कर म्हणजे वेळृदंड होय. तो घारण करणारा 
तो मक्‍्खली. हा शब्द परित्राजक या अर्थी पाणिनीने सांगितला 
आहे. मस्करी लोक काम्य कर्मांचा परित्याग करण्याचा उपदेश 
करीत फिरत असत. त्यावरून मस्करी शब्दाचा व्युत्पत्तिळभ्य 
अर्थ काम न करणारा (माकरणक्यील:) , अकमंण्यतावादी किवा 
नियतवादी असा होतो. बौद्ध निकायांवरून या अर्थाला पुरेशी 
पुष्टी मिळते. मस्करी लोकांचा उपदेश असा होता- ' नत्थि 
कम्म, नत्थि किरियं, नत्थि विरियं ' (कम नाही, क्रिया नाही, 
वीर्य नाही.) पाणिनीच्या पूर्वी बराच काळ आणि बुद्धानंतरही 
वराच काळ भारतात या संप्रदायाचे अस्तित्व होते. जेन ग्रंथा- 
वरून मस्करींविषयी कळते, ते असे- 

हे लोक कठोर तपस्वी असत. ते हठयोगाची कठीण साधना 
करून आपला देहू कृश करीत, पंचाग्नितप करीत, शरीरावर 
भस्म चोपडीत आणि जटादाढी वाढवीत. 

मंखली गोशाल हा अज्ञा लोकांपैकीच एक होता. तो मग- 
धाचा निवासी असून, तीर्थकर महावीराचा पहिला शिष्य आणि 
मोठा भक्‍त होता. महावीराची त्याच्यावर मोठी कृपा होती. 
एकदा वेद्यायन नामक एका बाल तपसव्याने गोशालाकडून अप- 
मानित झाल्याकारणाने गोशालावर तेजोलेऱ्या नावाची शक्‍ती 
सोडली होती. त्या वेळी महावीराने शीतलेश्या नामक शक्‍तीचा 
प्रयोग करून गोशालाचा जीव वाचवला होता. 

गोशाल नंगा राही, उकिडवा बसे आणि पंचाग्निसाधन करी. 
बुद्ध त्याला नास्तिक आणि आपला शत्रू मानी. गोशाल अत्यंत 
बुद्धिमान होता, तकंककंश होता. महावीराच्या संगतीत तो सहा 
वर्षे राहिला; पण त्यानंतर महावीराची मते त्याला पटेनाशी 
ज्ञाली आणि त्यामुळे तो त्याच्यापासून विभक्त झाला. कालां- 


तराने ते दोघे एकमेकांचे कठोर टीकाकार व प्रतिस्पर्धीच बनले. 
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गोझ्यालाने पुढे श्रावस्ती हे आपल्या पंथाचे केंद्र बतवले. तो प्रथम 
जेन होता. नंतर तो आजीवक वनला. त्याला सहा शिष्य मिळाले. 
ज्ञान, कलंद, कणिकार, अच्छिद्र, अग्निवेश्‍्यायन व गोमायुपुत्र 
अर्जुन अशी त्यांची नावे आहेत. या सर्वांनी गुरूच्या चरित्राचे 
व तत्त्वज्ञानाचे अनुशीलन करून अष्टचरमवाद स्थापित केला. 
गोशाल आणि त्याचे हे सहा शिष्य यांनीच आजीवक संप्रदायाची 
भारतात अभिवृद्धी केली. जैन मताप्रमाणे महावीर हा शेवटचा 
तीर्थकर होय. पण गोशाल स्वतःला झेवटचा तीर्थंकर मानी. 
तत्कालीन धर्माचार्यांत आणि तत्त्वज्ञ पुरुषांत गोशालाची गणना 
होई. महावीराच्या पूर्वी १६ वषे त्याने इहलोक सोडला, असा 
उल्लेख मिळतो. गोक्यालाचे तत्त्वज्ञान त्रिपिटक व जैनांचे अंग 
ग्रंथ यांत अनेक ठिकाणी उद्धृत झालेले आहे. दीधनिकाय या 
बोद्ध ग्रंथात त्याचें तत्त्वज्ञान थोडक्यात दिले आहे, ते असे- 
माणसांच्या क्लेशांना कोणता हेतू नसतो किंवा प्रत्यय€ 
नसतो. कारणावाचून आणि प्रत्ययावाचून प्राणी क्लेश पावतात 
आणि शुद्धही होतात. प्राणी आपल्या शक्‍तीच्या आधारावर ती 
काहीही करू शकत नाहीत. दुसर्‍याची मदत पेऊतही त 
कार्य करता येत नाही. प्राण्याच्या ठिकाणी वल नाही, वीर्य न, 
आणि पराक्रमही नाही. सर्वे सत्त्व, सर्वे प्राणी, सर्वे भूत आणि की 
जीव, हे पराधीन, निर्मल आणि निर्वीर्य आहेत. ते भाग्य की” 
संयोग यांच्या फेऱ्यात पडून सुख-दुःखे भोगतात. जगात ., वर 
किवा उत्कर्ष-अपकर्ष काहीही नाही. सुताची गुंडी फेनल 
उलगडते आणि गळून पडते, त्याप्रमाणे पंडित आणि मूख नटी 
मृत्यूच्या फेऱ्यात पडून आणि चोर्‍्यांशी लक्ष योनी फिरून 
दु:खमुक्‍त होणार आहेत. "कणा 
जे व्हायचे नसेल ते होणार नाही, व्हायचे असेल ते ही; 
नाही. देवात नसेल, तर हातात आलेली वस्तूही नष्ट € की 
सारे काही शु गाशुभ नियतीच्याच वळावर घडत असते", 
जे घडायचे असेल, त्याला माणसाचे प्रयत्न टाळू शकत नार्ट 
पाहा-आजीवक. [ बो. द. मी.; बो. सा. सां. झ.] 


री एक जात. या लोकांची वस्ती छत्तीसगढ व संबळी 
सगन घा भागात आढळते. मंगन या शब्दाचा अथ क, 
असा आहे. हे लोक स्वत:ला घसिया असे म्हणतात. परकु तल्या 
मात्र यांना स्वत:पैकी मानीत नाहीत. घसिया आ आहे 
वेश्यांची अन्य जातीतल्या पुरुषापासून झालेली ही संतर्त हार्ट 
असे ते मानतात. घुंगरू हे या जातीचे प्रतीक आहे. ८. _.. 
ढोल असतो. घासियांच्या लग्नसमारंभात मंगनांकडे घुंगरू जर्त 
विण्याचे काम असते. याज्षिवाय हे घसियांच्या वंशावळीही 
करून ठेवतात. कृच्रीकधी हे लोक झाडूवाल्याचेही काम करती. 
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यांची पाच देवके आहेत, त्यांची नावे अशी- सोने, दोंदुर, 
म्हस, महानदी व वाघ. ज्या कुळांची ही देवके आहेत, त्यांचो 
नावे अनुक्रमे सुनानी, सेंदरिया, भेसा, महानदिया आणि बाघ 
अशी आहेत. [ट्रा. का. सें. प्रॉ. इं. ] 


० द. भारतातील एक ग्रामदेवता. ही सती देवता म्हणून 
मरस्स प्रसिद्ध आहे. कोणी एक पतिब्रता स्त्री सती गेल्यानंतर 
काही दिवसांनी त्या गावाच्या उत्तरेला एक दगड उत्पन्न झाला. 
पुढे तो सतीचा दगड म्हणून लोक त्याला भजू लागले. या देव- 
तेच्या मर्ती असत नाहीत व मंदिरेही आढळत नाहीत. लोक 
एखाद्या 'पाषाणाळाच शेंदूर फासतात व त्याला देवी समजून 
भजतात. [द्र. गॉ. मॉ. हि. ] 


»__ हा एक शिष्टाचार आहे. याला मंगलाचरण असेही 
मगल म्हणतात. त्याच्या दोन व्याख्या अशा- ' विघ्नविना- 
शनानुकूलव्यापारविशिष्टत्वं मडगलम्‌ '  विघ्नविनाशनाला 
अनुकूल असा विशिष्ट व्यापार म्हृणजे मंगल होय. आणि 
“ समा[प्तिप्रतिबन्धकीभूतदुरितविशेषविघातकत्वम्‌ च कार्यसमा- 
प्तीला प्रतिबंधक होणारे जे विशिष्ट पाप, त्याचा विघात करते 
ते मंगल होय. (न्या. को.) सांप्रत लग्नादी मंगल कार्यात 
गणपतिपूजन व पुण्याहवाचन करतात, तोही मंगलाचाच प्रकार 
आहे. कार्याच्या आरंभी व अंती कोणतेतरी शुभ अनुष्ठान करणे, 
अशी प्रथा पूर्वापार चालत आलेली आहे. ग्रंथांच्या प्रारंभी काही 
देवता, विशेषेकरून गणपती, शारदा व सद्गुरू यांच्या नमनाचे 
इलोक, ओव्या किवा छंद असतात, ते त्या ग्रंथाचे मंगलाचरण 
होय. जुन्या नाटकांच्या प्रा रंभीही सूत्रधार प्रथम ईशस्तुतीचे एक 
पद म्हणत असे, त्याचाही हेतू नाटक निविघ्नपणे पार पडावे 
असाच आहे. तमाशात प्रारंभी गण-गोळण गाण्याचा प्रघात आहे. 
गण म्हणजे गणपती व गोळण म्हणजे गोपींची मथुरेची वाट 
अडवणारा कृष्ण होय. या गण-गोळणीचा हेतूही मंगलाचाच 
असतो. बहुतेक जुन्या संस्कृत, प्राकृत व देशी भाषा यांमधील 
ग्रंथांच्या प्रारंभी असे मंगलाचरण बहुधा असतेच. कालिदासाने 
रघुवंशाच्या प्रारंभी पारवतीपरमेश्वरांच्या नमनाचा इलोक 
घालून ग्रंथाचे मंगल केळे आहे, ते असे- 
वागर्थाविव सम्पृक्‍्तौ वागथंप्रतिपत्तये । 
जगत: पितरो वन्दे पावंतीपरमेइवरो ।॥। 

अर्थ - शब्द व त्याचा अर्थ यांचे सम्यक ज्ञान प्राप्त व्हावे 
म्हणून शब्द व त्याचा अथे यांच्याप्रमाणे एकमेकांशी निगडित 
असलेल्या व अखिल जगताचे मायबाप असलेल्या शंकर-पार्वतींना 
किवा पार्वतीप > शंकर, रमेश्‍वरनविष्णू यांना मी प्रणाम करतो. 
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मंगल 
भाषावरिच्छेंद या न्यायग्रंथाचे मंगळ 
तो इलोक पुढीलप्रमाणे आहे- 
नूतनजलधररुचये गोपवध्टोडुकूलचोराय । 
तस्मे कृष्णाय नम: संसारमहोरुहस्य बौजाय ॥ 
अर्थ - नवमेघाप्रमाणे कांतिमान, गोपस्त्रियांची वस्त्रे चोर- 
णारा आणि संसाररूपी वृक्षाचा बीजभूत अशा त्या कृष्णाला 
नमस्कार असो. 
ज्ञानेश्‍वरांनी आपल्या भावार्थदीपिका (ज्ञानेश्‍वरी) या 
ग्रंथाच्या प्रारंभी आत्मरूप परब्रह्माला नमस्कार करून मंगल 
केले आहे, ती ओवी अशी- 
3 नमोजी आद्या । वेदप्रतिपाद्या । 
जय जय स्वसंवेद्या । आत्मरूपा ।॥। 
जेनांनी मंगळ शब्दाच्या व्याख्या थोड्या वेगळया केल्या 
आहेत. त्यांपैकी दोन अशा-(१) “ मलं गाल्यतीति मडगलम्‌ 
5 मलाला दूर करणारे ते मंगल होय. (२) “मं पापं गाल- 
यतीती मडगलम्‌ ' (मं म्हणजे पाप; ते नष्ट करते ते मंगल 
होय. याचे स्पष्टीकरण करताना आचाये विद्यानंदी लिहितो- 
श्रेयोमार्गातल्या सिद्धीमध्ये विध्न उत्पन्न करणारे पाप म्हणजे 
मल होय. हा मल परमेष्ठीच्या गुणस्तवनाने गळून जातो म्हणून 
अशा स्तवनाला मंगळ म्हणावे, (आप्तपरीक्षा ) . 
शास्त्राच्या प्रारंभी मंगल केल्याने शिष्य त्या शास्त्रात पारं- 
गत होतो. शास्त्राच्या मध्यभागी मंगल केल्याने विद्या निर्वि- 
घ्नपणे प्राप्त होते आणि अंती मंगलाचरण केल्याने विद्येचे फल 
मिळते, असे आचार्य यतिवृषभ याने सांगितले आहे. आचार्य 
पूज्यपादाने आपल्या सर्वाथंसिद्धी या ग्रंथाच्या प्रारंभी मंगला- 
चरण केले आहे, ते असे- 
मोक्षमार्गस्य नेतारं भेत्तारं कसंभभूताम्‌ । 
ज्ञातारं विव्वतत्त्वानां वन्दे तद्‌गुणलब्धये ॥। 
अर्थ - मोक्षमार्गाचा नेता, कमंरूपी पर्वतांचा भेद करणारा 
आणि विदवतत्त्वांचा ज्ञाता असा जो (भगवान महावीर) त्याला, 
त्याच्या गुणांची प्राप्ती व्हावी म्हणून मी वंदन करतो. 
जेनांनी मंगलाचे सहा भेद मानले आहेत, ते असे- (१) 
नाम, (२) स्थापना, (३) द्रव्य, (४) क्षेत्र, (५) काल व 
(६) भाव. यांतले शेवटचे सववंश्रेष्ठ होय. 
ज्या ग्रंथांच्या प्रारंभी मंगल असते, ते ग्रंथ प्रसिदध होतात 
आणि त्यांचे अध्ययन करणारे विद्यार्थी आयुष्मान व सफलमनो- 
स्थ होतात, अशी प्राचीनांची धारणा होती. सिद्ध, वृद्धी, अथ, 
इ. शब्दही मंगलसूचक मानले जात. पाणिनीने पहिल्या सूत्रात 
वृद्धी, वातिककाराने पहिल्या वातिकात सिद्ध व पतंजलीने 
आपल्या महाभाष्याच्या प्रारंभी अथ शब्दाचा प्रयोग केला आहे 


कृष्णस्तवनपर असून, 


संगलगिरी 


2__/_ 0 आठ महाक्षेत्रांवेकी एक पवित्र क्षेत्र. आंब प्रदेशा- 
मगठागरा तर विजयवाड्यापासून आठ मेलांवर हे ठिकाण 
आहे. हा एक लहानसा पर्वत आहे. याच्या शिखरावर नृसिंह- 
स्वामीच्या अवतारातील नारायणाचे मंदिर आहे. या मंदिराला 
पनकल नृसिहस्वामीमंदिर असे म्हणतात. इथल्या मंदिरात 
गुळाचे पाणी देवाला वाहण्याची पद्धत आहे. या पाण्याला पनक 
असे म्हणतात. हे पाणी शांखाने देवाच्या मुखात घातल्यावर 
नारायण आपले समाधान झाले, असे दर्गवितो आणि मखात 
घातलेले अर्ध पाणी बाहेर काढतो. मग हे पाणी तीर्थ म्हणन 
सर्वांना देतात. देव पाणी पीत असताना घटघट असा आवाज 
येतो, हे इथले वेशिष्टय होय. प्रत्येक यात्रेकरू देवाच्या मखात 
हा पाणी घालण्याचा विधी करतो. यावरूनच या मंदिराला पन- 
कल नृसिहस्वामीमंदिर असे नाव मिळाले आहे 
ब्रह्मववत पुराणात या देवाल्याचा इतिहास सांगितला आ 

तो असा- पारियात्र नावाचा एक राजा होता. त्याला हस्वदंगी 
नावाचा, शारीरिक व्यंग असलेला एक मुलगा झाला. आपले 
व्यंग घालवावे म्हणून ह॒स्वशृंगीने अनेक तीर्थयात्रा केल्या आणि 
कश्याचाच काहो उपयोग होत नाही, असे पाहन अखेरीस तो 
या पवेतावर आला. इथं त्याने तीन वर्षे उग्र तप केले. त्यामळे 
पारियात्र बेचेन ज्ञाला. इथे येऊन त्याने मलाला तपापासून 
निवृत्त होण्याचा आग्रह सुरू केला. हृस्वशंगीला वडिलांची विनंती 
मोडवेना आणि तपही सोडवेना. शेवटी या अडचणीतून मार्ग 

ढण्यासाठी हृस्वशृंगीने हत्तीच्या आकाराचे पर्वतरूप धारण 
कल. त्याच्या या कृत्याने नरसिह प्रसन्न झाला. तेव्हा पासून हे 
स्थान पवित्र क्षेत्र ठरले 

चतन्य महाप्रभूने मंगलगिरीवर जाऊन नारायणाचे दर्दांन 
धंतल होते, असे सांगतात. विजयनगरच्या कृष्णदेवरायाचा एक 
शिलालेख या ठिकाणी आहे. ब्रह्मोत्सव हा इथला महत्त्वाचा 
उत्सव होय. [ टें. ली. आं. प्र. ] 


-1_५). देवीचे एक रूप. हिला मंगलचंडी असे नाव का 
मगलचडा मिळाले, याविषयी एक इलोक आहे, तो असा- 
सष्टो मडगलरूपा च संहारे कोपरूपिणी । 
तेन सडःगलचण्डी सा पण्डिते: परिकीतिता 1 
अथ - सृष्टीच्या वेळी मंगळ रूप आणि कल्पान्ती क्रुद्ध रूप 
धारण करीत असल्यामुळे पंडितांनी या देवीला मंगळचंडी असे 
म्हटल आटे 
हिचे रूपध्यान काळिका पुराणात सांगितळे आ 
यबा ललितकान्ताख्पा देवी सडगलचण्डिका । 
बरदाभयहस्ता च द्विभुजा गौरदेहिका ॥। 


ते असे- 
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रक्‍तपद्मासनस्था च रक्‍तकुण्डलमण्डिता । 
रक्‍तकोजेयवस्त्रा च स्मितवकत्रा गुभानना ॥। 
नवयांवनसम्पन्ना चार्वडगी ललितप्रभा । री | 
थ-या देवीला ललितकांता असे दुसरे नाव आहे ही | 
द्विभुज असून, हिचे दोन हात वरद व अभय या मुद्रेत क: 
ही गौरवर्ण, रक्‍त कमळावर बसणारी, रक्त दंगल ना मी | 
णारा, लाल रंगशमी वस्त्र परिधान करणारी, स्मितमु . अह 
मुखाची, सव अवयव सुंदर असणारी, जिची प्रभा मनोह्‌ 
अक्षी आणि नवयौवनयक्‍त आ? कड्यावर 
अष्टमी व नवमी या तिथींना एका वस्त्राच्या ठु सांगि. 
हिचे चित्र रेखून त्याची किवा मूर्तीची पुजा करावी, अस भ् 
त मंगळवारी हिची पूजा विशेष फलप्रद असते 
मंगळ या ग्रहाची इष्टदेवता आहे. हिचा मंत्र असा - 
3 र्‍हो श्र कलो हे सवंपुज्ये देवि हे मड 
हं हुं फट्‌ स्वाहा । 
देवी भागवतात हिचे आख्यान, व्रत व स्तात्र ी 
त्रिपुरवधाच्या प्रसंगी प्रथम शंकराने हिची पुजा केल वंदी 
मंगळ ग्रहाने, नंतर मंगलराजाने, मग सुंदर स्त्रियांनी तानि 
कल्याणेच्छू सर्व पुरुषांनी तिची पुजा केली, असे तिर्थ 
आहे 
बंगालमध्ये मंगल्चंडी ही एक लोकप्रिय देवता आहे. 
पूजा सवंत्र केळी जाते. त्या भागात मंगल्चंडीच्या बनपतीरवी | 
प्रचलित आहेत. एक कालकेतूची कथा व दुसरी 
कथा. पकी घनपतीची कथा अशी - री 
उज्जयिनी नगरीत धनपती नावांचा एक चर्वण.) त्‌धिं 
राह्त असे. त्याची पहिली बायको लहाना नाचा य ब्लाथवी 
मूल होईना, म्हणून त्याने खुल्लना नावांची दु यां त्याती 
केली. त्या दोघी सवती घरात स्नेहाने वागू लाग" थोडबी 
पुत्रप्राप्तीसाठी मंगळ्चंडीची आराधना सुरू दो अर्सरतार् 
दिवसांत धाकट्या खल्लनेला गर्भ राहिला. ती ग ला इ| 
घनपती व्यापारासाठी ल॑केत गेला. योग्य काळी पुढे ती 
झाला. दोघी मातांनी त्याचे नाव श्रीमंत असे ठेवले | 
मोठा होऊन शाळेत शिक लागला. एके दिवशी ी 
मुलांनी त्याची चेष्टा केली. त्यामुळे तो रडत घरी क्य वर्डी( 
ल्हानेला विचारले की, ' माझी खरी आई कोण व 
कुठे आहेत ?' त्यावर लहाना त्याला म्हणाली बडीळ 
आई खुल्लना असून, मी सावत्र आई आहे. तह. त 
वर्षांपूर्वी व्यापारासाठी लंकेत गेळे, ते अद्याप ठेवले अ्हि' 
नाहीत. तिथल्या शालिवाहन राजाने त्यांना कंदेत 
अशी बातमी आली आहे. 


खंड सहावा 


ती हकीकत ऐकून श्रीमंत आपल्या बापाला सोडवण्यासाठी 
लंकेत जायला निघाला. “ प्रसंग पडेल तेव्हा मंगल्चंडीची 
प्राथना कर, ' असे आयांनी त्याला सांगितले. श्रीमंताने जहा- 
जात बसून लंकेचा मार्ग धरला. वाटेत मोठे वादळ झाले; पण 
त्याने मंगलचंडीची प्रार्थना करताच ते शमले. पुढे प्रवासात 
त्याला समुद्रावर कमळात बसलेली एक देवी दिसली. ती मंगल- 
चंडीच होती. तिच्या मांडीवर एक हत्ती होता. ती त्या हत्तीची 
सोंड तोंडात घेऊन त्याला गिळीत होती आणि पुन्हा बाहेर 
टाकीत होती. श्रीमंताला त्या गोष्टीचे फार आश्‍चर्य वाटले. 

लंकेत गेल्यावर शालिवाहन राजाने त्याचे स्वागत केले व 
त्याला प्रवासाचा वृत्तांत विचारला. श्रीमंताने त्या हत्ती गिळ- 
णाऱ्या देवीची गोष्ट सांगितली. राजाला ती गोष्ट खोटी वाटली. 
त्याने रागावून श्रीमंताळा क॑देत ठेवण्याची नोकरांना 
आज्ञा केली. पण श्रीमंत गयावया करू लागला. तेव्हा राजा 
त्याला म्हणाला. * चल, मला तू ती स्त्री दाखव म्हणज मी खरे 
मानीन. ' मग ते दोघे समुद्रप्रवासाला निघाले. पण ती हत्ती 
गिळणारी स्त्री मात्र त्यांना कुठेच दिसली नाही. त्यामुळे राजाचा 
क्रोध अनावर झाला आणि त्याने श्रीमंताला वधदंडाची शिक्षा 
दिली. राजदूत त्याला घेऊन वधस्थानी गेले. तेव्हा श्रीमंताने 
तिथे देवीची प्राथना केली. त्या क्षणी देवी प्रकट झाली. तिने 
श्रीमंताला आपल्या मांडीवर घेतले. लगोलग मारेकऱ्यांच्या तल- 
वारीही तुकडे होऊन खाली पडल्या. त्यांनी राजाकडे जाऊन 
ही हकीकत सांगितली. मग राजा स्वत: तिथे आला. श्रीमंताला 
मांडीवर घेणारी ती स्त्री राजाला वृद्ध व अक्राळविक्राळ दिसली. 
राजाने प्रार्थना केल्यावर ती त्याला म्हणाली. ' समुद्रावर कम- 
ळात बसलेली देवी ती मीच होय. मी तुला दिसले नाही, याचे 
कारण तू पापी आहेस. तू या मुलाचा अकारण छळ केलास व 
याच्या बापाला विनाकारण कैदेत टाकून त्यांची मालमत्ता हरण 
केलीस. तुला जर तुझे कल्याण हवे असेल, तर तू या पिता- 
पुत्रांची क्षमा माग, याच्या बापाची धनदौल्त चौपट करून परत 
दे आणि तुझी सुशीला नावाची कन्या या श्रीमंताला देऊन तु 
त्याला जावई करून घे. 

राजाने ती गोष्ट मानली व देवीचे मूळ रूपात दर्शन व्हावे 
म्हणून प्रार्थना केली. तेव्हा देवीने त्याची इच्छा पुर्ण केली. मग 
त्याने देवीच्या आज्ञेप्रमाणे केळे. धनपती आपला मुलगा, सून 
आणि अपार द्रव्य यांच्यासह सुखरूप घरी आला. 

मध्यंतरीच्या काळात व्यापाऱ्याच्या दोन्ही बायकांनी आपल्या 
पतिपुत्रांच्या सुखरूप पुनरागमनासाठी मंगलचंडीची आराधना 
चाळू ठेवली होती. त्यांची ती मनकामना पुर्ण झाली व त्यांनी 
अन्मभर मंगल्चंडीचे व्रत आचरले. [ हि. ध.; श. क.] 
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य. ब्राह्म मुहुर्ती विष्णूची जी आरती करतात, 
मगलनाराजन त्तिला हे नाव आहे. याविषयी हरिभकक्‍्ति- 
विलासात सांगितले आहे, ते असे- पहाटे उठून व गुचिभूत 
होऊन प्रभूची आरती करावी. या आरतीच्या प्रकाह्यात प्रभूचे 
श्रीमुख न्याहाळावे. असे केल्याने देन्य-दारिद्रच दूर होते, पाप 
नष्ट होते व सर्व मनकामना पूर्ण होतात. 

षोडशोपचार पूजेत देवाला नेवेद्य दाखवल्यानंतर जी आरती 
ओवाळतात, तिलाही मंगलनीराजन असे नाव आहे. 


पंपर पो. लग्तातळा 'एक १ विधी. हा प्रामुख्याने गुजरात 
प्रदेशात रूढ आहे. वधू पुढे आणि वर मागे या 
क्रमाने वघू-वर अग्निभोवती तीन प्रदक्षिणा घालतात, त्यांना 
हे नाव आहे. एक फेरी पुरी झाली, की पुरोहित वघूच्या पित्याला 
पहिले मंगल झाले, असे मोठ्याने सांगतो. याप्रमाणेच दुसरे व 
तिसरे मंगल पुरे होते. प्रत्येक मंगलाच्या अखेरीला पिता मलीला 
काहीतरी दान देत असतो. [ ल. वि. सो. ] - 


मंगल रामायण ववा डा गिरिषृर कवी हा 
. हा इ. स. च्या सतराव्या 
शतकात होऊन गेला. तो समथेसंप्रदायातला होता. त्याने एकूण 
सात रामायणे लिहिली असे सांगतात. मंगल रामायण हे त्यां- 
पैकीच एक होय. याला मंगल हे विशेषण देण्याचे कारण असे, 
कौ यातल्या प्रत्येक इलोकाच्या शेवटी पुढील चरण पाल्पदा- 
सारखा आलेला आहे- प 
कुर्यात्‌ मंगल राघवं विजयते रासायणं संगलम्‌ ॥। 
हे सारे रामायण शादूल्विक्रीडितात आहे. याची पहिली सहा 
कांडे उपलब्ध आहेत. बालकांड १७४, अयोध्याकांड १२३, 
अरण्यकांड १२१, विष्णुपुराणकांड १२६, सुंदरकांड १०७ व 
युद्धकांड ९१५ अश्शी याची इलोकसंख्या आहे. उत्तरकांडाचे 
सूचन आहे; पण ते उपलब्ध नाही. रामावताराचे रहस्य कवीने 
युद्धकांडातच सांगितले आहे. काही स्थळे मामिक, सरस व 
चातुर्ययुक्‍्त असली, तरी एकूण हे काव्य सामान्यच म्हणावे 
लागेल. व्याकरणाचे दोष, शब्दांची ओढाताण, यतिभंग, गणभंग 
असे अनेक दोष यात ठायीठायी दिसून येतात. प्रस्तत काव्या- 
तले, लंकेत वानरांनी घातलेल्या धुमाकुळाचे वर्णन असे- 
पुर्व उत्तर प$चमेसि कपिच्या भारे धरा दाटली । 
केले ते प्रतिमल्ल राक्षस पुढे कल्पांतवेळा भली ।। 
पारःवादि प्रहस्त अंकपन हे आज्ञापिले रावणे । कुर्यात्‌ ॥। 
अतिकाया त्रिज्चिरा नरांतक खरा देवांतकांची दळे। 
सक्राक्षादि विशाळ अक्ष सबळे धूम्राक्षकांची कुळे ।॥। 


'गल रामायण 


अठराक्षोण तुरे समस्त अतुरे येकत्र ते वाजिलो । कुर्यात्‌० ॥ 
ऊभा रावण गोपुरी पाहातसे लंकाप्रदेशी कसे । 

दावाग्नि वडवानळि त्रिकुट हे व्यापुनि आले जसे ।। 
षष्टीयोजन दुर्ग वेढूनि कपी अघोध्वं झेपावले । कुर्यात्‌ ०1। 
केले ते प्रतिमल्ल देत्य अवघे युद्धासि ते पातले । 

रामे हो प्रतिमल्ल वानर पुढे युद्धासि जे घातले ॥ 

लंका पालथि घालिती विर असे झेंपावले सवंही । कुर्यात्‌०॥ 
लंकेचा भडमार होत वरुनी भांडी विशञाळे मुख । 

काळाची वदने विज्ञाळ सदने नाना ग्रहांची मुख ।। 

सिवूरे बहु चचिली डवरलो जाळीत आली दळे । कुर्यात्‌ ०1 
पाहा- गिरिघर. [मंगलरामायण -श्री. देव, १९३९] 


क एक काम्य व्रत. आरिवन, माघ, चैत्र किवा श्रावण 
मगलत्रत महिन्यातील वद्य अष्टमीला या ब्रताला प्रारंभ 
करतात आणि पुढच्या शुद्ध अष्टमीपर्यंत व्रत चालू ठेवतात. यात 
अष्टमीच्या दिवशी एकभुक्त करतात आणि कुमारिकांना, देवीच्या 
भक्तांना भोजन देतात. पुढे नवमीला नक्त भोजन, दशमीला 
अयाचित व एकादशीला उपवास करतात. प्रत्येक दिवशी होम, 
जप, पूजा, दान आणि कुमारिकांना भोजन हा विधी आवद्यक 
असतो. होमाच्या वेळी पश्षुवळी देतात. रात्री नृत्यनाट्यादी करून 
जागर करतात. फल - सोभाग्यप्राप्ती. [ हि. ध. ] 


क कलला डा 
मंगळादेवी चका गन्नाथपुरीपासून ३९ मंलांवर 

र नावाचे एक गाव आहे. तिथे प्राची 
नदीच्या काठी या देवीचे मंदिर आहे. या देवीच्या स्थानाची 
एकावन्न शक्‍तिपीठांत गणना करतात. हे शक्तिपीठ जगन्नाथ 
मंदिराचे एक अंगभूत मानतात. या देवीच्या मंदिरात वीणायंत्र 
नावाचे एक यंत्र आहे, असे म्हणतात. पण ते कोणालाही दाख- 
विले जात नाही. शारदीय नवरात्रात इथे मोठा उत्सव होतो. 
वासंतिक नवरात्रात होणार्‍या उत्सवात या देवीचे भक्‍त अग्नी- 
वरून चालण्याचे दिव्य करतात. या देवीच्या समोर प्राचीच्या 


पैलतीरावर विद्वामित्राचा आश्रम होता, असे सांगतात. 
[ कल्याण-तीर्थांक ] 


मंगलाष्टक विवाहकृत्यात आश्ीर्वादपर असे आठ इलोक 

म्हणतात, त्यांना मंगलाष्टक अश्शी सज्ञा आहे. 
वराची मधुपक पूजा झाल्यावर त्याला मांडवात एका तांदुळाच्या 
पुंजीवर पूर्वाभिमुख उभा करतात. त्याच्या समोर पश्‍चिमाभिमख 
वघूला उभी करतात. दोघांच्या मध्ये अंतरपाट धरतात आणि मग 
आराह्मण काही संस्कृत व प्राकृत इलोक म्हणतात. या इलोकांच्या 


६३० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


शेवटच्या चरणात शेवटी ' कुर्यात्‌ सदा मडंगलम्‌ ' असे पालूपर | 
असते. पालुपदानंतर * शुभमडंगल सावघान ' असा उद्‌धोष शर 
असतो. या उद्घोषाबरोबरच जमलेली सर्वे मंडळी वधू-वरांचा 
मस्तकावर अक्षता टाकतात. गं 
मंगलाष्टकांचे श्‍लोक शादूलविक्रीडित वृत्तात असतात. ह. 
वृत्तातठा कोणताही ईशस्तुतिपर इलोक मंगलाष्टक ही 
चालतो. मुंजीच्या वेळीही बटू आणि मुंज लावणारा यांच्या 
अंतरपाट घरून मंगलाष्टक म्हणण्याची प्रथा आहे. त्या 
इलोकाच्या अखेरीस ' कुर्यात्‌ बटोमंडंगलम्‌ ' असे म्ह. | 
सामान्यपणे सर्वत्र म्हटले जाणारे मंगलाष्टकाचे इलोक 
स्वस्ति श्रौगणनायकं गजम्‌खं मोरेश्‍वर सिद्धिद 
लेण्याद्रीगिरिजात्मकं सुवरदं विघ्नंडवरं ओझरम्‌ ।। 
बल्लाळं म्‌ रुडं विनायकमढं चिन्तामणिस्थेवरं ,१॥ 
ग्रामो रांजणसंस्थितो गणयतिः कुर्पात्सदा मडंगलरमू । 
नत्वा स्वां कुलदेवतां च कमलां विघ्नेश्वर शारदा 
वक्ष्ये कुष्णविवाहकोतुकमिदं चेतोह्रं श्ूण्वताम्‌ ।! 
स्वस्येवान्यगुणानुवणंनपरिश्रान्तस्य विश्रान्तय 
नित्यं स्वोदरपू्तये कुहकवत्‌ कुर्यात्सदा मडंगलम्‌ 
यं ब्रह्मा वरुणेन्द्ररुद्रमरुतः स्तुन्वन्ति दिव्य: स्तव- 
वेंदेः साझगपदक्रमोपनिषदैर्गायन्ति यं सामगा: ।। 
ध्यानावस्थिततद्गतेन मनसा पञ्यन्तियं य पलमत 1 
यस्यान्तं न विदु: सुरासुरगणा: कुर्यात्सदा मऊ " 
गडगा सिन्धु सरस्वती च यमुना गोदावरी नर्मदा 
कावेरी शरय्‌ महेन्द्रतनया चमंण्वती वेदिका ।! 
क्षिप्रा वेत्रवती महासुरनदी ख्याता च या गण्ड 
पुर्णा: पुर्णजले: सम्‌ द्रसहिता: कुर्यात्सदा मडःगलम्‌ 
लक्ष्मी: कोस्तुभपारिजातकसुरा धन्वन्तरिवचल 
गाव: कामदुघा: सुरेइवरगजो रम्भादिदेवाडगना" च; 
अदव: सप्तमुखो विषं हरिधनु: शडखो$मृत भाम (9 
रत्नानीह चतुर्दश प्रतिदिनं कुर्यात्सदा मडःगलस. | 
भास्वान्‌ कादयपगोत्रजो$रुणरुचिर्यो सिहराशीर सवा. 
षट्त्रिस्थो दश झोभनो गुरुशशी भोमेषु मित्रः € | 


९ 


। 
र 


शुक्तो मन्दरिपु: कलिडगजनितःचाग्नीश्‍वरी दे 1: ॥/ | 
मध्ये वतुलपुर्वदिग्‌दिनकरः कुर्यात्सदा सर्डग लम्‌ । 
चंद्र: ककटकप्रभु: सितनभडचात्रेयगोत्रोदभव”- | 
उचाग्नेय्यां चतुरर्रवारुणमुखइचापोप्युमाधीशवर' 


षट्सप्ताग्निदक्षकशोभनफलो नोरिर्बधाकंप्रियः लभ 
स्वामी यामुनदेशजो हिमकर: कुर्यात्सदा मर्ऊ 
ईज्लानो गिरिशो मूड: पशुपतिः शूली शिव: वजेट 1! 
भूतेश: प्रभथाधिप: स्मरहरो मृत्युड्जयो क 


1 प 


खंड सहावा 


श्रीकण्ठो वृषभध्वजो हरभवो गडंगाधरस्त्र्यम्बको 

श्रीरुद्र: सुरवृन्दवन्दितपद: कुर्यात्सदा मडःगलम्‌ ॥८॥। 

विद्वानांच्या मते लग्तात मंगलाष्टक म्हणण्याची पद्धत 
फारशी प्राचीन नसावी. क्र्ग्वेदीय ब्रह्मकर्मात वघू-वरांमध्ये 
अंतरपाट धरल्या वेळी “ सत्येनोत्तभिता भूमि: ' हे विवाहसुक्‍त 
म्हणावे, असे सांगितले आहे. पाहा - विवाहप्रयोग. 


. एक शिवस्थान. हे स्थान उज्जयिनी नगरात 
मरलरवर क्लिप्रा नदीच्या काठी आहे. नवग्रहांपैकी मंगळाचा 
जन्म या स्थानाजवळच झाला, अशी कथा आहे. या स्थाना- 
संबंधी एक आख्यायिका सांगतात, ती अशी - 

वीरमंगल नावाचा राजाश्रित ज्योतिषी होता. तो सात वर्षे 
केवळ दुधावर राहून ज्ञानदेवांची मार्गप्रतीक्षा करीत राहिला 
होता. पुढे तीर्थयात्रेच्या वेळी ज्ञानदेव इथे आले, तेव्हा त्यांनी 
एक दिवस वीरमंगलाच्या घरी मुक्‍कामही केला. त्या प्रसंगी 
वीरमंगलाने ज्ञानदेवांचा यथोचित सत्कार केला आणि आपला 
देह त्यांच्या चरणी सर्मापला. मग ज्ञानदेवांनी स्वहस्ते त्याला 
इथे समाधी दिली आणि त्या स्थळी शिवलिंगाची स्थापना केली. 
तोच हा मंगलेइवर होय. 

हो आख्यायिका मंगलेश्‍वराच्या जवळच असलेल्या उत्तरे- 
ःवरासंबंधीही सांगतात. हा उत्तरेशश्‍वर शिवळलिंगांच्या गणनेत 
चव्वेचाळीसावे शिवलिंग म्हणून प्रसिद्ध आहे. [मा. प्रा. रा. ] 


संगसुळी खंडोबाचे म्हैसूर राज्यातील एक स्थान. हे ठिकाण 
अथणी तालुक्‍यात आहे. गावाच्या पदिचिमेला 
थोड्या अंतराळावर एका माळावर खंडोबाचे देऊळ आहे. 
प्रथम हे मंदिर लहान होते. नंतर वडार लोकांनी ते मोठे केले. 
देवळाच्या आसमंतात बरीच मोकळी जागा असून, भोवती तट- 
बंदी व आत भक्तांनी बांधलेल्या ओवऱ्या आहेत. 
खंडोबाच्या उत्तर अंगाला हेगडे प्रधानाचे देऊळ आहे. देव- 
ळाच्या चारी कोपर्‍यांवर लहान मनोरे आहेत. त्यामुळे मंदिराचे 
एकूण बांधकाम मशिदीप्रमाणे दिसते. मुसलमानांच्या आक्रमक 
नजरेतून सुटण्यासाठी केलेली ही क्लृप्ती असावी. खंडोबा व 
हेगडे प्रधान यांच्या मंदिरावरील कळसांचे काम कोणी संगय्या 
लिंगय्या नामक माणसाने इ. स. १७३१ साली केले असे म्हणतात. 
इथे चेत्र शुद्ध दशमी व आश्विन शुद्ध दशमी या दिवशीं 
मोठी यात्रा भरते. या वेळी लंगर तोडण्याचा कार्यक्रम होतो. या 
यात्रेशिवाय प्रत्येक पौणिमेला व अमावास्येला अनेक लोक 
इथे दशनाला येतात. या मंदिरात स्त्रिया देवाला स्पर्श करीत 
नाहीत. [ पुरुषार्थ, जून-जुलै १९६३.] 
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न्या नवग्रहांतला तिसरा व सूर्यकुलातला चवथा ग्रह. याला 
भोम, कुज, अंगारक अद्यी अन्यही नावे आहेत. 
ज्योतिषशास्त्रात याला दुष्टय़रह मानले आहे. हा रक्‍तवणं, दक्षिण 
दिदेचा स्वामी, तमोगुणी व अवंती देशाचा अधिपती आहे. 
त्याचे रूपध्यान असे - मेषवाहन, चतुरंगुलप्रमाण, रक्‍त वस्त्र व 
रक्‍त पुष्पे धारण करणारा, चतुर्भुज, दोन हातांत शक्‍ती व 
गदा धारण करणारा, दोन हातांची अभय व वरद मद्रा दाखव- 
णारा आणि सूर्याभिमुख. म 
याचा जन्म आषाढात झाला असून, संपत वसू नावाच्या 
सूर्यकिरणाने याचे पोषण होते. कातिकेय ही याची अधिदेवता 
व पृथ्वी ही प्रत्यधिदेवता आहे. काव वगेरे धातू, चतुष्पाद 
प्राणी व स्वर्णकार यांच्यावर याचे स्वामित्व असते. फल- 
ज्योतिषात याला युद्धाची देवता मानले आहे. या ग्रहाकडे 
पराक्रम, उद्योग, साहस, अपघात, उत्पात, अग्निप्रल्य, साथीचे 
रोग, धरणीकंप, बंडाळ्या, मारामार्‍या, दंगेघोपे, रक्‍तपात व 
वादळे यांचे कारकत्व आहे. तो 
क्ःणकर्ता आहे, तसाच क्रण- 
हर्ताही आहे. तो वष्टिकर्ता 
_ तसाच वृष्ट्हिर्ताही आहे. 
हा मेष व वृल्चिक या 
राशींचा स्वामी आहे. मकर 
राशी हे त्याचे उच्च स्थान 
असून, कर्के राशी हे नीच स्थान 
आहे. सूर्य, चंद्र व गुरू हे याचे 
मित्रग्रह असून, बुध हा शत्रुग्रह 
आहे. जन्मकुंडलीत जन्मलग्ना- 
पासून तिसर्‍या, दहाव्या किंवा 
अकराव्या स्थानी, तसेच स्वग- 
होचा व उच्चीचा असता सदर 
मनुष्य शूर, घाडशी, अंत:- 
स्फूर्तीचा व प्रामाणिक बनतो. 


क तो ज्या स्थानी असेल व ज्या 
स्थानावर दृष्टी ठेवीत असेल, त्या स्थानांच्या फळांत न्यनत्व 
किवा विपरीतपणा आणतो. ग 


जन्मल्ग्नकुंडळीत मंगळ बारा, एक, चार, सात व आठ 

स्थानी असता, ती पत्रिका मंगळाची आहे असे समजतात वि 
वरांचे घटित जमवताना मंगळाचा विचार करतात बो 
असला, तर तो दोघांच्याही कुंडलीत असावा आणि नसला ळ 
दोघांच्याही कुंडलीत नप्तावा, अप्ते फलज्योतिष सांगते संग जन 
दृष्टी चार, सात व आठ य़ा स्थानांवर असते, असे मोळ 


मंगळ ग्रह 


मंगळ 


आहे. मंगळ अनिष्ट असता सुवर्ण, प्रवाळ, रक्‍तवस्त्र, रक्‍तवृषभ 
गूळ, इ. वस्तूंचे दान करावे, “ अग्निमूर्ादिवः ' या मंत्राचा 
दहा हजार जप करावा व पोवळे अंगावर धारण करावे, असे 
ज्योतिषशास्त्रात सांगितळे आहे. 

उत्पत्तिकथा - पुराणांत सांगितलेल्या मंगळाच्या काही 
उत्पत्तिकथा अशा -- 

(१) एकदा विष्णूचे सुंदर रूप पाहून पृथ्वी कामातुर झाली 
व त्याच्याकडे गेली. तिचा भाव जाणून विष्णूने तिची इच्छा 
पुर्ण केली. वीर्यावान होताच तिला मूर्छा आली. विष्णू 
तिथून निघून गेला. थोड्या वेळाने उर्वशी तिथे आली आणि 
तिने पृथ्वीला सावव केले. जागी झाल्यावर विष्णूचे ते वीर्य 
पृथ्वीला सहन होईना. म्हणून तिने ते एका पोवळ्याच्या खाणीत 
टाकून दिले. त्यातुन पुढे एक सूर्यासारखा तेजस्वी पुत्र उत्पन्न 
झाला. तोच हा मंगळ होय. (ब्रह्म वै. पु. ८). 

(२) एकदा विष्णू भ्रमण करीत असता त्याच्या अंगावरून 
घर्मविदर गळाला. त्यातूनच एक पुत्र उत्पन्न झाला. तो रक्‍तवर्ण 
होता. पृथ्वीने त्याला प्रेमाने वाढवले. नंतर तो तपद्चर्या करून 
ब्रह्मदेवाच्या वराने आकाशात ग्रह जाला. (पद्म पु. स्वगं ११). 

(३) शिव हा दक्षाचा जावई; पण त्या दोघांचे वैर होते. 
दक्षाने एकदा यज्ञ केला आणि यज्ञात शिवाला पाचारण केले 
नाही. त्यामुळे शिवाला क्रोध आला. त्याने आपल्या जटेतून 
वीरभद्र नावाचा एक पुरुष उत्पन्न केला व त्याच्या करवी दक्ष- 
यज्ञाचा विध्वंस केला. यज्ञविध्वंस केल्यावर वीरभद्र जग जाळीत 
सुटला. मग शिवाने त्याला आवरले, शांत केले आणि ग्रहमंडलात 
स्थापले. तोच हा मंगळ होय. (मत्स्य पु. ७१). 

(४) अवंती नगरात भारद्वाज नावाचा एक ब्राह्मण असून, 
तो वेदशास्त्रसंप्न होता. एके दिवशी तो क्षिप्रा नदीच्या काठी 
अनुष्ठानाला बसला असता, एक संदर स्त्री त्याच्या दृष्टीस 
पडली. त्यामुळे अनुष्ठानावरचे त्याचे लक्ष उडाले आणि वीर्य- 
स्खलनही झाले. पण तेवढयात ती स्त्री अदृश्य झाली. हा काय 
चमत्कार असे तो म्हणत आहे तोच त्याच्याजवळ भूमीतून एक 
बालक वर आले आणि त्याच क्षणी * भारद्वाजा, हा तुझा पुत्र 
आहे; तू याचे पालन कर! अल्ली आकाशवाणी झाली. 
भारडाजाने त्या मुलाला आश्रमात आगले व त्याचे मंगल असे 
नाव ठेवळे (अवंतीमाहात्म्य ). 

मंगळाची वेज्ञानिक माहिती - मंगळ दिसायला तांबूस व 
तेजस्वी असल्यामुळे तारामंडळातून त्याला शोवून काढणे कठीण 
नाही. तो पृथ्वी व सुय यांच्या मधे नसून बाहेर आहे. म्हणून 
त्याहा बहिग्रेह म्हणतात. सूर्यापासून पृथ्वी जितकी दूर आहे, 
त्याच्या दोड पटीने मंगळ दुर आहे. सूर्यापासून त्याचे अंतर चौदा 
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कोटी सात लक्ष मेल आहे. याला सूर्याभोवती प्रदक्षिणा करण्यास 
६८७ दिवस लागतात. दर सेकंदाला सुमारे १५ मैल या वेगाते 
तो ही सूर्यप्रदक्षिणा करीत असतो. याला स्वत:भोवती प्रदक्षिणा 
करण्यास २४ तास ३७ मिनिटे लागतात. म्हणजे पृथ्वी व मंगळ 
या दोहोंचेही अक्षग्रमण जवळजवळ सारखेच आहे. ज्या वेळी 
तो पड्भांतरी (पृथ्वीच्या एका बाजूला सूर्य आणि दुसऱ्या 
वाजूला मंगळ) येतो, त्या वेळी तो पृथ्वीला खूप जवळ यंत 
असल्याने, वि्षेष चकाकित दिसतो. ही स्थिती मंगळाचे वेध 
घेण्यास अनुकूल असते. इ. स. १९०९ साली मंगळ षड्भांतरी 
असताना प्रथमच त्याची छायाचित्रे यशस्व्रीपणे घेतली गेली. 
मंगळाचा मार्ग बराच विवृत्ताक्ृती आहे. पृथ्वीच्या आयनिक 
वृत्ताशी मंगळाची कक्षा १ ० ५१” चा कोन करते. मंगळाचा 
सरासरी व्यास ४२५० मैल आहे. मंगळ हा अनेकदा वक्ती होत 
असतो. वक्री झाल्यानंतर दोन महिन्यांनी तो मार्गी होतो. त्या- 
नंतर दहा महिन्यांनी त्याचा पश्चिमेस लोप होतो. याती 
चार महिन्यांनी पुर्वेस तो दिसू लागतो. दर्शन झाल्यावर दह 
महिन्यांनी तो पुनश्‍च वक्री होतो. असा सावारण क्रम आहे. 
सामान्यपणे त्याचा वक्री होण्याचा काळ २७ महिन्यांचा आहे. 
रवी व मंगळ यांच्या मध्ये १६ विपुवांश अंतर आले असता 
त्याचा लोप होतो. तो बहिग्रेह असल्यामुळे शुक्राप्रमाण क्षयवृद्धी 
पावत नाही. गाळाचे वेध 
इ. स. च्या १७ व्या शतकात ढुविणीने प्रथम मंगळाचे 
घेतले गेले. त्या वेळी त्याच्या पृष्ठभागावर ओळख ळू 
येण्याजोग्या काही कायम खाणाखुणा असाव्या असे कळल. 
मंगळाच्या दक्षिणोत्तर ध्रवांच्या प्रदेशात दुबिणीमधून पाढु 
प्रदेश दिसतात व क्र्तुपरत्वे त्या प्रदेशांचा संकोच व क. 
होतो. मंगळाच्या एखाद्या रेखांशावर सूर्योदय होऊ लागतो, ( 
वेळी त्या भागावर विरळ धुक्यासारखा पांढरा पट्टा दिसती 
शास्त्रज्ञ हे मंगळावर वातावरणाच्या अस्तित्वाचे गमक माया 
मंगळ लालकरडा दिसतो हे प्रत्यक्ष आहे. हा लालसर दि 
णारा मंगळावरचा भाग बहुधा वालुकामय असावा व > 
दिसतो तो भाग जलमय असावा अशी कल्पना आहे. काहींच 
मते हा करडा भाग जलमय नसून, वनश्रीने भरलेला क. 
मंगळावर प्राणवायू नसावा असे शास्त्रज्ञ मानतात. ँ जळे 
छायाचित्रात एकमेकींना छेदणाऱ्या करड्या सरळ रेषांचे कली 
दिसून येते. यातल्या बर्‍याच रेषा म्हणजे मोठ्या वृत्तांचे लल 
धीच असावे. जिथे या रेषा एकमेकींना छेदतात, तिथि 
पाणवठे किवा तलाव असावे. श्रिया परेली या शास्त्रज्ञाने सर्तत 
नऊ वर्षे मंगळाचे वेध घेऊन त्याच्या वरच्या या काळ्या न 
ओढे किवा कालवे असावे असे मानले आहे. हे कालवे रंदील 


>. 


खंड सहावा 


सामान्यपणे सहा मैल असून, लांबीला शेकडो मैल असावे. अमे- 
रिकेतील डॉ. लोवेल या शास्त्रज्ञाने हे कालवे मनुष्यनिमित असावे 
आणि आज नसली, तरी कोण्यातरी अति प्राचीन काळी 
मंगळाच्या विषव प्रदेशात मानववस्ती असावी असे म्हटले 
आहे. पण बर्‍याच शास्त्रज्ञांना हे मत मात्य नाही. काही शास्त्रज्ञ 
एवढे मान्य करतात, की मंगळाच्या पृष्ठावर जे रंगांचे फेरफार 
आढळतात, तो प्रकार उद्भिज्ज सृष्टीतील फेरफारासारखा 
भासतो. त्या अर्थी तिथे कदाचित विशिष्ट अवस्थेतील उद्‌- 
भिज्जे अस्‌ शकतील. र | 
मंगळाला दोन लहान उपग्रह आहेत. त्यांचा शोध असफ- 
हॉल नावाच्या एका अमेरिकन शास्त्रज्ञाने लावला. त्याने एकाचे 
नाव फोवास व दुसर्‍याचे बीमॉस असे ठेवले आहे. त्यांपैकी 
फोबास हा अवघा दहा मँल व्यासाचा असून, तो मंगळाच्या 


केंद्रापासून ५,८०० मैलांवर आहे. मंगळाभोवती प्रदक्षिणा कर-. 


ण्यास त्याला ७ तास ३९ मिनिटे लागतात. बीमॉस हा फारच 
ल्हान असून त्याचा व्यास अवघा पाच मैल आहे. मंगळापासूनचे 
त्याचे अंतर १४,६०० मेल आहे. मंगळाभोवती फेरी घालण्यास 
त्याला ३८ तास १८ मिनिटे लागतात. हे दोन्ही उपग्रह मंगळा- 
भोवती त्याच्या विषुवपातळीतच फेऱ्या घालीत असतात. त्यांचा 
मार्गे जवळजवळ वृत्ताकृती आहे. मंगळाच्या विषुवभागाला जो 
बराचसा फुगवटा आहे, त्याच्या आकर्षणामुळे हे दोन्ही उपग्रह 
मंगळाच्या विषुव पातळीतच नेहमी खेचून ठेवले जातात. 

मंगळाची अधिक सूक्ष्म माहिती थोड्याच दिवसांत आप- 
ल्याला मिळू शकेल, असे वाटते. कारण अनेक उपकरणांनी युक्‍त 
अशी अंतराळयाने मंगळाकडे पाठवण्याचा आणि त्या उप- 
करणांच्या करवी मंगळाची छायाचित्रे घेऊन त्याची तपश्षीलवार 
माहिती मिळवण्याचा संकल्प अमेरिकेने केलेला आहे. [ श. 
के., सूर्यकुल; ज्यो. सा. ज्यो. र. ] 


मंगळवार सप्ताहातला तिसरा वार. या दिवशी बगिचा 
र बेळो मंगळाचा होरा असतो म्हणून याला मंगळ 
वार म्हणतात. हा दिवस घातपाताचा समजतात. अभिचारादी 
रर कर्मांस हा विहित मानला आहे. या दिवक्ली प्रवासाला 
जात नाहीत व पैश्याची देवघेव करीत नाहीत. बायका या वारी 
चोळी शिवीत नाहीत व नवे वस्त्र परिधान करीत नाहीत; पुरुष 
रेमधरू करीत नाहीत. देवी व गणपती यांच्या उपासनेचा हा 
वार मानतात. या दिवशी बायका देवीच्या दर्शनार्थ जातात. 
मंगळवारी संकष्टी चतुर्थी असल्यास तिला अंगारकी म्हणतात. 
दिवस गणपतीच्या उपासनेसाठी विशेष फलप्रद मानतात. 
मंगळ अनिष्ट असल्यास या वारी रक्‍त पुष्पांनी व गुडमिश्रित 
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नेवेद्याने त्याची पुजा करतात. पत्रिकेत मंगळ दूषित असत 
संतानोत्पत्तीला बाघा येते. त्यासाठी एकवीस मंगळवारी मंग- 
ळाची विवियुक्‍त पूजा करावी, असे सांगितले आहे. 


123. एक प्राचीन नगर. हे नगर महाराष्ट्रातल्या सोला- 
मंगळवढ पूर जिल्ह्यात असून, पंढरपूरपासून चौदा मैलांवर 
आहे. या गावाचे हे नाव पूर्व चालुक्यांपैकी पाचवा राजा मंग- 
लीश याच्या नावावरून पडले असावे. मंगलाने वेष्टित असा जो 
देश तो मंगलवेष्टित किवा मंगलवेष्टक होय. याचेच पुढे मंगळ 
वेढे झाले असावे. यापुर्वी इथे मंगलाई नावाची देवी होती असे 
सांगतात. कदाचित तिच्या नावावरूनही हे नाव पडले असेल. 

दक्षिणेतील कलचुरी राजा जोगम याचा पुत्र पेरमाडी उफे 
हेमाडी हा चालुक्य सम्राट सोमेश्‍वर (तिसरा) याचा मांडलिक 
होता. हेमाडीचा मुलगा विज्जल (दुसरा) याने चालुक्यांचे राज्य 
हस्तगत केले. सातारा जिल्ह्यात म्हसवड इथे इ. स. ११४७ मघील 
एक शिलालेख सापडला असून, त्यात मंगळवेड हे कलचुरी 
विज्जलाचे स्थिर शिविर असल्याचा निर्देश आहे. विज्जलानंतर 
रायमुरारी सोयीदेव उफ सोमेश्‍वर व सोमेश्‍वरानंतर संकम 
राजा झाला. या संकमाचा शके १०९५ मधील एक कानडी 
शिलालेख आहे. त्यातही मंगळवाड हे कळ'चुरी सोयीदेव याचे 
स्थिर शिबिरस्थान असल्याचे म्हटले आहे. 

बिज्जलानंतर मंगळवेढे बहामनी राज्यात सामील झाले: या 
काळातच प्रसिद्ध संत दामाजी याने मंगळवेढ्यातली ज्वारीची 
पेवे लुटल्याची हकोकत घडली. नंतर मोगल सरदार बहादुर 
जिलाणी याने मंगळवेढे व त्याच्या आसपासचा प्रदेश जिकून 
तो मोगळ अमलाखाली आणला (इ. स. १४६७- १४७५). 
नंतर बिदरचा बादशहा महबूबश्या याने बहादुर जिलाणीचा 
पराभव करून मंगळवेढे पुन्हा बहामनी राज्यात सामील केले 
(इ. स. १४९४). या काळातच इथला भुईकोट किल्ला बांबला 
गेला. यानंतर विजापूरच्या आदिलशहाने हा गाव जिंकन 
आपल्या राज्यात सामील केला (इ. स. १४८९). न 

इ. स. च्या १७ व्या शतकात मंगळवेढे एक प्रमुख लष्करी 
ठाणे म्हणून प्रसिद्धी पावले. अकबराचा सरदार मीर जिया- 
उद्दीन मुस्ताफाखान मंगळवेढ्याला राहत होता. इथल्या 
किल्ल्यावर कब्जा मिळविण्यासाठी वारंबार लढाया होत असत. 
विजापूरचा सरदार सर्जाखान व मोगल सरदार राजे जर्यासग 
यांची लढाई याच किल्ल्याच्या स्वामित्वासाठी झाली होती. 
या वेळी छत्रपती शिवाजीमहाराजांनी जर्यासगाला मदत केली 
होती. याच किल्ल्यात छत्रपती शिवाजीमहाराज व राजे जर्यासग 
यांची भेट झाली होती अशी नोंद भाहे. नेताजी पालकराने हां 
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ल्ला हस्तगत केला होता; पण पुन्हा विजापूरकरांनी तो जिंकून 
घेतला व त्यानंतर पुनरच तो शिवाजीमहाराजांच्या अधिकारात 
आला. इ. स. १८७६ पर्यंत हा किल्ला चांगल्या स्थितीत होता. 
पुढे ब्रिटिश सत्ता आल्यावर कॅप्टन वेस्ट याने या किल्ल्याचे 
दरवाजे पाडले आणि मेजर वॉलरने याचा तट पाडला. आज 
केवळ किल्ल्याची चोवुर्जी तेवढी शिल्लक आहे. या किल्ल्याच्या 
पठ्चिम दरवाज्याला दामाजी दरवाजा म्हणतात. 

या गावची आध्यात्मिक परंपरा मोठी आहे. संत चोखा- 
मेळयाची ही कर्मभूमी होय. कान्होपात्रा ही संतीण याच 
गावची. जयतीथे हे माध्व आचार्यंही याच गावचे. मंगळवेढे 
ही तर दामाजीची नगरी म्हणूनच ओळखतात. याशिवाय 
लतीफशाह, गेबीसाहेव, अक्कलकोटकरस्वामी, मोनीबुवा, 
शिवदासमहाराज वाखरीकर, सिताराममहाराज खर्डीकर, 
गोविदबुवा, इ. संतांचा मंगळवेढ्याशी घनिष्ठ संबंध होता. 

मंगळवेढ्यात ज्या ठिकाणी चोखोवाला मृत्यू आला त्या 
जागेवर एक घुमटी बांधली आहे. संत दामाजींचे इथे मंदिर 
आहे. दामाजीने दुष्काळात जी पेवे लुटली, ती गंगा-जमुना 
पेवांची जागा लोक दाखवतात. त्या जागेवर आता तळे आहे. 
वैश्याख महिन्यात शुद्ध एकादशीपासून पौणिमेपर्यंत संत दामा- 
जीचा पुण्यतिथी-उत्सव इथे साजरा होतो. 

याशिवाय या गावात ब्रह्मा, उमामहेश्‍वर, विष्णू, गणपती, 
महिषासुरमदिनी, भैरव, तीर्थंकर, यांच्या प्राचीन मूर्ती पाहायला 
मिळतात. इथली ब्रह्मदेवाची मूर्ती प्रसिद्ध असून, ती एका 
विहिरीत आहे. [श्री संत दामाजीपंतांचे मंगळवेढे, श्री. रा. ग. 
करंदीकर, १९६४; मु. पू. म.; ब. रा. इ.; प्रा. म. को. ले.; 
वि. मुं. रा. पं.; महाराष्ट्राच्या काही प्राचीन राजधान्या - श्री. 
दि. वि. काळे, सह्याद्रि, डिसेंबर, १९५२; मंगळवेढे-श्री. का. 
रा. मायदेव-स्वराज्य, १५ ऑगस्ट १९५३. ] 


मंगळद्वत्र महाराष्ट्र व कर्नाटक या प्रदेशांतील सुवासिनींचा 
प्रमुख सौभाग्यालंकार. मंगळसूत्रासाठी काचेचे 
काळें मणी दोन. पदरी दोऱ्यात ओवतात व मध्यभागी सोन्याचे 
चार गोल मणी व सोन्याच्या दोन लहान वाट्या बसवतात 
मंगळसूत्र बांधण्याचा विधी वैदिक विवाहप्रयोगात नाही. ही 
पद्धत अलिकडल्या काळातली असून, ती दक्षिणेतून वर आली 
आहे. तमिळनाड व केरळ .या प्रदेशांत सर्वे जातीजमातींत 
ताळी नावाचा एक सौभाग्यालंकार वघच्या गळ्यात बांधण्याचा 
प्रधात आहे. त्यावरून मंगळसूत्र बांधण्याची प्रथा सुरू झाली 
असावी. उत्तर भारतात मंगळसूत्र प्रचारात नाही 
विवाहविधीत वर आपल्या हातांनी मंगळसूत्र वधूच्या गळ्यांत 
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बांधतो. त्या वेळी तो पुढील मंत्र म्हणतो- 
माडगल्यतन्तुनानेन भतंजीवनहेतुना । 
कण्ठे बध्नामि सुभगे सा जीव शरदां शतम्‌ ॥। 
अर्थ - हे सुभगे, पतीच्या जीवनाला कारणीभूत असे हे 
मंगलसूत्र मी तुझ्या गळयात बांधीत आहे. तुला शभर वष 
आयुष्य मिळू दे 
मंगळसूत्र सोन्याच्या तारेत गुंफून त्याचे निरनिराळ प्रकार 
करण्याचीही पद्धत आहे. [ संस्क्रृति-संगम ] 


मंगळागे एक सौभाग्यदात्री देवता. हिची पूजा हे नवोढा 
एरर मुलींचे नित्य व्रत आहे. लग्न झाल्यानंतर ७४ 
पाच किवा सात वर्षे नवोढा मली श्रावणातल्या प्रत्येक मंगळवारी 
हेव्रत करतात. या व्रतात शिव आणि गणपती यांच्यासह 
गोरीची पूजा करायची असते. या व्रतासाठी पुढीलप्रमाण साहित्य 
लागते - दुर्वा, आघाड्याची पाने, तांदूळ, चण्याची डाळ, 
परींची पत्री, पाटापुटा (पाटा वरवंटा) व सोळा दिवि ठवे 
मंगळागौरीच्या पूजेसाठी चौरंग मांडतात. त्याला कद 
खुंट बांधून मखर करतात. ते लतापल्लवांनी सु्योभित करतात 
चौरंगावर गौरीची मूर्ती स्थापतात. जवळ पाटापुटा ठेवत 
व्रतकर्ती स्त्री स्वान करून व धत वस्त्र नेसून प्रथम दिवा ला 
मग पूजेला बसून पुढीलप्रमाणे संकल्प करते- द 
मम पुत्रपोत्रादिवृद्धये अवेधव्यभर्तुरारोग्यादि संकेळ 
सिद्धिद्वारा श्रीशिवमळझगलागोरी प्रीत्यथ॑ पळ्च-वर्षात्मक महार. 
गौरीव्रतं करिष्ये । नेपजा, 
मग षोडशोपचारे पूजा करतात. पूजेत अंगपूजा, पत्री 
पुष्पपूजा अश्या अंगभूत पूजा असतात. पूजेचा मंत्र असा 
पुत्रान्‌ देहि धनं देहि सौभाग्यं देहि मडगले । 
अन्यांश्‍च सर्वकामांदइच देहि देवि नमो$्स्तु ते !। 
पुजा झाल्यावर पुरोहिताळा सौभाग्यवायन देतात? 
वातींची मंगलारती करतात; मग हातात थोडे तांईळ 
बसतात व मंगळागौरीची पुढील कहाणी ऐकतात नेता. 
आटपाट नगर होते. तिथे धनपाल नावाचा एक वाणी ह न 
त्याला संतान नव्हते. त्याच्या दारी रोज एक गोसावी 
अल्लख म्हणून पुकारी. वाण्याची बायको भिक्षा आणी या 
निपुत्रिकाच्या हातची भिक्षा घेत नाही म्हणून तो पुढ करर 
होई, ही गोष्ट तिने नवर्‍याला सांगितली. नवरा 2. 
“ लपून बस आणि भिक्षा घाल. ' तिने तसे केले. गोसावी वा 
वला व त्याने शाप दिला. बाई त्याच्या हातापाया प 2) 
तो तिला म्हणाला, ' नवर्‍याला सांग. निळा पोशाह हवे 
निळ्या घोड्यावर बसून वनात जा. जिथे घोडा अर्ड 


सोळा 
घेऊन 
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खण. ! वाण्याने तसे केले. त्याला जमीन खणल्यावर एक देऊळ 
लागले. त्या देवळात पार्वतीची मूर्ती होती. वाण्याने तिची प्राथना 
केली. तिच्याकडे संतान मागितले. देवी म्हणाली. “ तुला एक 
पुत्र देईन; पण एक अट आहे. सुपुत्र हवा असेल, तर तो अल्पा- 
युषी होईल. दीर्घायुषी हवा असेल, तर आंधळा होईल. वाण्यानें 
देवीकडे गणवान सुपुत्रच मागितला. देवी म्हणाली, “ मागच्या 
अंगाला आंब्याच्या झाडाखाली गणपती आहे. त्याच्या दोंदावर 
पाय देऊन झाडावर चढ. एक आंबा तोड. घरी नेऊन तो बाय- 
कोला खायला दे. म्हणजे तुला मुलगा होईल. ' शै 

वाणी झाडावर चढला. त्याने पोटभर आंबे खाल्ले. मोटभर 
घ री नेण्याकरिता तोडले. खाली उतरून पाहतो तो एकच. असे 
चार-पाचदा झाले. मग गणपती रागावून बोलला. ' तुझ्या नशिबी 
एकच पुत्र आहे. तेव्हा अधिक आंब्यांचा मोह धरू नकोस. र 

वाणी घरी आला आणि त्याने बायकोला तो आंबा खायला 
दिला. यथाकाल ती गर्भवती झाली. नवमासांनी प्रसवली. तिला 
पुत्र झाला. आईबापांनी शिव असे त्याचे नाव ठेवले. योग्य काळी 
वाण्याने त्याची मुंज केली. तो दहा वर्षांचा होताच त्याला 
मुली सांगून येऊ लागल्या. पण तो अल्पायुषी आहे हे ठाऊक 
असल्यामळे आईबाप त्याचे लग्न करायला तयार होईनात. 
र आम्ही मुलाला विद्या शिकण्यासाठी काशीला पाठवणार आहो. 
तो शिकन आला म्हणजे लग्नाचे बघू. ' असे आईबाप लोकांना 
सांगत. मग त्यांनी काही दिवसांनी शिवाला मामाबरोवर यात्रेला 
पाठवले. मामा-भाचे काशीच्या मार्गाला लागले. 

जाताना वाटेत एक नगर लागले. तिथे एका बागेत काही 
मली खेळत होत्या. त्यांतल्या एकीचे नाव सुशीला होते. त्या 
मुलींची काही बाचाबाची झाली आणि त्यांतली एक 
सुशीलेला ' रांड ' म्हणाली. त्यावर सुशीलेने म्हटले. ' माझ्या 
आईने गौरीचे व्रत केले आहे. मी तिची मुलगी. तुझी शिवी 
मला लागणार नाही. मी विधवा होणार नाही. ' 

शेजारच्या वाटेने जाणाऱ्या मामा-भाच्यांपैकी मामाने ही 
गोष्ट ऐकली. त्याला वाटले, ही मुलगी आपल्या भाच्याला 
मिळाली तर त्याचे आयुष्य वाढेल. तो भाच्याला घेऊन सुशी- 
लेच्या मागोमाग गेला आणि तिच्या शेजारच्या घरी राहू 
लागला. थोड्याच दिवसांत सुशीलेच्या बापाने तिचे लग्न ठर- 
वले; पण आयत्या वेळी नियोजित वर आजारी पडला. बापाला 
वाटले, की कोणीतरी आयत्या वेळी उभा करून तात्पुरते लग्त 
उरकून घ्यावे. ठरलेला मुलगा बरा झाला म्हणजे मग मुलगी 
त्याला द्यावी. त्यासाठी शिवाला बोलावून आणून त्याने त्याच्याशी 
सुशीलेचे लग्न लावले. रात्रौ उभयतांना गौरीह्रांपाशी निज- 
वले. त्या रात्री मंगळागौर तिच्या आईच्या रूपाने स्वप्नात येऊन 


तिला म्हणाली. ' मुली, रात्री तुझ्या नवर्‍याला दंश करायला 
सपे येईल. त्याला पिण्याकरिता दुध ठेव. एक मातीचा कोरा 
घडा जवळ ठेव. दूध पिऊन सर्प घड्यात शिरेल. तू अंगातल्या 
चोळीने त्या घड्याचे तोंड बांधून टाक. सकाळी उठून त्या 
घड्याचे वाण आईला दे. ' मग दृष्टांताप्रमाणे सर्वे काही घडून 
आले. काही वेळाने शिव उठला. भूक लागली म्हणू लागला. 
सुशीलेने त्याला एका ताटात लाडू दिले. भूक भागल्यावर शिवाने 
तिला आपली आंगठी दिली. मग शिव ते ताट उचलून तिथून 
निघाला. एका गुप्त स्थळी त्याने ते लाडवांचे ताट पुरले. मग तो 
मामाकडे आला. मामा-भाचे सकाळी उठून पुढच्या मार्गाला 
लागले. सकाळी उठून सुशीलेने घड्याचे झाकण उघडले. आत 
सापाच्या जागी हार निघाला. तिने त्याचे आईला वाण दिले. 
आईने तो हार सुशीलेच्या गळयात घातला. 

एवढ्यात तिचा नियोजित वर मांडवात आला. आईबापांनी 
सुशीलेला त्याच्याशी खेळायला आणले. सुशीला म्हणाली. * हा 
माझा नवरा नव्हे. मी याच्याशी खेळणार नाही. ' त्यामुळे 
आईबापांना पंचाईत पडली. 

इकडे मामा-भाचे काशीला पोचले. त्यांनी सगळ्या काशीची 
यात्रा केली, पुष्कळ दानघर्म केला व ब्राह्मणांचे आशीर्वाद घेतले. 
तेवढ्यात एके दिवशी शिवाचे आयुष्य संपले. त्याला मूर्च्छा 
आली. यमदूत त्याचे प्राण न्यायला आले. त्यासरशी मंगळागौर 
त्यांना आडवी आली. तिने यमदूतांना पिटाळून लावले. मंगळा- 
गौर अदृश्य झाली. शिव जागा झाला. “ मला असे स्वप्न पडले ! 
म्हणून मामाला सांगू लागला. मामा म्हणाला, ' तुझ्यावरचे 
गंडांतर टळले. आता तुझ्या आयुष्याला धोका नाही. आता 
आपण घरी जाऊ. मामा-माचे परतीच्या वाटेला लागले. परत 
येताना सुशीलेच्या गावावरूनच आले. 

इकडे सुश्ीलेच्या बापाने तिच्या नवर्‍याचा शोध घेण्यासाठी 
अन्नसत्र सुरू केळे. शेकडो लोक सत्रात येऊन जेवू लागले. पण 
त्या लोकांत सुशीलेला तिचा नवरा काही सापडेना. मामा-भाचे 
गावच्या तळ्यावर स्वयंपाक करीत होते. एक दासी तिथे गेली 
आणि तिने त्यांना ' अन्नसत्रात जेवायला जा ' असे सांगितले. 
ही जमुन तिला शंका आली. तिने जाऊन सुशीलेच्या आईला 
: सुशीलेच्या आईने त्यांच्यासाठी पालखी पाठवली. 
मामा-भाच्यांना घरी आणले. पाय धुताना सुशीलेने नवऱ्याला 
ओळखले. सुशीलेच्या आईने शिवाला विचारले, ' तुझ्याजवळ 
खूण काय आहे ?' त्याने पुरून ठेवलेले ताट दाखवले. सर्वांची 
खात्री पटली. सर्वांना आनंद झाला. आईबापांनी सुशीलेच्या 
कल: शहद शिन पापत अ उ त्याची पाठवणी 

ल्या घरी आला. आपला मुलगा 
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दीर्घायुषी होऊन परत आला, याबद्दल वाण्याला आणि त्याच्या 
बायकोला आनंद झाला. सासूने पुढे होऊन सुनेचे पाय धरले. 
सुशीला म्हणाली, “ ही सारी मंगळागौरीची कृपा. ' त्यांना 
मंगळागौर प्रसन्न ज्ञाली, तशी तुम्हां-आम्हां सर्वांना होवो. ही 
साठा उत्तराची कहाणी पाचा उत्तरी सुफळ संपूर्ण. 

कहाणी ऐकून झाल्यावर मुळी हातातले तांदूळ देवीला 
वाहतात. दुपारी मौन धरून जेवतात. रात्री ह्विष्यानन खातात. 
पाच वर्षे व्रत केल्यानंतर त्याचे उद्यापन करतात. त्याही वेळी 
मंगळागौरीची पूजा करतात. गव्हाच्या कणकीचा दिवा करून 
त्यात तूपवात घालून तो तेवत ठेवतात. सोळा प्रकारची फुले, 
तांदूळ, धने, चण्याची डाळ, जिरे यांचे सोळा-सोळा दाणे, सोळा 
परीची पत्री व पाच विल्वदळे देवीला वाहतात. सोळा दिव्यांनी 
ओवाळतात. रात्री जागरण करतात. दुसर्‍या दिवशी अग्नि- 
स्थापना करून तिल, घृत व पायस यांचा होम करतात. सुपात 
खण-लुगडे, पक्वान्ने व फळे घालून आईला किंवा तिच्या अभावी 
माहेरकडच्या मोठ्या सुवासिनीला वायन देतात. आठ दंपतींना 
भोजन घालतात. मग गौरीचे विसर्जन करतात. 

महाराष्ट्रातल्या दक्षिणी ब्राह्मणांत या व्रताचा प्रघात आहे. 
नववघू पहिली मंगळागौर बहुधा माहेरी पुजते. या पूजेसाठी 
इतरही काही नववधूंना बोलावतात. त्यांना वसोळ्या किंवा 
वशेर्‍्या म्हणतात. सर्वजणी एकत्र बसून पूजा करतात. पूजा 
झाल्यावर देवीच्या मूर्तीवर फूलपत्रींची रास करतात. त्या रात्री 
रात्रभर जागतात. रात्री जागरण हे या व्रताचे विशेष विधान 
आहे. त्या जागरणासाठी आप्तेष्ट बायका आणि शेजार- 
पाजारच्या बायका यांना बोलावतात. मग मुली झिम्मा-फुगड्या 
खेळतात, उखाण्यासह नवर्‍याचे नाव घेतात, गाणी म्हणतात. 
एखादी वशेळी झोपली, तर तपेलीच्या गळघाला दोरीचा फास 
लावून तिचे दुसरे टोक तिच्या पदराला बांधतात. मग “ तपेलीची 
लांब दोरी, तपेली संभाळ पोरी ' असे म्हणून तिला जागवतात. 
दुसर्‍या दिवशी सकाळी पंचोपचार पूजा करून गौरीचे विसर्जन 
करतात. तिच्यावरची फूल-पत्री नदीत किंवा विहिरीत सोडून 
मग मुली आपापल्या घरी जातात. श्रावणातल्या प्रत्येक 
मंगळवारी अशी मंगळागौर वसतात. [व्रतराज ] 


मंगेश गोमंतकातील एक मोठे देवत. अंतरुज महालातील 

प्रियोळ गावाच्या एका वाड्यावर याचे मंदिर असून, 
त्याला मंगेशी असे नाव आहे. हे स्थान अत्यंत रमणीय 
आहे. देवस्थानाच्या प्रवेशद्वारापासून प्राकाराच्या दरवाज्यापर्यंत 
दोन्ही बाजूंना कठडा बांधून पक्का रस्ता केलेला आहे. प्राकाराच्या 
पूर्वेकडे उंच तट असून, त्याच्याबर मधोमध चौघड्याची दुमजली 


भारतोय संस्कृतिकोश 


इमारत आहे. या तटाच्या पुर्वेला तलाव असून, त्यात मध्यभागी 
तुळशीवृंदावन आहे. प्राकारात तीन बाजूंना भव्य दुमजली 
अग्रशाळा आणि मधोमध मंगेश्याचे देवालय आहे. देवालयासमोर 
दीपस्तंभ आहे. 

देवाल्याच्या गाभार्‍यात मुख्य स्थानी मंगेश, पुढे चौकावर 
नंदिकेश्‍वर, त्याच्या जवळ ग्रामपुरुप देवशर्मा आणि चौकावरील 
दरवाज्याच्या उजवीकडे गणपती आणि डावीकडे भगवती आहे. 
तसेच प्राकारात मूलकेश्‍वर, लक्ष्मीनारायण, सूर्य, गरुड, सांतेरी, 
कालभरव, ग्रामपुरुष शिवशर्मा, इ. दवते आहेत. 

मुळात मंगेशाचे नाव मांगिरीश असे आहे. त्याचे अपभ्रष्ट 
रूप मांगीश आणि मंगेश असे झाले आहे. यांविषयी स्कंद पुरा” 
णात एक कथा दिली आहे, ती अशी- वि 

एकदा शंकर आणि पार्वती कैलासावर सारीपाट खेळत हात. 
त्यात शंकर हरला. तेव्हा पार्वती त्याला थट्टेने काही टोचून 
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श्रीमंगेश - प्रियोळ 


1 धट प ठीं 
बोलली. शांकराला त्याचा राग आला आणि तो ह जकाा 
निघून गेला. नंतर तो गोमंतकातील अघनारिनी नदीच्या त॑ भौ 
वरील कुशस्थळी क्षेत्रा आला आणि नदीच्या जलात राहिला, 


>. 


खंड सहावा 


पुढे पावती शंकराला शोधीत कुदास्थळीला पोचली. तिथल्या 
वनप्रदेशात ती तप करू लागली आणि शांकराची स्तुतिस्तोत्रे 
गाऊ लागली. शंकर तिच्या स्तुतीने प्रसक्न झाला आणि तिची 
थोडी गंमत करावी, या हेतूने व्याध्रूपाने तिच्या समोर प्रकट 
झाला. वाघ समोर पाहून पार्वतीची बोबडी वळली आणि 
“मां गिरीश त्राहि ' असे म्हणण्याऐवजी ती मांगीश त्राहि 
असे बोलून गेली. मग शंकराने निजरूप प्रकट केळे व तिला 
वर. मागण्यास सांगितले. तेव्हा तिने मांगीश या नावानेच लोकांनी 
तुम्हांला ओळखावे, असा वर मागितला. तेव्हापासून मांगीश 
हेच नाव रूढ झाले. त्याचेच पुढे मंगेश असे रूपांतर झाले. 

पूर्वी मंगेश हे दैवत सासष्टीतील कुठ्‌ठाळ (कुशस्थळी) या 
गावी होते. पोर्तुगीज लोकांच्या बाटवाबाटवीच्या प्रकरणात 
इथल्या लोकांनी आपले देव घेऊन अंतरुज महालात पलायन 
केळे आणि तिथेच जंगलात मंगेशाची स्थापना करून ते 
राहिले. सांप्रत हे देवस्थान मोठ्या वैभवात नांदत आहे. 

वत्स व कौंडिन्य गोत्राचे सारस्वत ब्राह्मण हे मंगेशाचे मूळ 
महाजन असून, त्यांची आडनावे चौवीस आहेत. त्यांना वांगड 
अशी संज्ञा आहे. 

देवस्थानात सतत वाराही महिने अभिषेक, लघुरुद्र, महा- 
रुद्रादी देवकृत्ये आणि शिविकोत्सव, लालकी उत्सव, रथोत्सव, 
अन्नसंतर्पण वगैरे उत्सव होत असतात. यांपैकी माघी पौणिमेचा 
उत्सव फार महत्त्वाचा असतो. दर सोमवारी देवाची पालखी 
निघते. [ सा. भू.; गो. गो. ब्रा. कु. ] 


कत (इ. स. चे ७ वे शतक). दक्षिणेतील चौसष्ट 
मंगेयकरशी नायन्मारांपैकी एक. ही चोळ घराण्यातील 
राजकन्या व.मदुरेची राणी होती. मदुरेचा पांड्य राजा अरि- 
केसरी परांकुश मारवर्मन हा जैन होता; पण त्याची राणी 
मंगेयकरशी आणि मृख्य प्रधान कुलच्छिरे ही दोघे शिवभक्त 
होती. पांड्य घराण्याचे कुलदैवत सुंदरेश; पण त्याच्या पूजे- 
अर्चेकडे राजाने दुर्लक्ष केले. त्यामुळे या दोघांना फार वाईट 
वाटले. त्यांनी तिरुज्ञानसंबंदर या दैव संताला मदुरेला बोला- 
वून घेऊन त्याच्याकरवी राजाचे मतपरिवर्तन घडवले. नंतर 
राजा शिवभक्त बनला. राणीला आनंद झाला. संबंदराच्या पदात 
या राणीच्या शील-गुणांचे वर्णन आले आहे. [ ग्रे. वी. इं] 


/__ प्राचीन काळचे एक आसन. पलंग, खुर्ची, सिंहासन, 
मच व्यासपीठ किवा चौथरा, इतके याचे अर्थ मानसार ग्रंथात 
दिलेले आहेत. विनयपिटकात मंचाचे वर्णन व प्रकार दिलेले 
आहेत, ते असे-मंचाला पाय व चौकट असे. जेव्हा चौकट 
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संचित 


पायांत बसविलेली असे, तेव्हा त्याला मतारक मंच असे म्हणत. 
याचा नमुना मथुराकलेत पाहायला मिळतो. जेव्हा चौकटीला 
भोके पाडून त्यांत पायांची वरची वाजू बसवलेली असे, तेव्हा 
त्याला आहच्चपादक असे म्हणत. जेव्हा चौकट व पाय खिळे 
ठोकून जोडीत, तेव्हा त्याला बृंदिकावद्ध असे म्हणत. 

मंचाला मागे टेकण्याकरिता पाठ असे. काही मंच फार ठेंगणे 
आणि वेताचे किंवा बांवूचे बनवलेले असत. त्यांना वेत्रासन 
म्हणत. साधुसंत किवा ब्राह्मण यांना बसण्यासाठी त्याचा उप- 
योग करीत. अमरावतीच्या शिल्पात अशा मंचांवर ब्राह्मण मंत्री 
बसलेले दाखवलेळे आहेत. काही मंच गोलाकारही असत. 
[ एन्सा. हि. आ.; मै गु. अ. ग्रं. ] 


मंचकारोहण एक शिक्षुविषयक कृत्य. याविषयी ज्योतिष- 
क सारात सांगितले आहे, ते असे- 

मृग, अश्विनी, धनिष्ठा, रेवती, पुष्य, चित्रा, शततारका, 
अनुराधा, स्वाती व हस्त या नक्षत्रांवर वुध, गुरू व शुक्रया 
वारी आणि तूळ, कुंभ व वृश्चिक या लग्नांवर पुर्वेकडे डोके 
करून शिशूला पलंगावर प्रथम निजवावे. 


» (इ. स. १३०० चा सुमार). एक तेलुगू कवी. केयूर- 
सचता बाहु-चरित्र ही याची रचना होय. राजदोखराचे 
विद्धशालभंजिका नावाचे नाटक हा या काव्याचा मूलाधार 
असावा, असे विद्वानांचे मत आहे. मंचनाने या नाटकाची कथा- 
वस्तू घेऊन तिच्यात काही ठिकाणी आवड्यक ते फेरफारही केले 
आहेत. हे काव्य शुंगारप्रधात असून, त्यात काही नीतिकथाही 
आहेत. त्यांना पंचतंत्राचा आधार आहे. शिवाय, अनेक 
चमत्कारकथाही त्यात आहेत. केयूरबाहु-चरित्र चार आश्‍वासांत 
विभागलेले असून, त्यांत सातशे साठ पदे आहेत. काव्याची भाषा 
गद्य-पद्यमिश्रित, सरळ व साधी आहे. त्यात म्हणींचा वापर 
विपुल आहे. निसर्गवणंने गद्यात आहेत. [ ते. सा. इ. ] 


र (इ. स. च्या १८ व्या शतकाचा उत्तराधं) एक रीति- 
मंचित कालीन हिंदी भक्‍तकवी जन 

ह्‌ . याचा जन्म एका व्राह्मण- 
कुळात झाला. हा मध्य प्रदेशातील महू गावचा रहिवासी 
होता. याने कृष्णचरित्रासंबंधी सुरभी-दानलीला आणि ळृष्णा- 
यन नावाचे दोन ग्रंथ रचले आहेत. पहिल्या ग्रंथात कृष्णाची 
बाळलीला, यमलार्जुन-पतन आणि दानलीला, इ. विषय 
सार छंदात आहेत. कृष्णायन हे तुलसीदासाच्या रामचरित- 
मानसाच्या अनुकरणातून निर्माण झाले आहे. हा ग्रंथ ब्रजभाषेत 
असून, त्यात अनुप्रासांची विपुलता आहे. पंडितांच्या मते कुष्णा- 


मंचित 


यनापेक्षा सुरभी-दानलीला ग्रंथ अधिक सरस आहे. [हि. सा. इ. ] 

& एक बोविसत्त्व. हा मंजुश्रीचा एक प्रकार आहे. 
मजुकुमार घाच ध्यानी बुद्धांपासून हा उत्पन्न झाला, असे 
मानतात. याचे मूतिघ्यान असे- त्रिमुख, षड्भुज, खत, नील व 
गौर वर्ण. पशूवर आरूढ. एक हात वरद मुद्रेत. प्रज्ञापारमिता, 
कमल, धनुष्य, खडूग व वाण ही आयुषधे. [इं. वृ.इ. ] 


,_ > (१) एक भैरव. याची सात्त्विक, राजस व तामस 
सजुधाष अल्ली तीन ख्पे आहेत. याचे मूतिघ्यान असे - 

सवेतवर्ण, कुमार, पाच शेंड्या असलेला, द्विभुज, एका हाती 
खड्ग व दुसर्‍या हाती पुस्तक, सभोवती अष्टभैरव, यक्ष, 
यक्षिणी इत्यादी. 

हा तांत्रिक देव आहे. विविध तंत्रांत याची विविध ख्पे व 
आयुधे कल्पिळेली आहेत. कुक्कुटेशवर तंत्राप्रमाणे याला कोंब- 
ड्याचे डोके असून, विवस्त्र अवप्थेत तो बैलाच्या डोक्यावर 
बसलेला असतो. [ श्रीविद्याणेवतंत्र ] 

(२) एक बोविसत्त्व. हा मंजुश्रीचा एक प्रकार आहे. साधन- 
मालेत याचे रूपध्यान वणिले आहे, ते असे - 

सिंहारूढ, कनकगोरवणं, सर्वालंकारांनी सुशोभित, व्याख्यान- 
मुद्रा दर्षेवणारा, डाव्या हाती उत्पल, मस्तकी अक्षोम्याची 
प्रतिमा; उजव्या अंगी सुधनकुमार व डाव्या अंगी यमांतक. 
“ & वागीइवर मू: ' हा त्याचा मंत्र आहे. [इं-. बु. इ. ] 


हि एक संस्कृत रामायण. हे रामायण अप्राप्य 
मजुळ रामायण आहे, असे श्री. कामिल बुल्के यांनी म्हटले 
आहे. श्री. रामदास गौड यांनी या रामायणाची दिलेली माहिती 
अक्ी- यात एक लाख वीप्त हजार इलोक आहेत. सुतीक्ष्ण नामक 
क्षीने स्वारोचिष मन्वंतराच्या चौदाव्या त्रेतामध्ये याची रचना 
केली असून, ते सात सोपानांत निबद्ध आहे. भानुप्रताप अरिमर्दे- 
नाची कथा हा यातील विशेष भाग होय. याशिवाय हनुमान व 
सीता यांचा अ्योक वनातील संवाद, हनुमंताला सांगितलेली 
भकक्‍्ति-व्याख्या, शबरीला सांगितलेली नवविधा भक्‍ती, इ. विषय 
यात आलेले आहेत. [ हिंदृत्व; राम-कथा; रा. भ. शा. ] 


र एक बोधिसत्त्व. हा मंजुश्रीचा एक प्रकार आहे. पाच 
सजुवज्न ह्यानी वृद्धांपासून हा उत्पन्न झाला. याचे मूतिध्यान 
असे- त्रिमुख. तांबडे, निळे व पांढरे असे तीन मुखवणे. सहा हात. 
दोन हातांनी स्वभा-प्रज्ञा हिला आलिंगन. अन्य चार हातांत 
खड्ग, घनुष्य, बाण व कमल. चंद्रमंडलावर वज्रासन घालून 
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भारतीय संस्कृतिकोद 
बसलेला. तांत्रिक बौद्ध पंथात हा लोकप्रिय आहे. [ इं बु. इ. ] 


एक बोधिसत्त्व. हा मंजुश्रीचा एक प्रकार आहे. पाच 

ध्यानी बृद्धांपासून हा उत्पन्न झाला, असे मानतात. 

याचे मूतिध्यान असे - तप्त सुवर्णाप्रमाणे कांती, शंगारभावयुक्‍्त 

मुख, धर्मचक्र मुद्रा, प्रज्ञापारमितायुक्‍त, नीलकमल धारण 

करणारा आणि सिंहावर अधंपर्यंकासनात आरूढ. 

याच्या पुष्कळ मूर्ती आढळतात. एका मूर्तीत याच्या दोन्ही 

अंगी केशिनी आणि उपकेशिनी या मंजुश्रीच्या दोन भाया 
आढळतात. हा तिबेटात प्रसिद्ध आहे. [ इं. बु. इ- ] 


कयी बोधिसत्त्व. ज्ञानाची देवता. महायानी बौद्ध 
मंजुश्री याला अवलोकितेश्‍वराच्या खालोखाल मान 
त्याची उपासना करतात. निष्पन्नयोगावलीत याचे कयण्मात 
वणिले आहे, ते असे- त्रिमुख, पड्भुज, तीन मुखांचे, पीत, क 
व इवेत असे वर्ण, उजव्या दोन हातीं खडूग व बाण. ब्र 
नाश करणे हा त्या शस्त्रांचा उपयोग. तिसरा हात वरद क 
डाव्या तीन हातांत प्रज्ञापारमिता हे पुस्तक, नील कमल 
घनुष्य. त्याच ग्रंथात एके ठिकाणी उजव्या हातांची वद 
व डाव्या हाती कमलावर खड्ग आणि अन्य काही 

दोन हातांची धर्मचक्रमुद्रा, खांद्यावर कमलाधिष्ठित “- 
डाव्या हाती 


मंजुश्री 


प न ध्याने दिले त. 
मालेत मंजुश्रीची ३९ साधने व ४० ध्यान दलेली डा मनी 
याच्या उपासनेने धारणा, धमंग्रंथांचे ज्ञान व वक्तूर 


असे म्हटले आहे. याच्या उपासनेचे अनेक मंत्र आणि अनेक 


अ: 


क 


खंड सहावा 


आहेत. बौद्ध संप्रदायात याचा केव्हा समावेश झाला, ते सांगणे 
कठीण आहे. गांधार व मथुरा येथील शिल्पसंभारात याच्या मूर्ती 
आढळत नांहीत. अश्वघोष, नागार्जुन व आर्यदेव हे बौद्ध विद्वान 
मंजुश्रीचा नामोल्लेख करीत नाहीत. याचा सर्वेप्रथम उल्लेख 
मिळतो, तो सुखवतीव्यूह या ग्रंथात. इ. स. च्या चोथ्या शत- 
काच्या अखेरीस या ग्रंथाचे चिनी भाषेत भाषांतर झाले आहे. 
त्या कालापासून पुढे बौद्ध वाड्मयात मंजुश्रीचे अनेक उल्लेख 
मिळतात. स्वयंभू पुराणात याची कथा दिली आहे. ती अशी ऱ 
मंजुश्री हा एक साधुपुरुष चीन देशातल्या पंचशिरस या पर्वे- 
तावर राहत होता. त्याला अनेक क्रिष्य होते. त्यांत चीनचा राजा 
धर्माकर हाही होता. मंजुश्री एक दिवस ध्यानस्थ असता, स्वयंभू 
आदिबुद्ध हा नेपाळमधल्या कालीर्‍हद या सरोवरात एका प्रफुल्ल 
कमळातून अग्निज्वालेच्या रूपाने प्रगट झाला आहे, असे त्याला 
दिसले. त्या साक्षात्कारानंतर मंजुश्री आपले शिष्य, आपल्या 
दोन भार्या व धर्माकर राजा यांच्यासह नेपाळात आदिदृद्धाच्या 
दर्शनासाठी प्राप्त झाला. तिथे येऊन पाहतो तर, विशाल जला- 
शयात मधोमध उमललेल्या कमलातून ती ज्वाला वर उफाळत 
आहे, असे त्याला 
दिसले. ते तळे उंचावर 
होते आणि सभोवती 
त्याला टेकड्यांचा वेढा 
होता. मंजुश्री त्या 
ज्वालेच्या निकट- 
दर्शनाचा उपाय शोधीत 
तळ्याभोवती हिंडत 
असता, त्याला 
तळ्याची दक्षिण बाजू 
साधारण क च्ची 
दिसली. तिथला 
तळ्याचा बांध अरुंद 
होता, त्यावर त्याने 
आपल्या खड्‌्गाचा 
धाव घातला. त्या- 
सरशी तो बांध फुटला 
आणि तळ्यातले पाणी 
इर्‍्याखोर्‍यांतून धो धो 
खाली वाहू लागले. । 
थोड्याच वेळात तळे कोरडे पडले आणि मग लोकांना त्या 
ज्वालारूप आदिबद्धाचे दर्शन कायमचे सुकर झाले. 
आजही विक्वाळ सरोवच्यारा त्या फोडलेल्या बांधामधून 
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मंडन 


पाणी वाहते; त्याला बाघमती नदीचा उगम मानतात. 

ते स्थान कोरडे झाल्यावर मंजुश्रीने तिथे त्या स्वयंभू आदि- 
बुद्धाचे मंदिर बांधले आणि जवळच स्वतःसाठी एक विहारही 
बांधला. आज मितीस तो विहार नेपाळात मंजुश्रीपट्टन या नावाने 
प्रसिद्ध आहे. चीनमधून बरोबर आलेल्या घर्माकर राजाला त्याने 
नेपाळचे राज्य देऊन त्याला तिथे बसवले. त्यानंतर मंजुश्री चीन 
देशात परत गेला आणि देहत्यागानंतर तो दिव्य बोधिसत्त्व झाला. 

या गोष्टीवरून मंजुश्रीने चीनमधून नेपाळात बौद्ध संस्कृती 
आणली व तो मोठा स्थपती आणि शिल्पकार होता, असे कळून 
येते. याचा काळ इ. स. च्या तिसर्‍या शतकातला असावा. तो 
बौद्ध जगात सर्वत्र ज्ञात आणि पुज्य आहे. 

मंजुश्रीची उपासना जरी मुळात भारतीय असली, तरी 
चीनमध्ये तिचा वेगळचा प्रकारे विकास झाला. अवलोकितेश्‍वर 
पुढे येण्याच्या पूर्वी 
प्रथम श्रेणीचा बोधि- 
सत्त्व म्हणून मंजुश्रीच 
ओळखला जात असे. 
तो पूर्वीपासूनच ज्ञान 
आणि चातुर्य यांची 
देवता ठरला आहे. 
प्रज्ञापारमिता या 
ग्रंथाचा आविष्कारही 
त्यानेच केला, अशी 
आख्यायिका आहे. 

वज्मराग, धर्मघातु- 
वागीइवर, मंजुघोष, 
सिद्धैकवीर, वज्मातंग, नामसंगीती, वागीइवर, मंजुवर, मंजुवजर, 
मंजुकुमार, अरपचन, स्थिरचक्र आणि वादिराट ही मंजुश्रीची 
निरनिराळी रूपे असून, त्यांची मूतिध्याने भिन्न आहेत. त्यांची 
माहिती त्या त्या नावाने या कोशात दिली आहे. 

तिबेटी तांत्रिक बौद्धधर्मात मंजुश्रीला असामान्य महत्त्व आहे. 
तिकडील बऱ्याच तंत्रांना त्याची नावे दिली आहेत. तिबेटी साध- 
नेंच्या क्रियेमध्ये जी मंडले असतात, त्यांच्या मध्यभागी पुष्कळदा 
मंजुश्री प्रतिष्ठित असतो. पुष्कळदा अवलोकितेइवराचे शिवाशी 
आणि मंजुश्रीचे ब्रह्मदेवाशी साह्य दाखविले जाते. [इं. बु. इ. ] 


मंजुकुमार 


र (इ. स. चे १५ वे शतक) . एक शिल्पशास्त्रज्ञ. याच्या 

पित्याचे नाव क्षेत्र असे असून, तो मेवाड प्रांताचा रहि- 

वासी होता. तो भारद्वाजगोत्री आणि भंगोरा जातीचा होता. 
मेवाडचा राणा कुंभ याच्या दरबारी हा शिल्पकार म्हणून 


मंडन 


राहिला होता. मेवाडचा कुंभलगड हा प्रचंड किल्ला राणा 
कुंभाच्या आदेशावरून मंडनाने आपल्या देखरेखीखाली बांधून 
घेतरा, असे इतिहासकार सांगतात. याने एक विष्णुमंदिरही 
उभारले होते, असे कळते. मंडनाने शिल्प आणि वास्तुविज्ञान- 
विषयक अनेक ग्रंथ संस्कृत भाषेत लिहिले आहेत. त्यांवैकी 
काहींची नावे अशी- रूपमंडन, राजवल्ल्भ, देवतामूतिप्रकरण, 
प्रासादमंडन, वास्तुमंडन, वास्तुद्यास्त्र, वास्तुसार व रूपावतार. 

मंडनाचा पुत्र गोविद हाही शिल्पक्ास्त्रज्ञ होता आणि कुंभाचा 
पुत्र रायमल्ल याच्याकडे तो शिल्पशास्त्रज्ञ म्हणून होता. 

मंडन हा त्या काळातील एक कुशल स्थपती व शिल्पकार 
होता. राजस्थान व गुजरात या राज्यांतील वास्तुश्यास्त्रज्ञ आजही 
मोठ्या गौरवाने मंडनाचे नाव सांगतात. [ श्री. रत्नचंद्र अग्र- 
वाल - संमेलन पत्रिका, कला अंक, इ. स. १९५८. ] 


मंडनमिश्र ( इ. स. च्या ७ व्या शतकाची अखेर ). एक 
सडनासश्र प्रकांड पंडित आणि मौमांसापारंगत. त्याचे 
मूळ नाव विश्वरूप होते; पण तो मंडनमिश्र या नावानेच ओळ- 
खला जात असे. कदाचित पंडित समाजाला मंडनभूत झाल्या- 
मुळे त्याला मंडन हे नाव मिळाले असावे. त्याच्या पित्याचे नाव 
हिममित्र होते. आनंदगिरीने त्याला कुमारिल्भट्टाच्या बहिणीचा 
नवरा मानले आहे (शंकरविजय). मात्र काही पंडितांनी या 
नात्याविषयी शंका व्यक्‍त केली आहे. मंडनमिश्र हा शुक्‍ल यजु- 
वेदी काण्वशाखीय ब्राह्मण होता. 
मंडनमिश्राची जन्मभूमी कोणती याविषयी अजूनही विद्वानांत 
मतभेद आहेत. मिथिलेतल्या पंडितांचे सांगणे असे, की मंडनमिश्र 
हा मिथिलेचा रहिवासी होता. शंकराचार्य व मंडनमिश्र यांचा 
शास्त्रार्थ या ठिकाणी झाला, असे म्हणून ते लोक दरभंग्याजवळ 
एक ठिकाण दाखवतात. माधवाने शंकरदिग्विजयात त्याला 
माहिष्मती नगरीचा निवासी म्हटळे आहे. हे ठिकाण मध्य प्रदे- 
शात नर्मदेच्या काठी महेश्‍वर या नावाने प्रसिद्ध आहे. माहिष्मती 
नावाची नदी या ठिकाणी नर्मंदेला मिळते. या संगमावरच 
मंडनमिश्राचा भव्य प्रासाद होता. सांप्रत तिथे त्याचे भग्नावशेषही 
आढळतात. तिथे थोडोशी जमीन खोदली, तरी सगळीकडे 
भस्ममिश्चित माती मिळते. त्यावरून त्या ठिकाणी अनेक मोठमोठे 
याग संपन्न झाले असावे, असा तकं करता येतो. श्री. बलदेव 
उपाध्याय म्हणतात - कदाचित अशी रक्‍्यता आहे, की मंडन- 
मिश्राचा जन्म मिथिलेत झाला असावा आणि माहिष्मती नगरी हे 
पवित्र क्षेत्र समजून किवा तिथे एखाद्या राजाचा आश्रय मिळवून 
मंडनमिश्नाने माहिष्मतीला आपले कर्मक्षेत्र बनवले असावे. रः 
मंडनमिश्राच्या भायेंचे नाव अंबा किंवा उंबा असे होते. तीही 
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भारतीय संस्कृतिकोदा । 


विख्यात विदुपी होती. त्यामुळे तिला लोक भारती या नावा- 
नेच ओळखीत. शोण नदाच्या तीरावर राहणाऱ्या विष्णुमित्र 
नामक ब्राह्मण पंडिताची ती कन्या होती. तिचे मंडनमिश्राशी 
ल्ग्न झाल्यावर लोक त्या दोघांना ब्रह्मदेव आणि सरस्वती यांचे 
अवतार समजू लागले. मंडनमिश्राच्या घरी लक्ष्मी व सरस्वती 
यांचा सलोखा होता. त्याचा वाडा वैभवसंपन्न होता. ता क, 
बाहेर नक्षीकामाने सुशोभित होता. वाड्यात विविव देवत 
मनोहर चित्रे होती. कामासाठी दासदासी होत्या. त्याच 
ऐश्वर्य पाहुन लोक त्याला महागृही म्हणत. क, 
मंडनमिश्र हा वैदिक कर्मकांडाचा एकनिष्ठ उपासक ह. 
वेद हे अपौरुषेय असून, ते स्वयमेव प्रमाण आहेत आणि वेड 
धर्म हाच मनुष्याला अभ्युदय-निश्रेयस सावून देणारा वर की 
अशी. त्याची दृढ श्रद्धा होती. निवृत्तिमार्गाविषयी त्याला त्वे 
कुल आदर नव्हता. उपनिषदांतल्या अध्यात्मचचेला तो तची 
घसे प्राथान्य देत नसे. भारतातल्या सर्व कर्मकांडी मो 


स 


त डितांचा > > न. गेला लां तर 
पंडितांचा तो मुकुटमणीच होता. त्यामुळं कुठेही गल? 
विद्वत्सभेत त्याला अग्रमान मिळत असे. 

लिहिले होते. 


शंकराचार्यांनी ब्रह्मसूत्रांवर अद्वैतपर भाष्य 
आचार्य व कुमारिलभट्ट्‌ यांची भेट झाली असता कुमारिल 
ते भाष्य पाहिळे व आचार्थांना म्हटले. ' तुम्ही आपले 
मंडनमिश्राळा दाखवा. त्याला जर तुमचा अद्वेतसिद्धान्त 
आणि त्याने जर तुमच्या भाष्याला मान्यता दिली, 
जगन्मान्य व्हायला अडचण पडणार नाही... ___ 

शंकराचार्यांनी तो आदेश मानला आणि त्या 
शिष्यमंडळींसह्‌ माहिष्मतीचे प्रस्थान काढले. 
त्यांनी आपल्या शिष्यांना एका शिवालयात ठेवळे 
टेच मंडनमिश्राच्या वाड्याकडे जायला निघाले. 
आहे ते आचार्यांना माहीत नव्हते. एवढ्यात त्य़ा 
पाण्याला जाणारी एक बाई दिसली. आचार्यांना कल्पना 
पण ती मंडनमिश्राच्या घरची दासीच होती. आचाय मंडल 
मंडनमिश्राच्या घराचा पत्ता विचारताच ती म्हणाली. पा अर्थी 
मिश्रासारख्या महापंडिताचे घर तुम्हांला माहीत नाही, र हांला 
तुम्ही या गावात नवखे दिसता. असेच सरळ चला. मी तु 
खूण सांगते. ' ती म्हणली - गर गिरन्ति । 
जगद ध्रुबं स्याज्जगदध्रूवं स्यात्‌ कौराडगना यत्र गरं गि 
हवारस्थनीडान्तरसक्निरुद्धा जानीहि तन्मण्डनपण्डितौकः ।। 

अर्थ- जग हे शाश्‍वत आहे का अशाश्‍वत( मीमांसकांच्या 
जग शाइवत आणि वेदान्त्यांच्या मते ते कल्पित ) अक्ली वी 
ज्याच्या दारातल्या पिजऱ्य़ात असणार्‍या मैना करतात, तेम 
पंडितांचे घर, असे तुम्ही समजा. 


खंड सहावा 


या खणेनसार आचार्य त्याच्या वाड्यापर्यंत पोचले. त्याच्या 
देवडीवर रक्षक होता आणि ठराविक कालापर्यंत कोणालाही 
आंत सोडायचे नाही, अशी त्या रक्षकाला सक्‍त आज्ञा होती. 
त्यामुळे आचार्यांना त्याने रोखले. पण आचार्य योगसिद्ध असल्या- 
मुळे त्यांनी सूक्ष्म रूपाने मंडनमिश्राच्या घरात प्रवेश केला. 
मंडनमिश्न त्या वेळी आपल्या वडिलांचे श्राद्ध करीत होता. 
व्यास आणि जैमिनी क्षणाला वसले होते. श्राद्धाच्या वेळी 
यतिदन निषिद्ध मानलेले आहे. त्यामुळे मंडनमिश्र आचा- 
र्यांना तिथे पाहून ' एकदम खवळला. मग त्य़ा दोघांमध्ये खूप 
शाब्दिक चकमक उडाली. त्यांत दिसुन आलेले आचार्यांचे वाद- 
पटुत्व आणि विदलेषप्रभुत्व पाहून व्यास मंडनमिश्रांना म्हणाले. 
हा कोणीतरी प्रज्ञावंत यती असावा. त्‌ याचा अपमान करू 
नकोस. तू सन्मानपूर्वेक त्याला भिक्षा वाढ. ' नाइलाजाने का 
होईना, पण मंडनमिश्र त्या गोष्टीला कबूल झाला. त्यावर 
शकराचार्य म्हणाले. ' मला अन्नभिक्षा नको; वादभिक्षा हवी. 
मंडनमिश्र त्याही गोष्टीला कबूल झाला. दुसर्‍या दिवशी शास्त्राथं 
चालू करावा, असे ठरले. वादातला जयपराजय सांगणारी मध्यस्थ 
म्हणून व्यास-जैमिनींनी मंडनपत्ती भारती हिचीच नियुक्‍ती 
केली. शंकराचार्थ तिच्या मध्यस्थीला कवूऴ झाले. । 
दुसऱ्या दिवशी आचार्य व मंडनमिश्र शास्त्रार्थ करण्यासाठी 
समोरासमोर आसनस्थ झाले. ते शास्त्रार्थाला प्रवृत्त झाले होते; 
भांडणाला नव्हे. त्यामुळे दोघांच्याही मुद्रा मस्त होत्या आणि 
दोघांनाही परस्परांसंबंधी आंदर निर्माण झाला होता. शास्त्रा- 
र्थासाठी शंकराचार्यांनी पुढीलप्रमाणे आपला सिद्धान्त मांडला- 
ब्रह्मेकं परमार्थसच्चिदमलं विदवप्रपळ्चात्मना 
शक्‍तो रूप्यपरात्सतेव बहलाज्ञानावृतं भासते ॥ 
तज्ज्ञानाज्षिखिलप्रपळ्चनिलयात्‌ ळा 
निर्वाणं जनिसक्‍्तमभ्युपगतं मानं भुतेमस्तकस्‌ ॥।  __ 
अर्थे-या जगात ब्रह्म ही एकच सत्‌, चित्‌, निर्मल व यथाथ 
अशी वस्तू आहे. ते ब्रह्म स्वतःच जगत्रूपाने अशा प्रकारे भासते, 
की जसे शिपेच्या ठिकाणी रुपे. शिपल्यातले रुपे जसे मिथ्या 
तसेच हे जगही मिथ्या आहे. म्हणून क्षह्माचेच ज्ञान करून घेतले 
पाहिजे. त्या ज्ञानानेच या प्रपंचाचा नाश होऊन मनुष्य जगाच्या 
बाह्य पसाऱ्यातून सुटेल व आपल्या विशुद्ध रूपात प्रतिष्ठित 
होईल. त्यामळेच तो जन्ममरणाच्या चक्रातून म्हणजेच ससा (- 
एन (हो) मुक्त होईल. असा हा माझा अद्वैताचा सिद्धान्त आहे. 


आणि याला श्रुती प्रमाण आहे. 
त्यानंतर ते म्हणाले. “ या शास्त्रार्थात जर मी पराजित 


_ झालो, तर ही अंगावरची काषाय वस्त्रे टाकून गृहस्थाची शुभ्र 
वस्त्रे 1) 

वस्त्रे धारण करीन, अशी प्रतिज्ञा मी करतो. 
भा. सं. को. ...४१ 
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मंडनसिश्व 


यावर मंडनमिश्राने आपला सिद्धान्त मांडला, तो असा- 
वेदान्ता न प्रमाणं चिति वपुषि पदे तत्र सडगत्ययोगात्‌ 
पूर्वा भाग: प्रमाणं पदचयगमिते कार्यवस्तुन्यशेषे । 
शब्दानां कार्यमात्रं प्रति समघिगता शक्‍तिरम्युच्ततानां 
करमभ्यो मुक्तिरिष्टा तदिह तनुभूता माळयुष: स्यात्‌ समाप्तेः 11 

अर्थ - वेदाचा कमेकांड हाच भाग प्रमाण आहे. वेदान्ताला 
मी प्रमाण मानीत नाही. कारण तो भाग चैतन्यस्वरूप ब्रह्माचे 
प्रतिपादन करून सिद्धवस्तूचे .वर्णण करणारा आहे. वेदाचे 
तात्पर्य हे आहे, की विधीचे प्रतिपादन करावे. पण उपनिषदे 
विधीचे वर्णन न करता केवळ ब्रह्मस्वरूपाचेच प्रतिपादन करतात. 
म्हणून ती प्रमाणकोटीत येऊ शकत नाहीत. शब्दांची शक्‍ती 
कार्यमात्राचे प्रकटन करण्यात आहे; आणि दुःखातून मुक्‍ती ही 
कर्माच्या द्वारेच होते. म्हणून प्रत्येक मनुष्याला आयुष्यभर कर्माचे 
अनुष्ठान करीत राहिले पाहिजे. हा माझा वेदोक्त सिद्धान्त आहे. 

नंतर तो म्हणाला. “ या सिद्धान्तात माझा पराजय झाला, तर 
मी गृहस्थाश्रमाचा त्याग करून संन्यासधर्म स्वीकारीन, अशी 
माझी प्रतिज्ञा आहे. ' 

त्यानंतर पूर्व पक्ष, उत्तर पक्ष सुरू झाले. दोघांनीही आपापली 
प्रमाणे पणाला लावली. दोघांनीही आपल्या तकंबुद्धीला भर- 
पूर ताण दिला. पण शंकराचार्यांच्या अलौकिक प्रतिभेपुढे आणि 
अगाध ज्ञानापुढे मंडनमिश्राचा निभाव लागला नाही. तो निरु- 
त्तर झाला. शंकराचा्ये आपले तत्त्वमस्यादी महावाक्‍्यप्रणीत 
अद्वैत सिद्ध करून विजयी झाले. भारतीनेच त्यांचा विजय उद्‌- 
घोषित केला. पण ती आचार्थांना म्हणाली. “ तुम्ही माझ्या 
यजमानांना एकट्यांना जिंकून त्यांचा पूर्ण पराभव केला, असे 
होणार नाही. मी त्यांची अर्धांगी आहे. आता मी तुम्हांला 
वादाचे आव्हान देते. शास्त्रार्थात तुम्ही माझाही पराजय करा- 
यला हवा. 

शंकराचाय त्या गोष्टीला तयार झाले. त्या दोघांचा वाद- 
विवाद सुरू झाला. शारदेने वादाच्या रानात शिरता शिरता 
शंकराचार्यांना कामशास्त्रविषयक काही प्रश्‍न विचारले. बाल- 
पणीच संन्यास' घेतल्यामुळे ते त्या विषयात अनभिज्ञ होते. त्यांनी 
उत्तरासाठी एक महिन्याचा अवधी मागून घेतला आणि पर- 
कायाप्रवेश करून कामशास्त्रविषयक ज्ञान मिळवले. परत येऊन 
त्यांनी भारतीला त्याही शास्त्रात पराभूत केले. 

अक्या प्रकारे आचार्यांनी मंडनमिश्राचा दोहीं अंगीं पराभव 
केलां. मंडनमिश्रांच्या पराभवाने मीमांसकांचा आधारस्तंभच 
कोसळला. मग मंडनमिश्राने आपल्या प्रतिज्ञेप्रमाणे संन्यासग्रह- 
णाची सिद्धता केली. प्रथम त्याने विश्‍वजित नावाचा यज्ञ करून 
ब्राह्मणांना मुक्तहस्ताने दक्षिणा दिली. उरलेली संपत्ती आपल्या 


मंडनमिश्र 


नातलगांना वाटून टाकली. मंडनमिश्न अश्शा प्रकारे निष्कांचन 
होऊन शंकराचार्यांना शरण गेला. शंकराचार्यांनी त्याला दीक्षा 
दिली व संन्यासाश्रमातले त्याचे नाव सुरेश्‍वराचाय ठेवले. 

पुढे शंकराचाय सुरेश्‍वराचार्यादी शिष्यमंडळीसह दक्षिण 
दिग्विजयाला गेले. अनेक पंथोपपंथांच्या पंडितांशी शास्त्राथं 
करून त्यांनी आपल्या अद्वैतसिद्धान्ताचा ध्वज फडकावला. पुढे 
दक्षिणेतले शंगेरी हे ठिकाण त्यांनी आपले कार्यक्षेत्र बनवले. 
तिथल्या शारदा मठावर आचार्यांनी सुरेश्वरांची पीठाधिपती 
म्हणून नेमणूक केली. आपल्या पतीच्या मागे भारतीही शृंगेरीला 
गेली व तिथे तिने तुंगा नदीत जलसमाधी घेतली. 

पुढे शंकराचार्यांना आपले ब्रह्मसूत्रभाष्य लोकप्रिय आणि 
सुलभ करण्यासाठी त्यावर आपल्या शिष्यांपैकी कोणीतरी 
वातिकरचना करावी, असे वाटले. हे काम करायला सुरेश्‍व- 
राचार्य अत्यंत लायक असल्यामुळे, आचार्यांनी सुरेश्वरांनाच ते 
कार्य सांगितले. पण त्यांच्या इतर शिष्यांनी त्या गोष्टीला 
विरोध केला. ते म्हणाले. “ हे काम सुरेश्‍वरांच्या हातून योग्य 
प्रकारे होणार नाही. कारण पूर्वाश्रमी ते गृहस्थ होते आणि 
कर्मकांडाचे आग्रही प्रचारक होते. त्यांचा तो संस्कार अजून 
पुसला गेला नसेल. त्यांनी संन्यास ग्रहण केला, तो काही अद्वेत 
पटले म्हणून नव्हे; तर वादात पराभव झाला म्हणून. ! 

हे ऐकून सुरेश्वरांना दःख झाले. पण त्यांनीही तितक्‍याच 
जोरदारपणे आपली बाजू मांडली. “ होय, पूर्वाश्रमी मी गृहस्थ 
होतो. पण संन्यास घेतल्यावर माझ्यामध्ये गृहस्थाची तीच कर्मा- 
सकती. कायम आहे, असे कोण म्हणू शकेल ? बाल्यानंतर यौवन 
येते. पण बाल्यकालातलळी चपलता यौवनकालात कायम टिकून 
राहत नाही. खरी गोष्ट ही आहे, की जी अवस्था एकदा गेली 
ती गेली. ' 

सुरेश्‍वरांच्या या भाषणाने शंकराचार्यांवर खूप प्रभाव पडला; 
पण शिष्यांचा आग्रह काही सुटला नाही. त्यांच्या आग्रहासाठी 
आचार्यांनी सुरेशवरांना ब्रह्मसूत्रभाष्यावर वातिके लिहिण्याच्या 
आधी तेत्तिरीय उपनिषद्भाष्य व बृहदारण्यक उपनिषद्‌्भाष्य 
यांवर वातिके लिहिण्याची आज्ञा केली. ते कार्थ सुरेश्‍वरांनी चोख 
रीतीने पार पाडून आपले बुद्धिवेभव दाखवले. आणि त्यामुळेच 
ते वातिककार म्हणून अजरामर झाले. 

कर्मकांडी असल्यामुळे मंडनमिश्र हा दैत मानणारा होता, तर 
शंकराचाय अद्वैताचे समर्थक होते. म्हणजे हेत विरुद्ध अद्वेत अस! 
त्या दोघांचा शास्त्राथे झाला, असे शंकरदिग्विजयाच्या प्रचलित 
वणनांवरून कळते. पण ऐतिहासिक दृष्ट्या विचार करून 
श्री. बलदेव उपाध्याय यांनी या वादातील रह्स्यावर एक 
निराळाच प्रकाश टाकला आहे. .ते म्हणातात - 


|्ड्र 


भारतौय संस्कृतिकोश 


मंडनमिश्राने लिहिलेला ब्रह्मसिद्धी नावाचा एक ग्रंथ नुकताच 
प्रकाणित झाला आहे. त्याचे अघ्ययन केल्याअंती कळते, की 
मंडनमिश्नव शंकराचार्यांकडून पराजित होण्यावूर्वीही अद्वैतवादीच 
होता. मग प्रश्‍न असा येतो, की दोघेही जर अद्वेती तर त्यांच्या- 
मध्ये असा अटीतटीचा वादसंग्राम का झाला ? विचार केल्या- 
अंती असे दिसते, की मंडनमिश्र हा शंकराचार्यांचा प्रतिस्पर्धी 
क्षसा अद्वेती दार्शनिक होता. दोघांचाही अद्वेतवादच; पण त्यांच्या 
मांडणीत भिन्नता होती. त्यांची काही मतेही वेगळी होती. 

शंकराचार्यांचा अद्वेतवाद उपनिषदांवर आधारलेला होता; 
तर मंडनमिश्राचा तो तसा नव्हता. त्यामुळे शंकराचार्य मंडन 
मिश्राच्या अद्वैतवादाला उपनिषद्विरुद्ध समजत होते व त्यामुळेच 
त्याला आपला एक प्रबल प्रतिस्पर्धी मानीत होते. जोवर मंडन" 
मिश्राच्या मताचे खंडन होत नाही, तोवर आपल्या सिद्धान्ताचा 
प्रचार करणे कठीण आहे, असे त्यांना वाटत होते. म्हणूनच मंड" 
मिश्राचा पराभव करण्याच्या कामी त्यांनी इतका आग्रह धरहा 
असण्याची शक्‍यता आहे. वि... 

ग्रंथरचना - मंडनमिश्राने मीमांसेवर पुढील विद्वत्तापुण ग 
लिहिले आहेत- 

(१) विधिविवेक -या 
अंगांनी विचार केला आहे. नची 
(२) भावनाविवेक - या ग्रंथात मंडनमिश्राने आर्थी भाव 
मीमांसा विस्तारपूर्वक केली आहे. तचे विव- 
(३) विभ्रमविवेक-या ग्रंथात पाच सुप्रसिद्ध स्यात 
रण केलेले आहे. सासूत्रांचे 
(४) मीमांसासुत्रानुक्रमणी - या ग्रंथात मीर्मास 
संक्षिप्त लोकबद्ध व्याख्यान केलेले आहे. आहे. 

या ग्रंथांना मीमांसादशंनात महत्त्वाचे स्थान प्राप्त झाले रॅ 
ब्रह्मसिद्धीप्रमाणेच स्फोटसिद्धी नावाचा त्याचा एक बडी: 
ग्रंथ आहे. या ग्रंथांत मांडलेल्या अद्वैत तत्त्वज्ञानाच्या सिद्ध 
मुळे शांकरमताच्या आचार्यांत मंडनमिश्राला सर्वाधिक * ष्ठ 
लाभले आहे. मधर 
मंडनमिश्राची लेखनदौली सरळ, स्वाभाविक आणि त्याच्या 
आहे. गद्य व पद्य या दोन्ही क्षेत्रांत ती समान दिसते. जरी नी य 
लेखनात प्राचीनतम शब्दांचा समावेश असला आणि जरी 
वण्ये विषय अतिगंभीर असला, तरी त्याच्या दैलीने 
आणि सुस्पष्टता कुठेही सोडलेली नाही. उदाहरणाथ 
शलोक पाहा - 
इदमित्येव बाह्म्थे ह्ययमित्येव बोद्धरि । 
दृयं दृष्टं यतो देहे तेनायं मुहाते जनः । , व 
अर्थ - संसारातल्या दृष्ट पदार्थांच्या ठिकाणी * इदम्‌ वू 


री वी अनेक 
ग्रंथात त्याने विद्ध्यर्थाचा अ 


दो 


खंड सहावा 


जाणणाऱ्याच्या ठिकाणी “ अयम्‌ ' अशी भेंदबुद्धी मनुष्य पाहतो. 
याच कारणामुळे तो सांसारिक मोह्पाशात अडकतो. 
नेहात्मविदन्यो 5 स्ति न मत्तो$ज्ञो$स्ति कश्‍चन । 
इत्यजानन्‌ विजानाति य: स न्रह्मविदुत्तमः ।। 

अर्थ - इथे कोणी (माझ्याहून) दुसरा आत्मज्ञानी नाही 
आणि माझ्याहून दुसरा कोणी मूर्ख नाही, असा दोन्ही प्रकारच्या 
वुद्धीला दूर ठेवून जो जाणतो, तोच उत्तम ब्रह्मवेत्ता होय. 

मंडनमिश्राचे वरण्ये विषय जसे प्रौढ, तशीच त्याची भाषाही 
प्रौढ आहे. त्याचे सिद्धान्त स्पष्ट आहेत. त्याच्या मांडणीत कुठेही 
संदिग्धता नाही. खरे सांगायचे, तर त्याची विद्या आणि त्याचा 
व्यवहार ही दोन्हीही एकजीव आहेत. आयुष्याच्या बऱ्णच मोठ्या 
कालात तो नुसता मीमांसक नव्ह्ता; तर मीमांसाज्ञान व्यव- 
हारात उतरवणारा विशुद्ध कर्मयोगी होता. उत्तरायुष्यात तो 
शंकराचार्यांच्या प्रे रणेने वेदान्ती बनला आणि तो वेदान्तही त्याने 
आपल्या जीवनात पुरेपूर उतरविला. त्याचे सिद्धान्त ग्रंथापुरतेच 
मर्यादित नाहीत, तर त्याचा त्यांच्या दैनंदिन जीवनावर प्रत्यक्ष 
प्रभाव पडला आहे. शी 

मंडनमिश्र हाच संन्यास घेतल्यावर सुरेश्वराचाये या नावाने 
ओळखला जाऊ लागला, असे वर सांगितले; पण काही पंडि- 
तांच्या मते त्या दोन भिन्न व्यक्‍ती आहेत. पाहा - शंकराचार्य. 
[ हिंदुत्व; शंकराचार्य- श्री. बलदेव उपाध्याय, १९५० ] 


एक वास्तुरचना. याला जनाश्रय असा प्रतिशब्द आहे. 
फ्ड्पृ सभेसाठी किवा लोकांना निवारा म्हणून आश्रय घेण्या- 
साठी जी रचना उभी करतात, तिला मंडप असे म्हणतात. 
याची व्युत्पत्ती अशी- ' मण्डं पातीति मण्डपः  _ मण्ड म्हूणजे 
शिरोभूषण, त्याचे अर्थात पर्यायाने डोक्याचे ऊन-पावसापासून 
रक्षण करतो, तो मंडप होय. | 
तात्पुरते मंडप व कायमचे मंडप असे उभयविध मंडप असतात. 
तात्पुरते मंडप विशिष्ट कारणासाठी तेवढ्यापुरते घालतात व 
कार्य झाल्यावर ते काढून टाकतात. कायमचे मंडप हे दगडी 
असतात. मध्य युगात "दवेवमंदिरांच्या अनुषंगाने अशा दगडी 
मंडपाची उभारणी झालेली दिसते. द. भारतात या गोष्टीची 
जागोजाग साक्ष पटते. अ च 
प्राचीन काळी नालंदा, तक्षशिला अशासारख्या विद्यापीठांतून 
जे शिष्य विद्वान होऊन बाहेर पडत, त्यांपैकी काही महृत्त्वा- 
कांक्षी असत. ते दिग्विजयासाठी संत्र हिंडत. निरनिराळ्या 
राज्यांत जाऊन तिथल्या पंडितांशी ते वाद करीत. त्या प्रसंगी 
भोत्यांना त्यांचा वाद बसून ऐकता येईल अशी जागा हवी असे. 
त्यासाठी तिथल्या देवाल्यांच्या पुढे किवा बाजूस प्रशस्त अशी 


६४३ 


संडप 


स्वतंत्र जागा बांधीत. अद्या जागांना सभामंडप असे म्हणत. 

मंडपाचे खांब कोरून किंवा रंगवून शूंगारण्यात त्या काळचे 
शिल्पकार आपले सारे कसब पणाला लावीत. कारण त्या मंड- 
पात सवे प्रांतांतले विद्वान, कलावान व रसिक एकत्र जमायचे 
असत. या सर्वांकडून आपल्या कलेचे व कारागिरीचे कौतुक 
व्हावे, अशी त्या शिल्पकारांची मनीषा असे. 

मंडपाचे खांब हे जणू समुद्रातून उगवतात व वरचे छप्पर 
किवा शिखर म्हणजे पृथ्वी हिला ते आपल्या क्षिरावर्‌ तोलून 
धरतात, अशी शिल्पकारांची समजूत असे. 

अश्या प्रकारचे मंडप उभारण्यात मध्य युगातील राजेरजवाडे 
यांनी कसलीही काटकसर केली नाही. इ. स. च्या सातव्या शतकात 
कांचीच्या पल्लव राजांनी मोठमोठे डोंगर खोदून मंडप बनवले. 
पुढे खांबावर आधारलेले मोठे दालन व मागे पुजोपासनेसाठी 
एक-दोन खोल्या अश्ली त्यांची रचना असे. त्या वंश्यातल्या 
महेंद्रवर्मा (प्रथम) याने गुंतुरपासून त्रिचनापल्लीपर्यंत सोळा 
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नाटयमंडप, 
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सूर्यमंदिर - मोढेरा 


मंडप बनवले. त्या वं्यातल्या अन्य राजांनीही मंडपकलेचा ख्‌प 
विकास केला. विजयनगरच्या राजांनीही अनेक भव्य मंडप 
बांधले. मदुरा येथे मीनाक्षीच्या प्राकारात नायक राजांनी उभा- 
रलेले अनेक भव्य मंडप आजही प्रेक्षकांना स्तिमित करतात. 
मंडपरचनेला अशा प्रकारे राजाश्रय मिळाल्यामुळे त्या कळेत 
तरबेज असे अनेक प्रतिभावंत कलाकार या देशात निर्माण झाले. 
पुष्कळ देवाल्यांत नृत्यमंडप, भोगमंडप, नाट्यमंडप, इ. विविध 
प्रकारचे मंडप बांधलेले आढळतात. 

विविध उत्सवांच्या प्रसंगीं देवस्थानातील उत्सवमूर्ती नेऊन 
बसवण्याची जागा, असाही मंडप शब्दाचा अर्थ आहे. अशा मंड- 
पात देवाला बसवल्यावर त्याच्या पुढे विविध कार्यक्रम होतात. 

मंडप व सभागृह यांत फरक असा, की संडपाला' एकपाखी 
छप्पर असते आणि सभागृहाला कळसासारखे शिखर असते. 


संडप 


श्री. हवेल म्हणतो, की पुष्कळदा प्राचीन देवाल्ये हीच राजांची 
निवासस्थाने असत. या देवाल्यांच्या अलंळृत सभामंडपात 
राजांचा दरबार भरत असे. वेरूळचे केलास लेणे हाही एक मंडपच 
आहे. राजाचे दारीररक्षक व इतर दरवारी सैनिक यांच्या 
निवासाच्या सोयी मंडपातच केलेल्या असत. मंडप कुठे निर्माण 
करावे, याविषयी मयमत या ग्रंथात सांगितले आहे, ते असे - 
प्रासादाभिमुखे पुण्यक्षेत्रे वा$रामके शुभे । 
ग्रामादिवास्तुमध्ये च चतुदिक्षू विदिक्ष्वपि ।। 
बाह्माम्यन्तरतो वापि गृहाणां मध्यमे सुखे । 
तत्तद्योगं यथा युक्त्या मण्डपं प्रविधोयते ।। 
अर्थ - प्रासादाच्या समोर, पुण्यक्षेत्राच्या ठिकाणी, चांगल्या 
(मोठ्या) बागेत, गावाच्या मधोमध, गावाच्या वेशीपाशी, 
चारही दिशांना व उपदिश्ांना, गावांत व बाहेर, घराच्या आत 
व दरवाजापाशी, त्या त्या ठिकाणी करायच्या कामाला 
योग्य असा मंडप घालावा. 
मंडप कुठे व कसा घालावा ते 
इलोकात सांगितले आहे- 2 
प्रासादस्योत्तरे वावि. पुर्वे वा सण्डयो भवेत्‌ । 
चतुभिस्तोरणेर्युव्तों सण्डप: स्याच्चतुर्मुख: । 
अर्थ - देवप्रासादाच्या उत्तरेस किवा पूर्वेस मंडप बांधावा. 
त्याला चार तोरणे आणि चार मुखे असावी. 
दोन दर्शनी बाजू असलेल्या मंडपाला दंडक, तीन दर्शनी 
बाजू असलेल्याला स्वस्तिक, चार बाजूंच्या मंडपाला चतुर्मुख, 
पाच बाजूंच्या मंडपाला सर्वतोमद्र व सहा बाजू असलेल्या मंड- 
पाला मौलिक म्हणत. मंडप ६४, ६२ किवा ६० खांबांचा 
असावा, असेही सांगितले आहे. 
प्रासाद किवा देवाल्य यांच्यापुढे कित्येकदा सात मंडप उभा- 
रलेले असत. त्यांची पारिभाषिक नावे अशी होती - हिमज, 
निषदज, विजय, माल्यज, पारियात्र, गंधमादन व हेमकूट. यांच्या 
भिती, छपरे, जमीन, सज्जे, प्रांगणे, दरवाजे, खिडक्या, खांब, 
इ. गोष्टी कश्या असाव्या, यांचे सविस्तर वर्णन शिल्पश्शास्त्राच्या 
ग्रंथांतुत दिलेले आहे. मंडपांची मुख्य सोळा नावे व त्यांचा उप- 
योग सांगितला आहे, तो असा- | 
(१) मेरुज - लोकांनी विसाव्यासाठी बसावे किवा ग्रंथांचा 
संग्रह करावा, यासाठी बनवलेला. 
(२) विजय - यज्ञासाठी घातलेला. 
(३) सिद्ध - राज्याभिषेकाच्या उत्सवासाठी घातलेला. 
(४) पद्मक - नृत्यासाठी घातलेला. 
(५) भद्रक - लग्नासाठी घातलेला. व 
(६) शिव - राजांच्या परस्पर मैत्रीसाठी उभारलेला. 
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(७) वेद - मोंजीवंधनाचा विधी करण्यासाठी घातलेला. 

(८) अलंकृत - प्रदर्शन मांडण्यासाठी केलेला. 

(९) दर्भ - मल्ल्युद्धादी स्पर्धांसाठी वनविलेला. 

(१०) कोंशिक - तडजोड किंवा पंचायतीची वेठक यांच्या 

साठी घातलेला. 

(११) कुलघारी - तीर्थक्षेत्रांच्या ठिकाणी यात्रेकरूंना क्षीर 
करण्यासाठी बनवलेला. 

(१२) सुखांग - जेवणासाठी घातलेला. 

(१३) सोड्यक - कारखान्याची कामे करण्यासाठी धातलेला. 

(१४) गर्भ - नाटकादी करमणुकीसाठी घातलेला. 

(१५) सान्य - सन्माननीयांच्या सन्मानासाठी घातलेला. 

(१६) माल्याद भुत - प्रतिनिधी निवडण्यासाठी उभारलेला. 

दुसरी एक यादी सत्तावीस मंडपांची असून, त्यांची नावे व 
विविध उपयोगही सांगितले आहेत. 

स्माते कर्मासाठी विशेष प्रसंगी विधिपूर्वक मंडप तयार करून 
त्यांमध्ये देवतास्थापन व अग्निस्थापन करावे, असे कुंडाके या 
ग्रंथात सांगितले आहे. दहा हात रुंद व वारा हात लांब किवा 
सोळा हात रुंद व अठरा हात लांब असे मंडप असावे, असे वरील 
ग्रंथातच सांगितले आहे. हवन ज्याप्रमाणे लहान मोठे असेल 
त्याप्रमाणे हे मंडप उभारावे लागतात. मंडपाची जेवढी जागा 
सांगितली असेळ, तिचे सारखे नऊ भाग करायचे असतात. 
त्यांपैकी मधल्या चौरसात मुख्य देवतेची स्थापना करतात. 
उरलेल्या चौरसांच्या कोपऱ्यावर एक एक, याप्रमाणे पाजा 
उंचीचे आठ खांब व मध्यभागी मुख्य देवतेसाठी केलेल 
वेदीच्या कोपऱयावरचे आठ खांब असे एकूण सोळा खांब उभा- 
रतात. त्यांवर बत्तीस लाकडे बसवतात. चारही दिशांना दरवाज 
ठेवतात. मंडपांना पताका, पुष्पमाला, इ. साधनांनी सुद्योभित 
केल्यावर दरवाजासमोर तोरणे व निरनिराळया देवतांचे ध्वज 
उभारतात. दरवाजाच्या दोन्ही बाजूंना आणि मंडपाच्या ७ - 
वर कलश स्थापून त्यांवर निरनिराळा देवता मांडतात. [ श्री. 
विद्याधरशास्त्री भिडे; एन्सा. हि. आ.; पु. इं.; म. ज्ञा. को- ] 


23 2___, लग्न, मुंज इ. मंगल कार्याच्या आवी, 
मडपढ्वताप्रांतष्ठा कार्य निविघ्न तडीला जावे म्हणून, माड 


कु ग हीला 
वाच्या चारही दिशांना देवतांची स्थापना करतात, त्या विर्ध 
हे नाव आहे. पाहा - देवक बसवणे. 


र “तोशर (१८३३ ते १८९७ इ. स.) एक तेलुगू 
सडपाक पावतो? ग्रंथकार. याच्या आईचे नांव जोगम्मा 


आणि वडिलांचे नाव कामकवी होते. याचा जन्म विश्ाखापट्टण" 


खंड सहावा 


नजिकच्या पालतेरू गावी झाला. संस्कृत आणि तेलुगू या भायां- 
वर याचे प्रभुत्व होते. हा वोब्विल राजाच्या दरवारी विद्वत्क 
म्हणून आश्रयाला होता. याचे संस्कृत व तेलुगू या भाषांतील 
ऐंशी ग्रंथ प्रसिद्ध आहेत. त्यांत काही गद्यरूप व काही पद्यरूप 
आहेत. तेलुगू काव्यग्रंथांत राधाकृष्णसंवादम, कांची-माहात्म्यमु, 
अमरुक काव्य आणि उमा-संहिता हे ग्रंथ विद्वन्मात्य झाले 
आहेत. गद्यग्रंथांत यात्रा-चरित्र, गुर-चित्र, कथलघु, चित्रकथ 
आणि वबोव्बिलिमहाराजवंश्यावली, हे ग्रंथ आहेत. याच्या संस्कृत 
रचनांची काही नावे अशी- कविता-विनोद-कोशम्‌, सीता-नेतृ- 
स्तुती, काशीश्‍वराष्टकम्‌, श्रीवेंकटगिरीप्रभुद्द्यथिरलोक कदंब, 
इत्यादी. याच्या काव्यग्रंथाची भाषा सहजसुलभ व प्रवाही आहे. 
[ते. सा. इ.; ते. उ. सा. ] 


मंडपेर एका लेण्याचे नाव. हे लेणे मुंबईजवळच्या बोरि- 
पश्थर बली गावात आहे. हे ब्राह्मणी लेणे असून, मुंबई- 
गटात याचा समावेश करतात. हे डोंगर पोखरून तयार केलेले 
नाही, तर भुयाराप्रमाणे जमिनीत खोदलेले आहे. ते पूर्वाभिमुख 
आहे. याचा मंडप पाच मोठ्या खणांचा आहे. कदाचित यावरूनच 
इथल्या शिवाला मंडपेश्‍वर हे नाव मिळाले असावे. या मंडपाची 
लांबी ५१ फूट व रुंदी २१ फूट भरते. इ. स. च्या आठव्या शतकात 
हे लेणे खोदले गेले. इथे महायोगी शिव, गरुडवाहन विष्णू, पारवेती, 
गणपती, इंद्र, त्रिमूर्ती यांच्या मूर्ती होत्या, असे उल्लेख आहेत. 
'प्रत्यक्षात मात्र आज तिथे काही नाही. मंडपाच्या बाहेर विहिरी- 
सारखे खोळ टाके आहे. इथून जवळच असलेल्या कान्हेरीच्या 
टाक्यात टाकलेले भांडे या टाक्यात निघते, अशी दंतकथा सांगतात. 

बाटवाबाटीच्या काळात (इ. स.चे सोळावे शतक) पोर्तुगीज 
लोकांनी या लेण्याचे परिवर्तन रोमन कॅथॉलिक चर्चमध्ये केले. 
त्यामुळे दरसाल इथे ख्रिस्ती लोकांची यात्रा भरते. यात्रा नऊ 
दिवस चालते. 

बोरिवली हे गाव ऐतिहासिक दृष्ट्या महत्त्वाचे आहे. इथून 
जवळ असलेल्या अकुर्ली गावाच्या टेकाडावर पाली भाषेतले 
शिलालेख कोरलेले आढळतात. एकसर गावातल्या 
सहा मोठे वीरगळ आहेत. इ. स. च्या अकरा 
तील लढायांत वीरगतीला गेलेल्या योद्धघांची 
असे इतिहासकार म्हणतात. [ मु. पू. म. २; 


ल्या आंबराईत 
-बाराव्या शतकां- 
ती स्मारके असावी 
म. प.; सह्याद्रि] 


्‌ं चौकोन काढून त्यात त्रिकोण, चतुष्कोण, 
भ्‌ड्ठ छोटी वर्तळे, स्वस्तिक, पक्ष, ई. प्रतीके काढलेल्या 
आकृतीला मंडल म्हणतात. मंडल हे देवपूजेत आणि तांत्रिक उपा- 
सनेत महत्त्वपुर्ण ठरले आहे. याची व्याख्या अशी- 


वर्तुळ किवा 


द्ड्प्‌ 


संडल 


परमेश्‍वरस्वरूप ओळखण्यास सुलभ व्हावे म्हणून अंत:स्फर्ती 
व दिव्य भावना यांनी जी एक आकृती निर्माण केली जाते, ते 
मंडल होय. 

मंडल म्हणजे वर्तुळच असले पाहिजे असे नाही. पुष्कळदा 
ते चोरसही असते. ठराविक मापाने त्या चौकोनात त्रिकोण, 
वर्तुळे, इ. काढून व त्यांत निरनिराळे रंग भरून ते शोभिवंत 


मंडलाचा एक प्रकार 


केले म्हणजे त्यातून भव्पर-दिव्य दर्शन होत राहते, असे म्हणतात. 
मंडलाचे ध्यान हे चित्त एकाग्न करण्यासाठी उपयुक्‍त ठरते, 
असा साधकांचा अनुभव आहे. 

संडलाचा अंतर्बाह्य विकास बौद्ध, शेव, ज्ाक्‍्त, इ. तंत्रांतुन 
झाला आहे. तांत्रिकांनी तिबेटी संस्कृतीतून मंडलकल्पना उच- 
लली हे खरे; पण त्याही पूर्वी वेदिक व पौराणिक काळांत 
संडळकल्पना ठाऊक होती. किंबहुना वैदिक संस्कृतीतूनच मंड- 
लाचा अन्य संप्रदायांत प्रवेश झाला, असे म्हटले पाहिजे. ब॒ह 
दारण्यकात एका मंत्रात (५-५-२) मंडलाचा उल्लेख आला आहे. 

मनुस्मृती, पुराणे, कालिदासाची काव्ये यांत सूर्यचंद्रांच्या 
विबांना मंडल असे म्हटले आहे. श्रीचक्र हे पौराणिक हिंदू 
संस्कृतीतळे प्रमुख मंडल होय. श्रीचक्राला साक्षात दिव्य 
शक्‍तीचे स्वरूप मानतात. मंडलाच्या ठिकागी देवतेचा 
किवा देवतांचा निवास असतो. ते त्यांचे अध्यासनच असते. 
भोजनाच्या वेळी पात्राच्या खाली मंडल काढतात. त्या मंडलाचे 
कार्य व त्यात वास्तव्य करणार्‍या देवता यांचा निर्देश वह्ली 


मंडल 


पुराणातील पुढील इलोकात केला आहे- 
यातुधाना: पिज्ञाचाइच असुरा राक्षसास्तथा । 
घ्नन्ति केवलमन्नस्थमण्डलस्य विवर्जनात्‌ । 
आदित्या वसवो दद्रा ब्रह्मा चेव पितामहः । 
मण्डलान्युपजीवन्ति तस्मात्‌ कुर्वन्ति मण्डलम्‌ ॥। 
अर्थे-यातुधान, पिद्याच, असुर आणि राक्षस हे मंडलविरहित 
अन्नाचा केवळ नाश करतात. वारा आदित्य, अष्टवसू, एकादश 
रद्ध आणि पितामह ब्रह्मा हे मंडलाच्या ठिकाणी प्रविष्ट होऊन 
राहतात. म्हणून मंडल करतात. भ 
मंडलमान जसे धरले असेल, त्या मानाने मंडलाचे उत्तम, 
मध्यम आणि कनिष्ठ असे जे भेद होतात, ते पुढील इलोकात 
सांगितले आहेत- 
उत्तमाख्यं चतुभि; स्यान्मण्डलं चतुरस्रकम्‌ । 
हस्तेहुस्तद्दयेन स्यान्मध्यमं हस्तमात्रकम्‌ । 
कनिष्ठ हस्तसात्रं तु पुर्वयोगे प्रहास्यते ।। 
अर्थ-(कोणत्याही प्रताचे उद्यापन करायचे असता देवता 
मांडण्यासाठी जे सर्वतोभद्र, लिंगतोभद्र, इ. मंडळ करतात ते 3 
चार हात लांव-रुंद, औरसचौरस असे मंडल उत्तम होय. दोन 
हात चौरस असेल, तर ते मध्यम व एक हात चोरस असेल तरते 
कनिष्ठ समजावे. त्यापेक्षा कमी प्रमाणाने मंडल करायचे नसते. 
कोणतेही मंडल चार हातांच्या पुढे १०० हात लांबीरुंदीचे 
करायला ह्रकत नाही. याहून अधिक मान मात्र असू नये. मंडळे 
एकूग वारा प्रकारची आहेत. त्यांची नावे पुढीलप्रमाणे- 
विमलं विजयं भ्रद्रं विमानं शुभदं शिवम्‌ । 
वर्धमानं च देवं च लताक्षं कामदायकम्‌ । 
रुचकं स्वस्तिकाण्यं च द्विदश्नं इति मण्डला: ।। 
क्ूग्वेदीय ब्रह्मकर्मात मंडलांचे याहून वेगळे प्रकार सांगितले 
असून, त्यांची चित्रेही काढून छापलेली आहेत. 
तंत्रमार्गात मंडलांना विशेष महत्त्व आहे. मंडल निर्माण 
करण्यासाठी तांत्रिकांनी बरेच विधिनिषेध निर्माण केले आहेत. 
शुचिर्भूत होऊन प्रथम भूमी सारवणे, तिचे समंत्रक प्रोक्षण 
करणे, मग तिच्यावर विविध प्रकारच्या रांगोळ्यांनी विविध 
रेखा, आकृत्या काढणे, प्रत्येक रेखाकृती काढताना विशिष्ट 
मंत्र म्हणणे, मंडळ निर्माण झाल्यावर त्याचे ध्यान-पुजन करणे, 
असा तांत्रिकांच्या मंडलर्निमितीचा विधी आहे. बोद्ध तंत्रात व 
मंजुश्रीकल्पात अक्या अनेक मंडलांची तपशीलवार माहिती असून, 
त्यांतील प्रत्येक बारीक सारीक रेषेचा, त्रिकोणाचा, वर्तुळाचा, 
बिदुचा व बाह्य परिधीचा तांत्रिक अर्थ सांगितला आहे. त्या 
प्रत्येकाची देवता आणि फलश्रृतीही सांगितली आहे. [ गॉ. नॉ. 
ब., श. क.; हि. ध.; व्रतराज : का. ए. सां. अ.; दि थिअरी 
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भारतीय संस्कृतिकोह 
अण्ड प्रॅक्टिस ऑफ दि मंडल- ए. एच्‌. ब्रॉड्रिक, १९६१] 


> न एक यजुर्वेदीय उपनिषद. याचे पाच 
मंडलब्राह्मयोपनिषद असून, त्या प्रत्येकाला ब्राह्मण 
असे नाव आहे. यातील सबंध विवरण गद्यातच असून, सूर्य- 
नारायणाने याज्ञवल्क्यमुनीला हे उपनिषद सांगितले आहे. 
पहिल्या ब्राह्मणात अष्टांग योग हे आत्मप्राप्तीचे साधन आहे, 
असे सांगितले आहे. चतुविध यम, नवविध नियम, प्राणायाम, 
प्रत्याहार, ध्यान, धारणा आणि समाधी या सर्वांचे ज्ञातमुक्‍त 
रूप म्हणजे अष्टांग योग होय. त्या सर्व अंगांचे थोडक्यात वणन 
करून, शरीराच्या काम, क्रोध, निःश्‍वास, भय व निद्रा या पंच 
दोषांचे वर्णन केळे आहे. ब्रह्म ही तारक अशी नाव आहे. दोन 
भूकुटींच्या मध्यभागी अथवा नासिकाग्रावर दृष्टी रोखून पाथर 
काने ज्योतिर्मय अश्या त्या ब्रह्माचे अवलोकन करावे, असे सांगून 
पूर्वतारक व उत्तरतारक या ब्रह्मरूपांचे वर्णन करून, शांभवी 
मुद्रेची माहिती दिली आहे. 
अंतलेक्ष्यादिक आदित्यमंडलाचे सविस्तर वर्णन प्रथम ब्राह्म” 
णात केल्यावर, दुसर्‍या ब्राह्मणात शांभवी मुद्रेचे सविस्तर वर्णन 
केले आहे. साक्षात्कार-अनुभवात कोणकोणती दृव्ये कोणत्या 
क्रमाने दिसत जातात त्याचे विस्तृत वर्णन यात आहे._ प्रणव" 
प्राप्ती म्हणजे शांभवी मुद्रा. प्रणवाचे ज्ञान झाल्यावर कर्मे बंधन- 
कारक होत नाहीत. उन्मनी अवस्थेत गेल्यावर जी पूजा ६ 
त्यातील आणि षोडशोपचार पुजेतील सोळा अंगांचे अतिशय 
हृद्य वर्णन हाही ह्या ब्राह्मणाचा आणखी एक विशेष होय. वो 
निह्चिन्ता ध्यानम्‌ । सर्वकमनिराकरणं आवाहनम्‌ । निश्‍चय 
ज्ञानं आसनम्‌ । उन्मनीभाव: पाद्यम्‌ । सदा अमनस्कं न्य 
सदादीप्तिपारामृतवृत्ति: स्नानम्‌॒। सर्वत्र भावना गन्धः ! 
दुक्‍्स्वरूपावस्थानं अक्षता: । चिदाप्तिः पुष्पम्‌ । चिदग्निस्वरूध 
घूप: । चिदादित्यस्वरूपं दोप: । परिपुणेचन्द्रामृतरसस्येकीकर"' 
नैवेद्यम्‌ । निशचलत्वं प्रदक्षिणम्‌ । सो$्हं भावः नमस्कार: । 
मोनं स्तुति: । सर्वसन्तोष: विसर्जनम्‌ । इति य एवं वेद ॥। > 
अर्थ- चिंताराहित्य हे ध्यान. सर्वे कर्मांचे निराकरण हे आवा 
हून. निश्चयाने ज्ञान हे आसन. उन्मनी अवस्था हे पाद्य. सदैव अम- 
नस्क स्थिती हे अध्ये. नेहमी सदादीप्तिपारामृतवृत्ती हे स्नान 
सर्वत्र भावना म्हणजे गंध. दृश्य स्वरूपातस्थिती, या अक्षता. चैतन्य 
प्राप्ती हे पुष्प. अग्निस्वरूप चैतन्य हा घूय. आदित्यस्वरूप चैतन्य 
हा दीप. परिपुर्ण अश्या चंद्राच्या अमृतरसाचे एकीकरण हा नैवेद्य. 
निइचलता ही प्रदक्षिणा. सो$हंभाव हा नमस्क्रार. मौन हीच स्तुती. 
सर्वांचा संतोष हे विसर्जन. हे जो जाणतो, तोच खरे जाणतो. 
आत्मपुजेनंतर कँवल्यस्थितीचे वर्णन त्यात केले आहे. 


खंड सहावा 


तिसर्‍या ब्राह्मणात अमनस्क स्थितीआणि शांभवी मुद्रा यांचा 
संबंध विशद केला आहे. 

चौथ्या ब्राह्मणाच्या प्रारंभी पंच आकाशांचा निदेश आहे. 
आकाश, पराकाश, महाकाश, सूर्याकाश आणि परमाकाश या 
सर्व प्रकारच्या आकाशांचे संक्षिप्त वणेनही या ब्राह्मणात पुढे 
दिले आहे. सरतेशेवटी राजयोगसाधनांचे संक्षिप्त विवरण आहे. 

शेवटच्या म्हणजे पाचव्या ब्राह्मणात बंधन आणि मुक्‍ती 
यांची त्रोटक व्याख्या आहे, ती अश्ली- ' सविषयं मनो बन्याय, 
निविषयं मुक्‍तये भवति । ' 

* तन्मनो विलयं याति तदिष्णो: परमं पदम्‌ ' च मनाचा ल्य॒ 
होतो ते विष्णचे परम पद. अमनस्क समाधीच्या साहाय्याने 
ब्रह्मस्थिती प्राप्त होते, त्यानंतर योग्याला अवधुत अवस्थेचा 


लाभ होतो. अद्या अवधूताच्या सेवेने अज्ञही मुक्‍त होतो आणि , 


त्या अवधताच्या १०१ पिढ्यांचा उद्धार होतो, असा अ्थवाद 
उपनिषदाच्या शेवटी आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई. ] 


एक समूहवाचक जन संज्ञा. श्रमणकांच्या भोजन, 
मंडली निवास इत्य!दींची सोय करणे सुलभ जावे म्हणून त्यांचे 
गट करण्यात येतात. या प्रत्येक गटाचा दैनंदिन कार्यक्रम ठरलेला 
असतो. या कार्यक्रमाला समाचरी म्हणतात. अशा प्रकारे एकत्र 
भोजन करणारे आणि एकाच समाचरीचे पालन करणारे श्रमणक, 
मंडली या समुच्चयवाचक नावाने ओळखले जातात. [ हि. जे. मो.] 


» ० हिमाचल प्रदेशातील एक प्राचीन नगरी. इथे मांडव्य 
तड क्रषींचा आश्रम होता, असे सांगतात. हिमाचल प्रदेशा- 
तील सर्वांत मोठे नगर म्हणून याची प्रसिद्धी आहे. इथल्या 
व्यास व सुकेती या नद्यांच्या संगमावर पंजवस्त्र नावाचे एक 
प्रसिद्ध मंदिर आहे. या मंदिरातील शिल्प उत्कृष्ट दर्जाचे आहे. 
या मंदिराशिवाय इथे सुमारे पंचवीस मंदिरे आहेत. त्यांत 
श्यामकाली, शिव, भूतनाथ, माधोराव, यांची मंदिरे दर्शनीय 
आहेत. शिल्पकामाचे उत्तम नमुने इथे पाहायला मिळतात. 
[ श्री. ह्रबं्सासह सेठी--धर्मयुग, (० जानेवारी १९५४. ] 


ं एक नृत्य. मंडूक म्हणजे बेडूक. त्यांच्या 
' मेहूक भारतम्‌ भावभावना या नृत्यात व्यक्‍त केलेल्या अस- 
तात. विजयानगरम संस्थानचे अधिपती आनंद गजपतीमहाराज 
यांच्या कारकीर्दीत या नृत्याची रचना झाली. आकाझात क्त 
मेवांचे दर्शन झाले, की 'ब्रेडकांना आनंद होतो. ती भावना या 
नृत्याच्या सुरवातीला व्यक्‍त करतात. नंतर मेघांचा गडगडाट 
आणि वादळी हवा यांचे थैमान दाखवतात न शेवटी पर्जन्य- 
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मंडोर 


घारा कोसळल्यामुळे वेडूक आनंदित होतात, ते दाखवतात 
[ श्री. नटराज रामकृष्ण - मार्चे ऑफ इंडिया, डिसें. १९५७. ] 


,२_ मध्य युगातली एक राजघानी. हे गाव राजस्थानातील 
सडार जोवपुरापासून ५ मैल उत्तरेस आहे. याचे प्राचीन 
नाव मांडव्यपुर किवा मंडोदर असे होते. याविषयी एक आख्या- 
यिका अशी, की हे नगर मांडव्य क्रषीने वसवले आणि दुसरी 
आख्यायिका अशी, की हे नगर मयासुराने निर्माण केले. याच्या 
जवळून नागाद्री नावाची नदी वाहते. तिच्यापासून थोड्या अंत- 
रावर अहिशैल नावाची एक टेकडी आहे. या दोन्ही नावांवरून 
या नगराचा संबंध नागवंशीय राजांशी जोडलेला आहे. गुप्तांच्या 
पूर्वी तिथे नागांचे राज्य असावे. 

इ. स. च्या सातव्या आठव्या शतकात इथे चावडा व गुजर 
शासकांचे आधिपत्य होते. सातव्या शतकाच्या सुमा रास प्रति- 
हारवंशी हरिश्चंद्र राजाच्या पुत्रांनी मंडोर जिंकले व बाराव्या 
शतकापर्यंत ते त्यांच्या अधिकारात राहिले. यथील कोट या 
प्रतिहारांनीच बांधलेला आहे. त्यानंतर या नगरावर अनेक 
हिंदू व मुस्लिम सत्ता आल्या व गेल्या. 

नगरात प्रवेश करताना महाराजा अभर्यासह याने निर्माण 
केलेल्या एका महाद्वाराचे दशन घडते. आत प्रवेश करताच महा- 
राजा उम्मेदर्सिह याने बनवलेले प्रशस्त उद्यान लागते. तिथून 
पुढे गेल्यावर एका ओळीत जोधपूर-तरेशांची समाधिमंदिरे 
दिसतात. त्यांना देवल म्हणतात. ही देवळे कारागिरीच्या 
दृष्टीने समृद्ध आहेत. इथे वीरभवन नावाचे एक ३३ कोटी 
देवतांचे स्थानही पाहण्याजोगे आहे. त्यात एकाच दगडात 
चामुंडा, कंकाली, रावमल्लिनाथ, पाबूजी, इ. मोठमोठ्या सोळा 
मूर्ती कोरलेल्या आहेत. 

मंडोरच्या कोटात ब्राह्मणी व जेन देवाल्यांचे भग्नावशेष 
आढळतात. गुप्तकालात इथे विष्णुपूजेला महत्त्व प्राप्त झाले. 
इथे पाषाणाच्या तोरणस्तंभावर कृष्णलीला सुरेख कोरलेल्या 
आहेत. इथली एकूण कारागिरी उच्च्च दर्जाची वाटते. मंडोर 
गावात उत्खनन केल्यास मोठमोठी मातीची भांडी सापडतात. 
एका उत्खननात पद्मपाणी बुद्धाची मूर्तीही सापडली आहे. 
जवळच्या एका टेकडीवर ताडकेश्‍वराची मूर्ती आहे. तिला हे 
नाव दिलेले असले, तरी ती सूरयमूर्ती असावी, असे वाटते. मया- 
सुराने आपली कन्या मंडोदरी ही रावणाला दिली व ते लग्त 
मंडोर येथेच झाले, अशी आख्यायिका आहे. तिथे ' रावणाची 
चवरी ' नामक एक स्थान आजही दाखवतात. [ श्री. यज्ञेंद्रिसह - 
साप्ताहिक हिंदुस्थान, १० डिसेंबर १९६७.; श्री. रत्नचंद्र 
अग्रवाल-धर्मयुग १४ फेब्रुवारी १९५४. ] 


संम 


४. देष्टसाधक आणि अनिष्टनिवारक वर्णसमूह. मंत्रि 
प्त्र गुह्यमापणे, या धातूवरून हा शब्द वनला आहे. गुह्य 
गोष्ट साधणे, गुह्य अर्थ प्राप्त करून घेणे, विशिष्ट कार्यासाठी 
देवतेचे आवाहन करणे, असे याचे अनेक अर्थ होतात. ज्याच्या 
मननाने सर्व जगाचे अर्थात जीव, ब्रह्म व ब्रह्मांड यांच्या ऐक्याचे 
ज्ञान होते, संसारवंघातून जीवाला मुक्‍ती मिळते व इहलोकी 
धर्म, अर्थ व काम हे साध्य होतात, तो मंत्र होय, असाही 
त्याचा तात्त्विक अर्थ आहे. 

मंत्र शब्दाच्या काही व्याख्या अल्या - 

मकरो मननं प्राह त्रकारस्त्रागमच्यते । 
सननत्राणसंय॒ुक्‍तो मंत्र इत्यभिधीयते ।॥। 

अर्थ-मंत्र गव्दातला मकार म्हणजे मनन, त्रकार म्हणजे 
त्राण, अर्थात संरक्षण. त्यावरून मनन व संरक्षण यांनी जो युक्‍त 
त्याला मंत्र म्हणतात. 

ब्रह्मज्ञा ब्राह्मणा: पुर्व जलवाय्वा दिस्तम्भने: । 
'शक्‍तेरत्पादनं चक्रुस्तन्मन्त्रमिति गद्यते ।॥। 

अर्थ - पुर्वी ब्रह्मवेत्ते ब्राह्मण (ज्या वर्णसमूहाच्या साधनाने ) 
जल, वायू इत्यादींचे स्तंभन करून शक्‍तीचे उत्पादन करते झाले, 
त्याला मंत्र म्हणतात. 

'मननाद्वस्तुवक्‍तीनां त्राणात्‌ सडकटसागरात्‌ । 
मन्त्रर्पा भवेच्छकितमंननत्राणघमिणी ॥। 

अर्थ -वस्तुदाक्‍तीच्या मननातून संकटरूपी सागराच्या त्राणा- 
साठी जी मनन व त्राण हे धर्म असलेली शक्‍ती निर्माण होते, 
ती मंत्ररूप होय. 

“ मंत्रा: मननात्‌ ' च जो मनन केला जातो, ज्याच्यापासुन 
यज्ञ, देव आणि आत्मा यांचे ज्ञान होते, त्याला मंत्र म्हणावे. 
(निरुक्त ७.१२) 

मंत्रातल्या अनेकविध वर्णयोजना अनेक प्रकारची इष्ट फळे 
देतात. मंत्रातील गूढ शक्‍ती प्रकाशात आणणे, हा मंत्रसाधनेचा 
उद्देश असतो. कोणत्या मंत्राने कोणते फल प्राप्त होते, ते क्रषी- 
मुनींनी व सिद्ध पुरुषांनी सांगितलेळे असते. मंत्र म्हणजे नुसतेच 
एकत्र केळेळे वर्ण नव्हेत. ते वर्णसमूह अंतर्गत शक्‍तीचे प्रतीकरूप 
असतात. मंत्रांमुळे साधकाच्या अंतरातळी शक्‍ती जागृत होऊन 
त्याला मोठे सामर्थ्य प्राप्त होते. मंत्रातल्या स्थूल शब्दसमूहापेक्षा 
त्यातील चेतन्य श्रेष्ठ असते. विधानपूर्वक व अचूक संत्रपुरश्‍चरण 
केल्यास त्यातील प्रभावी शक्‍तीचा प्रत्यय येतो आणि सामान्य 
लोभनिवृत्तिपासून महान आत्मज्ञानासारख्या महत्फलापर्यंत 
कोणतीही गोष्ट मंत्राने साध्य होते, असा अनुभव आहे. 

राब्दब्रह्मापापून मंत्रशात्त्र उत्पन्न झाले आहे. मंत्राचे सामर्थ्य 
त्याच्या उच्चारात असते. मंत्रातुन बाहेर पडणाऱ्या स्वरलह्रीं- 
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भारतीळ संस्कृतिकोश 


पासून वातावरणात जे कंपन निर्माण होते, त्या कंपनातून ते 
सामर्थ्य प्रकट होते. मंत्र हा तेजोर्प आहे. त्यात सुसंगत अर्थ 
नसला, तरी देवतेच्या प्रकटीकरणाचे सामर्थ्य त्याच्यात भरलेले 
आहे, असे मत श्री. वुड्राफ या तंत्रशास्त्रज्ञाने व्यक्‍त केले आहे. 

न्यायरत्न श्री. विनोद यांनी मंत्राविषयी पुढील विवेचन 
केलेळे आहे- 

जगातल्या सर्वे मानववं्यांत मंत्र-तंत्राचा आढळ होतो. भारत- 
वर्ष तर या विद्येचे माहेरचरच आहे. मंत्रश्ास्त्र हे अभ्युदयाचे 
कारक, सामर्थ्याचे निष्पादक व सौभाग्याचे प्रापक आहे. मंत्र 
म्हणजे देवतांचे आवाहन. ते इष्टसिद्धी व अनिष्टनिवारण 
यांच्यासाठी असते. मंत्रातली शक्‍ती देवतांच्या साल्चिध्याने ते कार्य 
करते. मंत्रविद्धेचे अधिष्ठान वौद्धिक आहे. मुळात मंत्रविद्या ही 
बौद्धिक व शास्त्रीय भूमिकेवरच आधारलेली होती. पण यावनी 
संस्कृतीशी आपला संसर्ग झाल्यापासून तिची वौद्धिक भूमिका 
ढासळली. वेगवेगळे मंत्र ही वेगवेगळा देवतांची प्रतीके अस- 
तात. ही प्रतीके म्हणजे अतीन्द्रिय शक्‍तीची प्रारण यंत्रेच होत. 
मंत्रशक्‍तीने मानसिक परिणाम होणे हे नैसगिक आहे. एकाग्रता, 
व्यवस्थिती, स्वसंयोजन, इ. फले मंत्रशक्तीने उपलब्ध होतात. 
अलौकिक प्रत्यक्ष हे मंत्रविद्धचेचे आद्य गृहीत कृत्य आहे. अलौर्किक 
प्रत्यक्ष म्हणजे सामान्य लोकांना अशक्‍य असलेला इंद्रिय-अनुभव 
होय. याचे चार विभाग पडतात- (१) आर्ष ज्ञान (२) 
योगी प्रत्यक्ष (३) सिद्धद्शन व (४) प्रातिभ ज्ञान. यांच्या 
सीमारेषा अस्पष्ट आहेत. आर्षज्ञान म्हणजे क्ररपींचा अनुभव. तो 
तपस्येने उत्पन्न होतो. योगी प्रत्यक्ष हा योगाने व ध्यानाने 
उत्पन्न होतो. ज्ञानकर्मे द्रिये सूक्ष्म झाल्याने सिद्धदर्शन अनुभविता 
येते. चौथे प्रातिम ज्ञान हे पहिल्या व दुसर्‍या प्रकारासारखेच 
असते. ते विद्युल्लतेसारखे,,चमकून नष्ट होते. मंत्रशक्ती ही आपे 
प्रत्यक्षाचा व त्र्रषींच्या अनुभवांचा साक्षात्कार आहे. ही शक्‍ती 
तपाने सिद्ध होते व ती मानसजन्य असते. 

मंत्रातील सामर्थ्ये प्रकट होण्यासाठी . मंत्राचा जप करावा 
लागतो. जप म्हणजे आवर्तन होय. मात्र हे आवर्तन केवळ मंत्रा- 
तील शब्दांचे असुन चालत नाही. त्यातील अर्थाचेही आवर्तन 
झाले पाहिजे. तेच अधिक महत्त्वाचे आहे. त्यासाठी मनाची 
एकाग्रता आवश्यक असते. मन पांगळेले असेल, तर मंत्रात आणि 
साधकाच्या अंतरात शक्‍्तिसंक्रमण होऊ शकणार नाही. म्हणून 
मंत्रात केवळ उच्चारण हे अभिप्रेत नसून, तदर्थभावन हे अभिप्रेत 
आहे. याच मुद्याचे स्पष्टीकरण श्री. श्रीपादशास्त्री किजवडेकर 
पुढीलप्रमाणे करतात - ही 

मंत्राचे सामर्थ्य म्हणजेच मनाचे सामर्थ्य आणि मनाचे सामर्थ्य 
म्हणजेच मनात चालणार्‍या विचारांचे सामर्थ्य होय. शब्दावाचून 


खंड सहावा 


जे विचार, ते सूक्ष्म विचार. विचार शब्दाच्या आधीन आले 
म्हणजे ते स्थूल झाले. अर्थातच स्थूलामध्ये सुक्ष्मापेक्षा शक्‍ती 
कमी असते, हे ओघानेच आले. शब्दस्वरूप मंत्राच्या उच्चारा- 
पेक्षाही अर्थस्वरूप अथवा विचारस्वरूप मंत्रात सामर्थ्य नेह- 
मीच अधिक असते. विचारांचे प्रचंड सामर्थ्य लक्षात आणूनच 
भारतीय तत्त्ववे्त्यांनी वाईट शब्दापेक्षा वाईट विचार अधिक 
धोकादायक आहेत, असा विस्मयंजनक सिद्धान्त पाच सहत्त वर्षा- 
पुर्वी मांडला आहे. माणसाने सदैव चांगळे विचार करावे, याचे 
कारण हेच, की विचारांचे, सतत चाललेल्या चितनाचे केव्हा ना 
केव्हा तरी आचारात वा उच्चारात पर्यवसान झाल्यावाचून 
राहत नाही. उत्कृष्ट विचारांचे सामर्थ्य कोट्यवधी अणुबाँब 
किवा हायड़ोजन वाँवपेक्षा अधिक आहे, हे आता पाश्‍चात्य वैज्ञा- 
निक मान्य करू लागले आहेत. 
सर्व मंत्रांत वैदिक मंत्र श्रेष्ठ होत. वेदांचा संहिताविभाग 
हा मंत्ररूषच मानलेला आहे. क्रद्ग्वेदातला गायत्री मंत्र 
विदवमित्राने दृष्ट असून, तो सर्वश्रेष्ठ मानलेला आहे. करगे" 
दातील मंत्राचा विनियोग यज्ञकर्मात होत असतो. त्यातील 
मंत्रांचे विधान कसे करावे, यासाठी क्र्ग्विधान नावाचा ग्रथ 
निर्माण झाला आहे. त्यात पौष्टिक व आभिचारिक अशी दोन्ही 
प्रकारची कर्मे सांगन, त्यासाठी जपहोमादी विधाने दिली आहेत. 
दीर्घायुष्य, स्वर्गप्राप्ती, धन, प्रजा, पक्यू, शत्रुनाश, रोगनाश) 
अपभृत्युनिवारण,'इ. अनेक कामलांचे मंत्र क्ग्वेदात असून, त्यांची 
अनुष्ठाने क्रग्विधानात दिली आहेत. अथवेवेद हाही नानाविध 
मंत्रांचे आगरच आहे. मनुष्य सुखात राहावा, त्याला आ 
जगता यावे; रोगराई, विषारी प्राणी, शत्रू, भूतपिशाच, ड्‌. झन 
रक शक्‍तींनी त्याचे जीवन दुःखमय होऊ नत, यासाठी मंत्र 
हेजारो विनियोग अथर्ववेदात सांगितले आहेत. ती 
वेदाप्रमाणेच तंत्रग्रंथांतही हजारो मंत्र दिलेले आहेत. सि 

उद्देश उभयविध म्हणजे ऐहिक उत्कर्ष व आध्यात्मिक ह ता 
असा आहे. याशिवाय हजारो शावरमंत्रही आहेत. टक 
पेशाचिक मंत्र असेही म्हणतात. हे मंत्र पुष्कळदा ळा 
तात. त्यांत अर्थाला प्राधान्य नसून ध्वनीला प्रावान्य ल कीक क. 
नेत्र कनिष्ठ दर्जाचे होत. कारण त्यांच्याद्वारे साधका " 
भांशी संबंध येत नाही, तर भूतप्रेतपि्याचांशी मेतीच ला 
. संत्रांच्या जाती - बीजमंत्र, मूलमंत्र व १ ऱ्हामू, 
पांच्या तीन जाती आहेत. बीजमंत्र म्हणज अ यक ) ब्रेदाचा 
हीम्‌, ऱ्हुम्‌, इ. एकवर्णात्मक मंत्र होत (बीजसत्त प त तयार 
"मंत्र ऐ हा आहे. चारही वेदांच्या पनीत . उदालय- 
छे आहे. प्रत्येक देवतेचे बीजमंत्र नित आती द्हा 


गण ऱहीं शीं क, म 
पती. र्‍्ही- माया. श्रीं- लक्ष्मी क्ल 


६४९ मंत्र 
अक्षरापर्यंतच्या मंत्राला मूल मंत्र म्हणतात. ज्या मंत्राचा जप 
मालेच्या साहाय्याने केला जातो, त्याला सालामंत्र म्हणतात. 
मंत्रांतही पुं, स्त्री व नपुंसक असे प्रकार आहेत. त्याविषयीचा 
एक इलोक असा- 
वषडन्ता: फडन्ताइच पुमांसो मनव: स्मृता: । 
वोबट्स्वाहान्तिका नार्यो हुं नमो$न्ता नपुंसका: ।। 
अर्थ-ज्या मंत्रांच्या शेवटी वषट्‌ आणि फट्‌ असे शब्द उच्चा- 
रले जातात, त्यांना पुरुषमंत्र; वोषट्‌ आणि स्वाहा हे शब्द 
ज्यांच्या अंती. असतात, ते स्त्री मंत्र व ज्यांच्या शेवटी पुं आणि 
नमः असे शब्द असतात, ते नपुंसक मंत्र होत. 

मंत्रशुद्धी - कोणताही मंत्र सिद्ध करण्यासाठी तो आधी शुद्ध 
करून घ्यावा लागतो. या मंत्रशुद्धीचे सात उपाय गौतमीय 
तंत्रात सांगितले आहेत, ते असे - 

भ्रामगं रोधनं वव्यं पोडनं शोषपोषणे । 
दहनान्तं क्रतात्‌ कुर्यात्‌ ततः तिद्िभवेच्त तु ।। 

याचे संक्षेपात दिग्दर्शन असे - 

(१) भ्रामण- य या वायुत्रीजाने मंत्राच्या सर्वे वर्णांना 
गंफावे. (२) रोधन - बीजाने संत्र संपुटित करून जपावा. 
( ३) वशीकरण - आळता, रक्तचंदन, हळद, घोतर्‍याचे बी 
किवा मनशीळ यांपैकी कशाचे तरी गंध तयार करून त्याने 
भर्जपत्रावर मंत्र लिहावा. (४) पीडन - क्षीरवृक्षाच्या दुधाने 
मंत्र लिहून तो पायाखाली दावावा. (५) शोषण-वं या 
वरुणबीजाने संपुटित करून मंत्र जपावा. (६) पोषण- गुरूपदिष्ट 
तीन बीजांनी मंत्र संपुटित करून जप करावा आणि गाईचे दुध 
किवा मध यांनी मंत्र लिहावा. (७) दहन - मंत्राचा आदी, 
मध्य व शेवट यांच्यामध्ये रं हे अग्निबीज सोडून जप करावा 
व पळसाच्या बियांच्या तेलाने मंत्र लिहावा. 

ज्ञापविभोचन - काही मंत्रांना निरनिराळ्या क्रूषींनी शाप 
दिलेळे आहेत. शंकराने सात कोटी महामंत्रांना शाप दिलेला 
आहे. गायत्री संत्राला तर वसिष्ठ, विश्‍वामित्र, ब्रह्मदेव आणि 
वरुण या चौघांचा क्याप आहे. तेऱ्हा मंत्रसिद्धीसाठी त्यांचे शाप- 
विमोचन करावे लागते. काही मंत्र मलिन असतात. त्यांना 
बीजाक्षरांनी जागृत केले, की त्यांचे उत्कीलन होते. शापामुळे 
मतप्राय झालेल्या मंत्रांना सजीव करण्यासाठी संजीवन नावाचा 
विधी करावा लागतो. या सर्वे तांजिक गोष्टी तंत्रशास्त्रात 
विस्ताराने दिलेल्या आहेत. व 

कित्येकदा संत्राशी मैत्रीही करावी लागते. ही सेत्री क्रियात्मक 
असते. मंत्र ज्या कारणासाठी लिद्ध व्हायला हवा असेल, ती 
कारणे ज्या मानाने शुद्ध, अशुद्ध, सौम्य, क्ूर, मंगळ, अमंगल, 
साहाय्यक किवा घातक असतील, त्या मानाने त्या त्या मंत्रावर 


मंत्रे 


काही क्रिया कराव्या लागतात. त्या करतेवेळी वापरायची 
आसने, माला, यंत्रे व यंत्रांचे आधार निरनिराळे असतात. 
काही मंत्र मात्र स्वत:सिद्ध असतात. त्यांच्या सिद्धीसाठी 
कोणतेही संस्कार करावे लागत नाहीत. चारही वेदांतळे मंत्र हे 
स्वत:सिद्ध व स्वयंप्रकाशी मानलेले आहेत. कुल्परंपरेने आलेला 
मंत्रही स्वत:सिद्ध असतो. तंत्रज्ास्त्रात जे हजारो मंत्र आहेत, 
त्यांतही काही सिद्ध मंत्र आहेत. त्यांची नावे अशी - 
एकाणेस्त्र्यक्षरोःनृष्ट् बिति त्रेधा नुकेसरी । 
एकाक्षरो$नुष्टुब्‌ द्विविधस्तुरगानन: ।। 
चिन्तामणि: क्षेत्रपालो भेरवो यक्षनायकः । 
गोपालो गजवक्त्रश्‍च चण्डिका यक्षिणी तथा ॥ 
मातडगी सुन्दरी इयामा तारा कर्णपिज्ञाचिनी । 
दबर्येकजरा रामः कालिनीलसरस्वती ॥ 
त्रिपुरा कालरात्रिकच कलो सिद्धिप्रदा इमे । 
वरील नावांचे मंत्र हे कलियुगात सिद्धिप्रद आहेत. 
मंत्रांचे उच्चारण-मंत्र हा गुरुमुखातूनच घ्यावा लागतो 
आणि तो मात्राविज्ञानानुसार जपावा लागतो. शब्दांच्या ध्वनींचे 
प्रमाण ज्याच्या योगाने कळते अथवा ठरवले जाते, त्याला मात्रा 
असे म्हणतात. मंत्राच्या बाबतीत मात्राविज्ञानाला म्हणजेच 
स्वरांच्या आरोह-अवरोहांना; तसेच उदात्त, अनुदात्त, स्वरित, 
प्रचय, इ. स्वरांच्या योग्य उच्चारणाला फार महत्त्व आहे. त्यांत 
जर चूक झाली, तर मंत्राचा केवढा मोठा दुष्परिणाम होतो, ते 
पाणिनीय श्रिक्षेत उदाहरणासह सांगितले आहे - 
मन्त्रो हीन: स्वरतो वणंतो वा मिथ्याप्रयुक्‍तो न तमर्थमाह । 
स वाग्वज्त्रो यजमानं हिनस्ति यथेन्दरशत्रुः स्वरतो$पराधात्‌ ॥ 
अर्थ -स्वर व वर्ण यांनी हीन असलेला मंत्र म्हणजेच चुकीच्या 
पद्धतीने उच्चारलेला मंत्र मिथ्या प्रयुक्त होतो आणि तो अभि- 
प्रेत अर्थ सूचित करीत नाही. तो वाग्‌वज्न बनून यजमानाचाच 
घात करतो. उदा० इंद्रशत्रू या शब्दात स्वराची चूक झाल्यामुळे 
जसे घडले तसे. 
वरील इंद्रशत्रू या शब्दाने एक कथा 
तेत्तिरीय संहितेत पुढीलप्रमाणे आढळते -- 
विदवरूप नावाचा एक ब्राह्मण होता. तो असुरांचा भाचा 
असून, देवांचा पुरोहित होता. देवांनी आरंभिलेल्या एका यज्ञात 
त्याच्याकडे पौरोहित्य होते. त्या यज्ञात देवांना प्रकटपणे सोम- 
पान मिळत असे. पण विश्‍वरूपाचा असुरांकडे ओढा असल्या 
मुळे, तो त्याच यज्ञात चोरून असुरांनाही सोमपान करवीत 
असे. विइववरूपाचे हे कपट इंद्राच्या लक्षात आले आणि त्याने 
आपल्या वज्रान विशवरूपाचा वध केला. 
त्वष्टा हा विदवरूपाचा बाप. आपल्या पुत्राचा वध झाल्याचे 


सूचित होते आणि ती 
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भारतीय संस्कृतिकोश । 


कळून त्याला क्रोव आला आणि त्याने इंद्राचा सुड घेण्यासाठी 
एक यज्ञ सुरू केला. त्या यज्ञात त्याने अवशिष्ट सोमरस ' इंद्र" 
शत्रुर्वेधस्व ' (मला तुझ्या कृपेने इंद्राचा नाश करू शकेल असा 
पुत्र होवो) या शब्दांनी अग्नीला अर्पग केला. 

त्वष्ट्याचे शब्द बरोबर होते; पण त्याचे उच्चारण चुकीचे 
होते. इंद्रशत्रू या सामासिक शब्दाचे अर्थ दोन होऊ शकतात - 
इंद्राचा शत्रू (इंद्राला मारणारा) हा तत्पुरुष समांसातून निघा- 
ठेला एक अर्थ आणि इंद्र आहे शत्रू ज्याचा (इंद्राकडून मारल] 
जाणारा) असा वहुब्रीही समासातून निघणारा दुसरा अर्थ, 
त्वष्ट्याला पहिला अथ अभिप्रेत असल्यामुळे त्याने त्यासाठी 
समस्त शब्दाच्या शेवटच्या अक्षराचा स्वर उदात्त ठेवायला 
हवा होता. पण त्याऐवजी त्याने समासातल्या पहिल्या शब्दाच्या 
शेवटच्या अक्षराचा स्वर उदात्त उच्चारला. त्याचा परिणाम 
असा झाला, की इंद्राला मारणारा पुत्र न जन्मता इंद्राकडून 
मारला जाणारा असा वृत्र नावाचा पुत्र त्याच्या पोटी जन्माला 
आला (ते. सं. २-५-१-२). 

पाणिनीय शिक्षेत त्यापुढे सांगितले आहे, ते असे - 

अनक्षरं हतायुष्यं विस्वरं व्याधिपौडितम्‌ । 
अक्षता इस्त्ररूपेण वज्त्रं पतति मस्तके ।। 

अर्थ - मंत्रातली अक्षरे गाळली गेली तर ती आयुष्याचा 
नाश करतात; स्वर चुकल्यास व्याधी उत्पन्न होतात. (अक्षर 
च्युती आणि विस्वर मंत्राने अभियंत्रित केलेल्या) अक्षता 
यजमानाच्या मस्तकावर वज्र म्हणून पडतात. 

अधिकारी गुरूने प्रसन्न होऊन दिलेला, स्वप्नात प्राप्त झालेला! 
घ्यनावस्थेत देवतेकडून मिळालेला किवा अन्य योग्य विधानात 
घेतलेला, शापोत्कीलनादी कर्मे करून सिद्ध केलेला, शुद्ध यी 
योग्य स्वराघातासह उच्चारलेला व शास्त्रोक्‍त वि 
पाळून जपलेला मंत्रच सिद्ध होऊ शकतो आणि इष्ट फलही जं 
शकतो. पुस्तकातून मंत्र उतरवून घेऊन त्याचा जप करण आमि तर 
अनघिकारी माणसाकडून मंत्र घेणे या गोष्टी शिशिर क, न 
आहेतच; शिवाय त्या अनर्थकारकही आहेत. याविषयी ् 
दघी, शकक्‍तिसंगमतंत्र, सांख्यायनतंत्र, तंत्रराज, प्रपंचसार, प क) 
कर्मदीपिका, कुलाणेव, रुद्रयामल, सरस्वतीतंत्र, दत्तात्रेय” 
संहिता, इ. मंत्रश्नास्त्रावरच्या ग्रंथांत साधकांना स्पष्ट व टी. 
शीलवार अश्या अनेक सूचना केलेल्या आहेत. केवळ वी 
कामनेसाठी मंत्रानुष्ठान करणे हे गौण होय, असे म्हटले आ€- 
कामनिक अनुष्ठानाने केवळ तेवढी कामनाच फलद्रूप क 
पण निष्कामपणे मंत्रातुष्ठान केल्यास त्याहुन मोठा लाभ घर" 
याविषयी मंत्रमहोदधीत उपदेश केला आहे, तो असा - 

काम्यकमंप्रसक्तानां तावन्मात्रं फलं भवेत्‌ । 


खंड सहावा 


निष्कासं भजतां पुंसामखिलाभोष्टसम्पद: ॥। 

कथिता: सवं मन्त्राणां ये प्रयोगाः सुखाय वे । 

तदार्सावत निहायेव निष्कामो देवतां भजेत्‌ ॥। 

वेदोदितं कमे कुर्वन्‌ उपासीत च देवता: । 

शुद्धान्त:करणस्तेन लभते ज्ञानसुत्तमम्‌ ॥। 

लब्धज्ञानकृतार्थ: स्यात्‌ परत्रेह च सानव: । 

अर्थ - जे साधक काम्यकर्मात प्रसक्‍त असतात, त्यांना तेव- 
ढेच फल मिळते. पण निष्काम साधना करणारे जे पुरुष आहेत, 
त्यांना तोच मंत्र सर्वसिद्धिप्रद होतो. मानवी सुखासाठी सर्वे 
मंत्रांचे जे प्रयोग सांगितले आहेत, त्यांची आसक्ती धरू नये; 
तर निष्काम होऊन देवतेची उपासना करावी. वेदोक्‍तकर्म 
आचरून देवता उपासाव्या. त्यामुळे अंतःकरण शुद्ध होते, त्याने 
उत्तम ज्ञान लाभते आणि त्या ज्ञानाने मनुष्य इह आणि परत्र 
कृताथे होतो. 

मंत्राचे फल प्राप्त होण्यासाठी त्याचे पुररचरण करावे लागते. 
जप, होम, तर्पण व ब्राह्मणभोजन ही पुरश्‍चरणाची अंग होत. 
एकूण मंत्रोपासना ही अनेक विधि-निषेधांनी बांधलेली असल्या- 
मुळे ती कष्टप्रदच आहे. सर्वेविषयी सावध आणि शुचिर्भूत 
राहून मंत्रानुष्ठान केळे, तरच त्याचे फल मिळू शकते. पाहा - 
जप; पुरश्चरण; माला. [देवीकोश २; श्रीगुरुदत्तयोग ; 
योगविद्या; मंत्रश्ास्त्र (प्रस्तावना); हिं. ध.; गा. वि. उ.; 
कल्याण - साधनांक; श. शा. ] 


संत्रतं मंत्र देवतेनुरूप वेगवेगळे असतात. मंत्रात त्या त्या 
त्र देवतेचे शक्‍्तिसर्वस्व साठवलेले असते. मंत्रावाचून 
ध्यानस फल होत नाही. तंत्र है मंत्राला उपकारक असते. एखादा 
त्रिकोण, चतुष्कोण, चक्र, इ. आकृती म्हणजे यंत्र कागदावर 
काढून किंवा तांब्याच्या पत्र्यावर कोरून घेऊन त्या यंत्राची एजा 
करणे, हे तंत्र होय. देवतेच्या मंत्राने तंत्रविधी केल्यास फल- 
प्राप्ती लवकर होते, अशी समजूत आहे. [ उपनिषद्रहस्य ] 


मंत्रदीक्षा ग्रुमखातून इष्ट देवतेच्या मंत्राचे ग्रहण करणे, 
म्रदोक्षा याला मंत्रदीक्षा असे म्हणतात. मंत्रदीक्षा देणारा 
भुरू ज्ञानवान, श्ांतचित्त व ब्रह्मनिष्ठ असावा, असे श्क्तियामल 
तंत्रात सांगितले आहे. पतीने पत्नीला, पित्याने कन्यापुत्रांना व 
भावाने भावाला मंत्रदीक्षा देऊ नये, असे स्द्रयामलात सांगितले 
आहे. त्याचप्रमाणे बापाचा, आईच्या बापाचा, कनिष्ठ बंधूचा व 
शत्रुपक्षात असणार्‍याचा मंत्र घेऊ नये, असे योगिनीतंत्रात सांगि- 
तले आहे. उत्तम तौर्थात, चंद्रसूर्यग्रहणांच्या वेळी व श्रावणी 
पौणिमेला दीक्षा घेण्यासाठी तिथिनक्षत्रादिकांचीशुद्धी पाहावी 
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मंत्रपुष्प 


लागत नाही, असे सारसंग्रहात म्हटले आहे. अन्यत्र दीक्षाग्रह- 
णाला शुभ मुहूर्त पाहण्याची गरज असते. तंत्रशास्त्रात मंत्र- 
दीक्षेचा विधी बराच जटिल केलेला आहे. सामान्यपणे योग्य 
गुरूला शरण जाऊन त्याची पूजा करणे, गुरूने शिष्याच्या 
कानात मंत्र सांगून त्याच्याविषयीचे विधिनिषेध सांगणे, याला 
मंत्रदीक्षा म्हणतात. दीक्षा घेतल्यावाचून जप व पुरश्‍चरण केला 
जाणारा मंत्र निष्फल़ होतो, असे स्पष्ट सांगितले आहे. 


ह देवाच्या षोडशोपचार पूजेतील शेवटचा उपचार. 
मंत्रपुष्प देवाची आरती करून झाल्यावर देवे नामक मंत्र 
म्हणतात. त्यांत पुढील मंत्र येतात- 

3 यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवास्तानि धर्माणि प्रथमान्यासन्‌ । 

ते ह नाकं महिमा नः सचन्तः पूर्वे साध्या: सन्ति देवा: ।।, 

अर्थ - देवांनी यज्ञाच्या द्वारे यज्ञरूप प्रजापतीचे पुजन केले, 
तीच कृत्ये जगदुद्धार करणारी झाली. ज्या ठिकाणी जगाच्या 
उत्पत्तीला साघक असणारे देव असतात, ते स्वगेरूपी स्थान 
त्यांची उपासना करणार्‍यांना प्राप्त होते. 

या मंत्रानंतर पुढील राष्ट्रीय प्रार्थनामंत्र म्हणतात- 

3 राजाधिराजाय प्रसह्य साहिने नमो वयं वेश्रवणाय 
कुर्महे। स मे कामान्‌ कामकामाय मह्यं । कामेश्‍वरो वैश्रवणो 
ददातु । कुबेराय वैश्रवणाय । महाराजाय नम: । 

ऊ॑ स्वस्ति । साम्राज्य, भोज्यं, स्वाराज्यं, वेराज्यं पारमेष्ठ्यं 
राज्यं, माहाराज्यमाधिपत्यमयं समन्तपर्यायी स्यात्‌ सावेभौमः: 
सार्वायुष: आंतादापरार्धात्‌ पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराळिति । 
तदप्येषः इलोको$मिगीतः । 

मरुतः परिवेष्टारो मरुत्तस्यावसन्‌ गृहे । 
आविक्षितस्य कामप्रेविश्वेदेवाः सभासद इति ।। 

अर्थ - सर्वशक्तिमान राजाधिराज व उपासकांची प्रार्थना 
ऐकून घेणार्‍या प्रभूला आम्ही सर्वे उपासक नमस्कार करतो. 
तो आमची मनकामना पुणे करो. त्या राजाधिराज महा- 
राजाला आम्ही प्रणिपात करतो. आम्हां सर्वांचे कल्याण होवो. 
आमचे साम्राज्य चहूकडे पसरून, त्यात सवे उपभोगांचे पदाथ 
उत्पन्न होवोत. त्या साम्राज्यात प्रजातंत्राने चालणारी राज्य- 
पद्धती असो. तिथे सर्वे जगतापेक्षा सवे बाजूंनी उत्तम व्यवस्था 
असो. सवे लोक परमात्मनिष्ठ होऊन मुक्‍क्तिसुखाचे अधिकारी 
बनोत. आम्हांला त्या साम्राज्यात विशेष अधिकार असोत. 
आमच्या साम्राज्यात पुषकळ अधिकारी असोत व हे सर्वेमिळून 
होणारे राज्य चारही बाजूंनी समुद्रापर्यंत व्यापणार्‍या पृथ्वीवर 
पसरलेले असो. जो अश्ा साम्राज्याचा सावभौम राजा होईल, 
तो दीर्घायू होवो व हे साम्राज्य या सृष्टीच्या अंतापर्यंत पराधं- 


मंत्रपुष्प 


कालाच्या समाप्तीपर्यंत एकसारखे नांदत राहो. 
वरील मंत्र म्हणून ज्ञाल्यावर गंधाक्षतायुक्‍त फुळे ओंजळीने 
देवाला अपण करतात. [ धा. सं. नि.; पूजामार्गप्रदीप. ] 


् एक वौद्ध उपपंथ. प्रारंभी वौद्धांच्या श्रावकयाना- 
मत्रयान तून ज फुटून निघाले, त्यांनी महायान पंथ निर्माण 
केला. पण पुढे महायानातही फूट पडली व त्यातून जे फुटून 
निघाले, त्यांनी मंत्रयान या नावाने आपला उपपंथ चाळू केला. 

या पंथात मंत्र व योग यांना महत्त्व दिलेळे आहे. महायान 
पंथात गौतम वृद्धाला देवत्व मिळाळे व त्याच्या अनेक उप- 
देशांनाही असाधारण महत्त्व प्राप्त झाले. महायानी लोकांत 
उपल्ध वृद्धवचनांविषयी श्रद्धा वाढली आणि ते त्यांचा पाठ 
करणे हे आपले करतेव्य समजू लागले. पण हे पाठ सामान्यतः 
दीघ होते. त्यामुळे ते मुखोद्गत करायला कठीण होते. त्यासाठी 
मग त्यांच्या आधारावर छोट्या छोट्या सूत्रांची रचना झाली. 
त्या सूत्रांचाही पुढे संक्षेप झाळा आणि त्या संक्षेपांना मंत्र 
ही संज्ञा लाभली. हे मंत्र सामान्यतः दोन अक्षरांचे असत. या 
मंत्रांच्या जपाने आणि आणि पठनाने अलौकिक सिद्धी प्राप्त 
होईल, असा विश्‍वास त्यांनी दृढ केला. अशा प्रकारे इ. स. च्या 
५ व्या शतकाच्या सुमारास मंत्रयान पंथ उदयाला आला. 

या पंथाचा प्रमाणभूत ग्रंथ म्हणजे मंजुश्रीमूलकल्प हा होय. 
इ. स. च्या सहाव्या शतकात त्याची रचना झाली. या ग्रंथात 
अनेक प्रकारच्या मुद्रा, मंडळे, मंत्र, क्रिया व चर्या यांचे विव- 
रण आहे. शील्पालन, व्रतग्नहण, शौचाचार, नियम, होम, जप 
व ध्यान या गोष्टी व्यवस्थितपणे आचरल्यानंतरच हा 
मंत्रमाग फलदायी होतो, असे त्या ग्रंथात सांगितले आहे. मंत्र- 
पुजा सत्वर फलदायी व्हावी, यासाठी ती करण्यास योग्य अश्या 
पवित्र स्थानांची नावनिशी या ग्रंथात दिळेली असून, सर्वे पवित्र 
स्थानांत श्रीशेल पर्वत हे सर्वोत्कृष्ट स्थान मानले आहे. बुद्ध, 
बोविसत्त्व व अन्य देवता यांच्या पुजेविषयीचे विधी, संस्कार, 
मंत्र व त्यांचे उच्चार या ग्रंथात प्रामुख्याने सांगितळे आहेत. 

मंत्रयानात अधिकारवादाला प्राधान्य आहे. संत्रयानाच्या 
साधनेत उच्चाधिकार प्राप्त झालेली व्यक्तीच प्रवेश करू शकते. 
म्हणूनच अद्दयवज्त्राने मंत्रयानाला तौक्ष्णेंद्रिय-अधिकारसाध्य 
मानले आहे. श्रीपर्वताच्या मल्लिकार्जुन क्षेत्रातल्या धान्यकटक 
या गावी बुद्धाने तृतीय धर्मचक्रप्रवर्तन करून मंत्रमार्गाचे प्रचलन 
केले, असा मंत्रयानी लोकांचा विदववास आहे. 

मंत्रयानात मंत्रावरोबरच योगालाही महत्त्व दिलेले आहे. 
मात्र यातली योगसिद्धी जटिल आहे. तिच्यासाठी साधकाला 
केमश: घ्यानाभ्यास व विमोक्षलाभ करण्याची आवशयकता 
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असते. शून्यता, अनिमित्त, अप्रणिहित व अनभिसंस्कार असे 
त्यांनी चार विमोक्ष मानलेळे आहेत. विशुद्धियोग, धर्मयोग, 
मंत्रयोग व संस्थानयोग असे योगही चार प्रकारचे ठरवले 
आहेत. या चार योगांनी अनुक्रमे तुरीय, सुपुप्ती, स्वप्न १ 
जाग्रत्‌ या अवस्थांचा क्षय होतो. पुर्ण निर्मलत्व किवा स्वच्छत 
प्राप्त होणे हे या योगाचे मुख्य फळ आहे 

मंत्रयान पंथ वाढता वाढता त्याच्या अनुयायांत अनेक क. 
दुराचार शिरले. त्याचे अनुयायी कमालीचे भोगलोलुप र मी १ 
हे भोग आणि दुराचार झाकले जाण्यासाठी लोकांच्या तरत 
वर फेकायला किंवा लोकांना वनवायला पंथाला काही तच 
ज्ञान हवे होते. सुखवाद या नावाने त्यांनी ते निर्माण केले. र. 
विज्ञानवाद्यांच्या शून्यवादात हा सुखवाद येऊन मिळाला. [ 
भा. सं. प.; तां. बौ. सा. सा.; वौ. द. मि.; बौ. घ. द. 


नसा पुद्धाचा एक प्रकार. मंत्रशक्‍तीचा वापर करून गर 
मत्रबुद्ध युद्ध. प्राचीन काळी अस्त्रांना काही वेळा मंत्रांची 
देऊन त्यांचा युद्धात वापर करीत. परशुरामाने मंत्र 
काढली होती. अस्त्रांच्या अनेक प्रकारांत मंत्रमुक्‍त नामक 
प्रकार सांगितलेला आहे. मंत्रमुक्‍त अस्त्र फेकताना हाताला 
पडत नाहीत, तर नैसर्गिक शवतीच्या योगाने ते फेकले क. माद 
वैष्णव, प्राजापत्य, ऐंद्र, वायव्य, वारुण व आग्नेय, असे स्कीट 
अस्त्रांचे सात प्रकार जमदग्नीने सांगितळे आहेत. ल्यापरिा ब 
होऊन उष्णतेच्या जोराने उडविले जाते, ते आग्नेयास्त्र ह अस्ते 
पाण्याच्या जोराने फेकले जाते, ते वारुणास्त्र होय. 
गुरूकडून समजावून घेऊन मगच वापरायची र, 

बाणांचे नाराच व शर असे दोन भेद आहेत. ₹ 
नाराच बाणांना शक्‍ती व पोकळ नाराच बाणांना नालीक 
म्हणत. नाराच व नालीक या.दोन बाणांना मंत्रशकत वल्या” 
असत. निरनिराळया मंत्रविद्येचे डवे किंवा गोळे योद्धे आ 
जवळ बाळगीत आणि ते जरुरीप्रमाणे बाणांना जोडून वाठी 
फेकीत. या क्रियेला अस्त्राचे आवाहन असे नाव होते. रा 
मारण्याच्या वेळी रामचंद्राने अगस्त्याने दिलेल्या अस्त्रांचा वै 
उपयोग केला होता. भारतीय युद्धातही अश्या अस्त्रांचा  , 
वेळा प्रयोग केला गेला होता, असे दिसते. अर्सर्त 

काही अस्त्रे सोपसंहार असत, तर काही उपसंहाररि र 
वैशंपायनधनुर्वेदात दंडचक्र, धर्मचक्र, कालचक्र, एद्रचक्र, "कार्टी 
ब्रह्मशीषे, मोदकी, शिखरी, धर्मपाश, वरुणपाश/ थवा ! ी 
वायव्य, शुष्क, आद्रे, शिखरास्त्र, क्रौंचास्त्र, ह॒यशीषे, व्रि 
अविद्यास्त्र, गंधर्वास्त्र, नंदनास्त्र, वर्षण, शोषण, प्ेंग्वा स्वर्त 
मन, संतापन, विल्पन, मथन, मानवास्त्र, शमन, तामस, 


शोधू 


|) 


भारतीय संस्कृतिकोश 


खंड सहावा 


मौसल, सत्य, सौर, मायास्त्र, त्वाष्टर, सोमास्त्र, संहार, मानस, 
नागास्त्र, गरुडास्त्र, देोलास्त्र व ईषिकास्त्र, अशा चव्वेचाळीस 
सोपसंहार अस्त्रांची नावे दिली आहेत. या अस्त्रांना उतारा आहे. 

विष्णुचक्र, वजञास्त्र, ब्रह्मास्त्र, कालपाश, नारायणास्न्न व पाशु- 
पतास्त्र ही अस्त्रे पुष्कळ दिवसांची जुनी असली, तरी खराब होत 
नसत. त्यामुळे या अस्त्रांचे महत्व फार असुन, ती एकदा सिद्ध 
करून ठेवली, की त्यांचा पाहिजे तेव्हा उपयोग करता येत असे. 
अर्जुनाने निवातकवचांवर पाश्ुपतास्त्र सोडले होते. संशप्तकांवरही 
त्याने अक्याच अस्त्रांचा प्रयोग केला होता. [ प्रा. यु.वि] 


र एक गौण रामायण. रामायण हे वेदमूलक 
मनरामायण आहे, हे सांगणे हा या रामायणाचा मुख्य 
उद्देश आहे. नीलकंठ हा याचा कर्ता आहे. याच्या सुरुवातीला 
रामरक्षास्तोत्र उद्धृत केले आहे. वेदातच रामकथा निहित 
आहे, अश्या भाग्याचा एक इलोक प्रसिद्ध आहे, तो असा- 

वेदवेचे परे पृंसि जाते दशरथात्मज । 
वेद: प्राचेतसादासीत्‌ साक्षाद्‌ रासायणात्सना ।। 
अर्थ- वेदवेद्य व नरश्रेष्ठ दशरथपुत्र रामचंद्र प्रकट झाला, 
त्याच वेळी वेदही प्राचेतसाकडून रामायण-ख्पाने प्रकट झाला. 
या रामायणाचा पाठ करण्यापूर्वी भक्‍तगण प्रथम हा श्लोक 
म्हणतात. 
नीलकंठाने मंत्ररामायणात काही वैदिक मंत्र दिले असून, 
त्यांतून समग्र रामकथा सूचित होते, असे त्याने दाखविले आहे. 
क्रग्वेदातील १०.९९ हे वश्नकृत सूक्त इंद्रस्तुतिपर आहे. इथे 
वस्र म्हणजे वाल्मीकी, इंद्र म्हणजे राम आणि रुद्रगण म्हणजे 
हनुमान व त्यांचे साहाय्यक होत, असे त्याने म्हटले आहे. 
या रामायणाच्या पहिल्या रलोकात रामायणाच्या गायत्री- 
स्वरूपाचा उल्लेख केला आहे. [ राम-कथा ] 


शू संध्येतला एक विधी. तळहाताच्या खळग्यात 
मत्राचमन पाणी घेऊन, 'सूर्यरच मा मन्युशच ' या मंत्राने 
सकाळी व ' अग्निशच मा मन्युशच या मंत्राने सायंकाळी ते 
अभिमंत्रून प्राशन करतात आणि पुनईच मार्जन करतात. 


॥- __/___ एक यजुर्वेदीय उपनिषद. हे अत्यंत छोटे 
सात्रेकापानंषद्‌ आहे. त्यात केवळ एकोणीस रलोक आहेत. 
मस्त्रोपनिषद भगत्तम भार्गवांनी गायिले आहे. 
जीवात्म्याला अष्टपादयुक्‍्त त्रिशिर अविनाशी हंसाचे ज्ञान 
नसते. प्राणिजाताच्या निर्मितीचे कारण एक त्रिवर्णात्मिका गाय 
असून, ती संकल्परूपी दुध देते. तिचीही अष्टविध रूपे असून, 
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संत्रेश्‍्वर 


अज्ञ मुले तिचे स्तनपान करतात. हंस लोक मात्र सुवर्णे पिप्प- 
लाची फळे खातात. 

मूळ तत्त्वात्मक पुरुष २६ तत्त्वांनी युक्‍त आहे, असे काहींना 
वाटते, तर तो २७ तत्त्वांचा आहे, असे दुसरे मानतात. सांख्य 
आणि आथर्वशिरस म्हणतात, की पुरुष निर्गुण आहे. त्यांच्या 
मते दृश्य आणि अदृश्य २४ तत्त्वे असून, द्वैत आणि अद्वैत अशा 
त्रिविध किवा पंचविध दृष्टींनी ते त्यांचे वर्णन करतात. उपनिष- 
दाच्या शेवटी ज्ञानचक्षू लोक ब्रह्मादी स्थावरान्त जग सत्यार्थाने 
पाहतात, असे सांगून, एकदा ब्रह्माचे ज्ञान झाले, की ते ब्राह्मण 
त्या ब्रह्मर्पातच लय पावतात, अव्यक्‍तशाली होऊन त्यातच 
लीन होतात, असे म्हटले आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई. ] 


मंत्रिपरि राजाला राज्यकारभारात सल्ला देणारी 

पारद पंत्र्यांची संस्था. मंत्र्यांनी राजाला योग्य तो 
सल्ला देण्यावरच राज्याचे स्थेये अवलंबून असते. महाभारतात 
भीष्माने मंत्र्यांची संख्या सदतीस असावी, असे सांगितले आहे. 
त्यांपैकी चार ब्राह्मग, आठ क्षत्रिय, एकवीस वेश्य, तीन शूद्र व 
एक सुत असावा, असे त्याने सांगितले आहे. ब्राह्मण सदस्यांसाठी 
वेदज्ञान, उच्च शिक्षण व पवित्र आचरण हे निकष त्याने ठरवले 
आहेत. क्षत्रिय सदस्य शस्त्र धारण करता येण्याची क्षमता 
असलेले व बलवान असावे, वेश्‍्य सदस्य धनवान आणि शूद्र 
सदस्य कर्तव्यपरायण, पवित्र आचरणाचे व नम्र असावे, असे 
सांगितलेले आहे. 


- इतकी मोठी संख्या असलेल्या मंत्रिपरिषदेत सल्लामसलत 


गुप्त राहणे जरा अवघड असे. म्ह्णून यांतून आठ मंत्र्यांची 
अंतरंगसमिती व तीन मंत्र्यांची परसअंतरंगसमिती निवडावी, 
असे भीष्माने महाभारतात सांगितले आहे. 

मंत्रिपरिषदेत किती सदस्य असावे, यावबहृ्ल राज्यशास्त्राच्या 
आचार्यांत मतभेद आहेत. मनूने ही संख्या बारा, बृहस्पतीच्या 
अनुयायांनी सोळा आणि उशनसाच्या अनुयायांनी वीस असावी, 
असे सांगितले आहे. 

मंत्रिपरिषदेचा एक अध्यक्ष असे आणि त्याच्या अध्यक्षते- 
खाली मंत्रिपरिषदेच्या सभा होत. राज्याच्या अठरा तीर्थात 
कौटिल्याने या अध्यक्षाची गणना केली आहे. 

मंत्रिपरिषदेतील निर्णय बहुमताने घेतले जात. काही विशेष 
कार्ये उपस्थित झाले, की राजा संत्रिपरिषद बोलावीत असे. 
पाहा - अमात्य. [भा. रा. प्र.] 


व शिवाच्या सद्योजात, वामदेव, अघोर, तत्पुरुष व 
ईशान या पाच रूपांशी ज्यांचा संबंध असतो, अज्या 


सहाराग्ट ब्रथौरीजक ततची 
११३३ तान वेठ, शह. भाडा, 
बुरलीलर चौक, धुणे-4६६ ०३७ 
देवतांना मंत्रेश्‍वर असे म्हणतात. शैव आगमांमध्ये, तसेच तेत्ति. 
आरण्यकात (१०.४३-४७) यांचे वर्णन आहे. [ डे. हिं. इ. ] 


मंत्रेश्‍वर 


व्य वैदिक कालातील एक पेय. द्रव पदार्थात घन पदार्थ 
म मिसळून मंथ तयार करीत, असे क्र्ग्वेद (१०. 
८६.१५) व अथवंवेद (२.२९.६) यांत सांगितले आहे. भाज- 
लेळे यव दुधात मिसळून ते तयार करीत असावे, असे शतपथ 
ब्राह्मणातील (४.२.१.२) उल्लेखावरून वाटते. [वे. इं. ] 


कमल साधकावस्थेत असलेल्या माणसाला साघना चालू 
मथावद्या ठेवण्यासाठी धनाची आव्यकता असते. त्यासाठी 
मंथ नामक यज्ञकर्म करतात. त्या वेळी “हे अग्निस्वरूप देवा, सर्व 
देवता माझ्याविरुद्ध होऊन माझ्या इच्छा सफल होऊ देत नाहीत 
म्हणून त्यांच्या तृप्तीसाठी मी आहुती देतो,' अशी प्रार्थना करतात. 
काही साधक सुमुहुर्तावर नुसत्या दुधावर राहतात व कुरा- 
कंडिका करून औषधी आणि फळे यांचे हवन करतात. त्या वेळी 
* ज्येष्ठाय स्वाहा, श्रेष्ठाय स्वाहा, ' इ. मंत्रांनी आहुती देतात. 
या मंथविद्येने धनप्राप्ती होते, असे सांगितले आहे. 


मथा मंथन करून अग्नी उत्पन्न करण्यासाठी रवीच्या भाका्‌- 

राची एक दांडी वनवतात, तिला मंथा असे नाव आहे. 
ती खेराच्या लाकडाची केलेली असते. मंथेला वर धरण्यासाठी 
एक आडवे खेराचे लाकूड बसवलेले असते, त्याला उपमंथा 


मंथा 


म्हणतात. अग्निमंथनाच्या वेळी मंथेमध्ये उत्तरारणीचा तुकडा 
बसवून दोरीने मंथा फिरवतात. [ श्री. विद्याधरशास्त्री भिडे ] 


माथिपात्र एक यज्ञीय पात्र. सोमरसाचे हवन करण्यासाठी हे 

पात्र वापरायचे असते. म्हणून त्याला ग्रह्पात्र असे- 
ही म्हणतात. हे पात्र वेकळीच्या लाकडाचे केलेले असते. [ श्री. 
विद्याघरशास्त्री भिडे ] 


मंदर एक पर्वेत. समुद्रमंथनाच्या वेळी देव-दैत्यांनी याचा 
डक रवीसारखा उपयोग केला होता. अनेक पुराणांत या 
पवेताचे वर्णन आले आहे. देव आणि असुर यांनी मोठ्या प्रया- 


द्प्ड 


साने हा पर्वेत उचलला, पण त्यांना तो समुद्रापर्यंत नेता येईना. 
तेव्हा विष्णूने गरुडाला तो आपल्या पाठीवरून समुद्रापर्यंत 
न्यायला सांगितले आणि गरुडाने त्याप्रमाणे केले. मंदर पर्वत 
पाण्यात वुडू नये, म्हणून विष्णूने कूर्माचे रूप घेऊन त्याला 
आधार दिला (ब्रह्म पु. ४. ९. ५१, ५६, ६०; भाग. पु. १ 
२३. १६; विष्णू पु. १. ९. ७७, ८४). 

हा कुशद्दीपातील एक पवत असून, मंदस नामक णा 
तून तो निर्माण झाला; तसेच मेरू हा त्याचा पिता होय, अ 
वायू पुराणात (३६-१९; ४२.१४; ३०.३३) सांगितले आहे. 
विष्णू आणि मार्कंडेय या पुराणांत मंदराल्ा मेरूच्या विष्कंभ- 
गिरींपैेकी एक मानले असून, त्याचे स्थान मेरूच्या उत्तरेला 
सांगितले आहे. देव या पर्वतावर राहिले होते. शिवाला हा पर्वत 
अत्यंत प्रिय असून, पार्वतीशी विवाह केल्यानंतर तिच्यासह 
काही काळ त्याने या पर्वतावर वास्तव्य केले होते. हिरिण्य- 
क्यपूने याच पर्वताच्या गुहेत तप केले होते. अगस्त्य त्रह्रषीचा 
आश्रमही याच्यावरच होता. 

महाभारतात मंदराचे स्थान हिमालयश्ंखळलेत मानले असून, 
बदरिकाश्रमाच्या उत्तरेला व गंधमादनाच्या पुर्वेला त्याची स्थिती 
सांगितली आहे (वन. १६२, १ ६४). सांगि 

कालिदासानेही मंदर पर्वत हिमाल्यश्रेणीत असल्याचे सांगि 
तळे आहे (कुमारसंभव ८.२३, २९ ). नारे 

सांप्रत बिहारमधील भागलपूर शहराच्या दक्षिणेला हळ, 
तीस मेलांवर सातदी फूट उंचीची टेकडी आहे, तिला म॑ रे 
पर्वेत असे म्हणतात. तिच्या माथ्यावर बरीच झाडी आहे. क 
डीच्या माथ्याजवळ दोन मंदिरे असून, वर जाण्यासाठी खडका 
तून पायर्‍या खोदलेल्या आहेत. र गी 

पर्वेताच्या पायथ्याशी पापहारिणी नामक एक 9). 
असुन, तिथून तीन रस्ते पर्वतमाथ्यावर जातात. या पुष्क रिश क 
विषयी आख्यायिका अशी - चोळ वंशातील एका राजाने मकर 
संक्रांतीच्या दिवशी या पुष्करिणीत स्नान केळे आणि वर र, 
मथुसूदन या देवाची पुजा केली. त्यामुळे तो रोगमुक्‍त झ 
आणि त्या पुष्करिणीला हे नाव मिळाले. > 

पायर्‍यांच्या वाटेने पवेतावर चढताना वाटेत काली, की. 
महाकाल, भेरव, गणेश, सरस्वती, इ. मूर्ती आढळतात. ₹ क 
कालीच्या मूर्तीचे मस्तक तोडलेले आहे. या पववताच्या स 
वती दोन समांतर जाड रेखा आहेत. त्या दोन रेखांत ) 
फुटांचे अंतर आहे. त्या मानवनिमित असतील, असे वाटत न 
समुद्रमंथनाच्या वेळी या पर्वताची रवी व वासुकीची द 
करण्यांत आली होती, त्या वेळी पडलेल्या या खुणा आहेत, 
अशी त्यासंबंधी समजूत आहे, असे सांगतात. 


भारतीय संस्कृतिकोश 


खंड सहावा 


महाकाल भैरवाच्या मूर्तीजवळून पुढे गेल्यावर सरस्वतीची 
एक मूर्ती आहे. जवळच सुमारे पाचशे फूट लांब आणि शंभर 
फूट रुंद असे सीताकुंड नामक तळे आहे. तसेच नरसिंहाचे एक 
गुहामंदिर आणि एक आश्रमही पर्वतावर आहे. पर्वताच्या 
शिखरावर दोन हिंदूंची व दोन जेनांची मंदिरे आहेत. हिंदूंच्या 
दोन देवळांपैकी एक मधुसूदन विष्णूचे आहे. विष्णूने मधु - कट॒भ 
या राक्षसांना ठार मारल्यावर त्यांच्या उरावर हा पर्वत ठेवला 
होता, अश्ली कथा आहे. दुसर्‍या देवळात विष्णू, सरस्वती आणि 
लक्ष्मी यांची पदचिन्हे आहेत, अशी समजूत आहे. 

प्राचीन काळापासून मंदर पर्वेत हे यात्रेचे ठिकाण आहे. हिंदू 
आणि जैन लोकांची अनेक मंदिरे तिथे शेजारी शेजारी होती; 
पण काला पहाडाने ती उद्ध्वस्त केली आणि आता त्यांचे अव- 
शेष तेवढे तिथे दष्टीला पडतात. त्या वेळी एका भक्ताने पर्वता- 
वरील मधुसूदनाची मूर्ती उचलली आणि वंशी येथील मंदिरात 
नेऊन ठेवली. दर वर्षी मकरसंक्रांतीच्या वेळी जेव्हा इथे मोठी 
यात्रा भरते, तेव्हा ही मूर्ती मंदर पर्वतावर नेतात आणि पूजा 
झाल्यावर परत वंशी येथे नेऊन ठेवतात. 

या पर्वताच्या पायथ्याच्या परिसरात अनेक इमारती, तलाव, 
विहिरी, पाषाणमर्ती यांचे अवशेष विखुरलेले आढळतात. त्या” 
वरून इथे प्राचीन काळी एक मोठे नगर वसलेले होते, असे 
कळते. या नगरात बाव्वन बाजार, त्रेप्पन रस्ते आणि अठ्ठ्या- 
यंशी तलाव होते, अशी दंतकथा आहे. दिवाळीच्या रात्री प्रत्येक 
घरातून एक दिवा इथे आणला जाऊन एका म मर म्य 
ठेवला जाई. अशी हजारो दिव्यांची रोषणाई तिथे होत अते, 

इथले लोक सांगतात. [ पु. ३.; हि. ध.; कल्याण - तीर्थांक; 
का. भा. १; टे. ली. बि.; जै. ध-] 


५“ भारतवर्षातील एक पवित्र नदी. हिच्या उगमा- 
मदाकिनो संबंधी भिन्न भिन्न मते आहेत. ही नदी त्रध्क्ष 
पर्वतात उगम पावून चित्रकूट पर्वेताजवळून वाहते, असे महा- 
भारतात म्हटले आहे (वन. ८५-५८). मत्स्यपुराणान्वय ती 
केळासाच्या पायथ्याजवळील मंदोदक सरोवरातून उगम पावते 
(१२१.४). मंदाकिनी मूलतः भागीरथीचीच एक शाखा आहे. 
पुराणांच्या कालात हिचा संबंध स्वर्गाशी जोडला गेला. गढवाल- 
मधील केदार पर्वेतात उगम पावणार्‍या एका नदीचे नाव मंदा- 
किनी असेच असून, ती अलकनंदेची साहाय्यक नदी आहे. रुद्रप्रयाग 


यथे त्या दोघींचा संगम होतो. 
कालिदासाने आपल्या बहुतेक काव्य- 

उल्लेख केळेला आहे. श्री. भगवतशरण उपाध्याय म्हणता 

खाली उतरण्याच्या पूर्वी अलकनंदेची मंदा 


पवतातून 


नाटकांतुन मंदाकिनीचा 
त, की 
गिन या 


६५५ 


११३३ 'सदाशिन वेढ, बडे बाडा, 
शुत्या गुरलीशर चोक, पुचे- ८११ ७६७ 
नावाने प्रसिद्ध असलेली शाखा म्हणजेच मंदाकिनी होय. रघु- 
वंशातली मंदाकिनी मात्र चित्रकूटामधून वाहणार्‍या पैसुनी 
(पयस्विनी) नदीची साहाय्यक नदी मंदाकिन ही आहे. माल- 
विकाग्निमित्रामधील मंदाकिनी निःसंदेहू एक तिसरीच नदी 
आहे. कदाचित ती नमंदाही असू शकेल. मालविकाग्तिमित्राच्या 
निर्णयसागरी प्रतीत 'मंदइणीदीरे'च्या ऐवजी “ णम्मदातीरे 
असा पाठ मिळतो. 
हिमाचलकन्या पावती मंदाकिनीच्या तीरी वाळूचे चौथरे 
बनवून मैत्रिणींसह खेळत होती, असे कुमारसंभवात म्हटले आहे. 


संदार 


* पुराणात हिला देवलोकातली गंगा असे म्हटले आहे (भाग. पु. 


५-१९-१८). ही केलास पर्वतावरून वाहणारी नदी आहे. हिच्या 
तीरावर एल व उवंशी हे जोडपे काही काळ राहिले होते 
(मत्स्य पु. १२१०४). या नदीला पितरांनी पवित्र मानले आहे. 
देवतांना स्नान घालण्यात हिच्या जलाचा उपयोग करावा, असे 
म्हटले आहे. [पु. इं; का. भा. १] 


वि > ८ द. भारतातील एक जात. यांची वस्ती मल- 
मदादून चट्टा ब्रार, नीलगिरी, या भागात आढळते. हे 
शैवपंथी असून, यांच्यांत पित्तृसत्ताक वारसा पद्धती आहे. हे 
मुलींची लग्ने त्या वयात आल्यावर करतात. लग्नासाठी एखाद्या 
मध्यस्थाची आवश्‍यकता असते. विधवाविवाह, घटस्फोट, इ. 
चाली यांच्यांत आहेत. हे लोक मृतांना पुरतात. पण मृत्यू जर 
अपघाताने अथवा साथीच्या रोगाने झाला असेल, तर मृताला 
जाळतात. [का. ट्रा. स. इ.] 


री स्वर्गातील पाच देववृक्षांपेकी एक. हे एक सरळ पसर- 
मदार जारे आणि बरीच वर्षे तगणारे झुडूप असून, ते उष्ण 
कटिबंधात सापडते. भारतात हे बंगाल, आसाम आणि दक्षिण 
भारत यात विशेष आढळते. याचे फूल गणपतीला प्रिय आहे. 
सप्तमी तिथी जर शुक्रवारी असेल, तर त्या रात्री तिसर्‍या 
प्रहरी राजऱ्यामला या देवाची सहस्र मंदार पुष्पांनी पूजा 
केल्यास देवतासारूप्य प्राप्त होते, असे सांगितले आहे. 
मेघदतात (उ. १५) याचा पुढीलप्रमाणे उल्लेख आहे - 
तत्रागारं धनपतिगृहान्‌त्तरेणास्मदीयं 
दुराल्लक्ष्यं सुरपतिधनुरचारुणा तोरणेन । 
थस्योपान्ते कृतकतनयः कान्तया ्वाधितो मे 
हस्तप्राप्यस्तबकनसितो बालमन्दारवृक्ष: ।। 
अर्थ- धनपती कुबेराच्या प्रासादाच्या उत्तरेस आमचे निवास- 
स्थान आहे. दूर अंतरावरूनही इंद्रधनुष्याप्रमाणे सुंदर दिसणार्‍या 
कमानदार प्रवेश्द्वारामुळे ते सहूज ओळखता येते. त्या दाराजवळ 


मंदार धी 

सहज गवसता येतील अक्या फुलांच्या गुच्छांनी बहरलेला कोवळा 
मंदार वृक्ष आहे. माझ्या प्रियेने याच वृक्षावर अपत्यवत प्रेम 
केले. [ क्रि. स्ट. ले. उ.; मेघदूत ] 


ंढारप्ी एक काम्य व्रत. माघ शु. पष्ठीला हे व्रत करतात. 
मदारपष्टा ब्रतावघी एक वषं. पंचमीला हलके अन्न खाणे, 
पष्ठीला उपवास करून मंदार वृक्षाची प्रार्थना करणे, सप्तमीला 
त्या वृक्षाला केशर लावणे, तांब्याच्या पात्रात काळ्या तिळांचे 
भष्टद कमल काढणे व त्यावर सूर्याची स्थापना करून 
मंदार पुष्पांनी त्याची पुजा करणे, असा याचा विधी आहे. 
उद्यापनाच्या वेळी सुर्यप्रतिमेचे दान करतात. [हि. घ. ] 


ळी: औक काम्यब्रत. माघ शुद्ध सप्तमीला या व्रताला 
मदारसप्तमा __: 'चमीरा' अल्प भोजन 

श्रारभ करतात. यात पंचमीला अल / 
षष्ठीला उपवास आणि त्याच दिवशी रात्री मंदार पुष्पे भक्षण 
करतात. सप्तमीला आठ ब्राह्मणांना आठ मंदार पुष्पे देतात. सूर्य 
ही या व्रताची देवता असून, ब्रतविधी मंदारषणष्ठी ब्रताप्रमाणेच 
आहे. फल - इच्छातृप्ती. [ हि. घ.] 


$ द. भारतातील एक भटकी जमात. या लोकांची 
मदुळा वस्ती प्राधान्याने आंध्य प्रदेशात आढळते. हे वैदूपणा 
करीत खेडोपाडी भटकत असतात. कधी कधी ते भीक मागायला 
आणि चोर्‍या करायलाही कमी करीत नाहीत. दरवर्षी मच्छली- 
पट्टम इथे भरणार्‍या मोठ्या जत्रेत हे सर्व जमतात. या जत्रेत 
देवाला डुक्कर आणि वकरे देतात. [का. ट्रा. स. इं. ] 


*>-. रोक्षसांचा एक वर्ग. यांची संख्या साडेतीन कोटी आहे. 
मद्ह्‌ यांच्या संबंधीची माहिती अशी- 
तितर: कोट्यो$धेकोटी च सन्देहा नाम राक्षसा: 
उदयन्तं सहस्रांशुमभिय्‌ ध्यन्ति ते सदा ।। 
गायत्र्या चाभिमत्त्र्योध्वं जलं त्रि: सन्ध्यो: क्षिपेत्‌ । 
तेन झाम्यन्ति ते देत्या वज्त्रीभूतेन वारिणा ।। 
अर्थ- मंदेह नावाचे साडेतीन कोटी राक्षस आहेत. ते नेहमी 
उगवत्या सूर्याचा ग्रास करण्यासाठी त्याच्यावर हल्ला करतात. 
म्हणून उदयापूर्वी सूर्याला गायत्री मंत्राने तीन अर्ध्य द्यावे; 
ते अघ्येजल वज्रासारखे कठीण होऊन त्या देत्यांना ठार करते. 
देवांनी संध्या केल्यामुळे आणि ब्राह्मणांनी गायत्रीमंत्राचा 
जप केल्यामुळे हे राक्षस हतबल होतात, असे ब्रह्म पुराण 
(२.२१.११०) व वायू पुराण (५०.१६३) यांत सांगितले आहे. 
मंदेह राक्षस. लोहित सागरात राहतात. हे नित्य सुर्यो> 


६५६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


दयाच्या वेळी ऊर्ध्वमुख होऊन सूर्यावरोबर लडतात, पण सूर्याच्या 
तेजाने खाली समुद्रात पडतात. तिवरे पडल्यावर त्यांना पुन्हा 
जीवदान मिळते. हा क्रम नित्य चाळू असतो, असे रामायगात 
म्हटले आहे (४.४०.३९-४०). [ वा. रा. को.; पु. इं. ] 


ची केळास पर्वताजवळचे एक सरोवर. याचे पाणी 
मदादक दह्यासारखे आहे. इंद्राचे नंदनवन याच्या काठावर 
असून, मंदाकिनी नदी या सरोवरातूनच उगम पावते. [ पु. इं-] 


देवनागरी वर्णमालेतील पंचविसावे व्यंजन व प वर्गातील 
पाचवा चर्ण. या वर्णाच्या मुख्य चार अवस्था असून, 
पहिली अशोकाच्या गिरनार येथीळ लेखात, दुसरी महाक्षत्रप 
शोडास (सनपूर्व सुमारे पहिळे शतक) याच्या वेळच्य़ा मुरा 


मस 8 ९२ ६7०३ म | 


सच्या रूपाचा विकासक्रम 


येथील जेन लेखात, तिसरी समृद्रगुप्ताच्या अलाहावाद येथील 
स्तंभावर व चौथी यशोधर्मा राजाच्या वेळच्या (इ. स. ५२२ ) 
मंदसोर लेखात आढळते. याचे स्वरूप असे - 
सकारं शूणु चार्बंडगि स्वयं परमकूण्डली । 
दरुणादित्यसडकाठां चतुवंगंप्रदायकम्‌ ॥। 
पळ्चदेवमयं वर्ण पळ्चप्राणमयं सदा । 1 
अर्थ - हे चारुगात्री, ऐक. मकार हा परमकुंडली, मध्यात 
न्हीच्या सूर्याप्रमाणे तेजस्वी, चतुर्वर्गदायक, सदैव पंचदेवम 
आणि पंचप्राणमय असा वर्ण आहे. 
कृष्णवर्ण, दशभुज, भयंकर, पीत व रक्‍त नयन असलेल्या, 
कृष्ण वस्त्र परिधान केलेल्या, नित्य, त्याचप्रमाणे धर्म, काम, भत 
व मोक्ष देणाऱ्या, अश्या मकाराचे ध्यान करून त्याच्या मंत्राचा 
दहा वेळा जप करावा, असे वर्णोद्वा र तंत्रात सांगितले आहे ] 
ओष्ठ हे याचे उच्चारणस्थान आहे. [ म. ज्ञा. को.; श. क. 


मुसलमान राजे, राजपुत्र, सरदार, फकीर अशा” 
मक्वरा सारख्या. थोर व्यक्तींच्या कबरी ज्या ठिकांयी 
असतात, त्या स्थानाला मकबरा म्हणतात. वर्षातून ए र्न 
भाविक मुसलमान व काही हिंदरूही अश्या मकबर्‍याचे ७. 
घेण्यासाठी जमतात व कबरीपुढे द्रव्य व मिठाई ठेवतात. अर्त 
स्त्रीपुरुष आपापल्या ल्हान मुलांना तिथे नेऊन मकबर्‍्यातल्या 


खंड सहावा 


थडग्यावर घालतात आणि त्यांचे कल्याण व्हावे, अशी प्राथना 
करतात. ताजमहाल हा एक मकबराच आहे. औरंगाबाद शहरात 
विबीका मकबरा ही वास्तू प्रसिद्ध आहे. हा मकबरा म्हणजे 
ताजमहालाची नक्कल्च आहे. औरंगजेबाने आपल्या पत्नीच्या 
स्मरणा्थे ही इमारत उभी केली आहे. [डि. इ.; मु. इ] 


मकर बारा राक्लींतली दहावी राशी. उत्तराषाढाचे तीन पाद, 
कर ्रवण व धनिष्ठांचे अर्ध मिळून मकर राशी बनते. 
आकाशात ही रास धनिष्ठांच्या दक्षिणेस एक लांबट व पुर्व- 
पश्चिम पसरलेली मंद ताऱ्यांची ओळ या स्वरूपात दिसते. ही 
पृथ्वीतत्त्वाची राशी असून, ती स्त्रीलिंगी, चर व जल्चर आहे. 
शरीरातील हाडे, गुडघे व सांधे यांवर आणि निसर्गातील नद्या, 
सरोवरे, अरण्ये, दलदलीच्या जागा व गुहा यांवर या राशीचा 
अंमल चालतो. ही राशी शनीचे स्वगृह असून, मंगळाचे उच्च 
स्थान व गुरूचे नीच स्थान आहे. रवी व चंद्र या रा्षीत दुर्बेल 
असतात. राशिचक्रातली ही दुर्बल राशी मानतात. ही राशी 
अ्धैशब्दकर, पृष्ठोदय, दक्षिण दिक्षेची स्वामी, व पिगलवर्णे 
आहे. या राशीत रवि-चंद्र असता किवा ही राशी लग्नकेंद्री 
उदय पावत असता जन्मणारा मनुष्य आत्मविशवासी, महत्त्वा- 
कांक्षी, दीर्घोद्योगी, काटकसरी, आपमतलबी, लोभी व लहरी 
असतो, असे सांगितले आहे. या राशीत बलवान ग्रहस्थिती असता 
पुष्कळ लोक सामान्यपणे वयाच्या पस्तिश्ीनंतर नावारूपाला 
आलेले आढळतात. हे लोक आपल्या दीर्घोद्योगाने मानसन्मान, 
कीर्ती व अधिकार प्राप्त करून घेतात, असेही दिसून येते. 


मकर (इ. स. चे १५ वे शतक) एक ज्योतिषी. याच्या 
सद्‌ चरित्रासंबंधी फारशी माहिती मिळत नाही. हा 
काशीचा रहिवासी होता, एवढेच समजते. मकरंद या नावाचाच 
याचा एक ग्रंथ आहे. हा ग्रंथ एक सारिणीग्रंथ आहे. यावरून 
पंचांगसाधन फार सुरूभ रीतीने करता येते, असे श्री. शं. बा. 
दीक्षित यांचे मत आहे. हा ग्रंथ सूर्यसिद्धान्तानुसार रचलेला 
असुन, यावरून जी तिथ्यादींची घटिपळे निघतात, ती प्राधान्याने 
काशीची असतात. मकरंद याने भापल्या ग्रंथ,त सूर्य सिद्धांताला 
बीजसंस्कार दिला आहे. या ग्रंथाचा आरंभ शके १४०० मध्य 
झाला, असे त्यात लिहिले आहे. 

सांप्रत हा ग्रंथ प्रमाण धरून उत्तर भारत, मध्य प्रदेश, इ. 
ठिकाणी पंचांगे तयार करतात. या ग्रंथावर मकरंदविवरण 
नावाची दिवाकराची एक टीका आहे. ही टीका शके १५४० 
च्या सुमाराची असावी. शके १६८८ मध्ये गोकुळनाथ दैवज्ञान 
यातील सारण्यांची उपपत्ती लिहिलेली आहे.[ भा. ज्यो. शा. ] 

भा. सं. को. ...४२ 
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मकरसंक्रान्ती 


वास्तुकलेतील एक रचना. पूर्वी मंदिरे किवा 
सकरसुख महाल यांमध्ये हस्तिदंती मगरीचे मुख जलमार्गा- 
च्या तोंडावर बसवीत. शिल्पसंभारात मोठमोठ्या दगडांची 
मकरमुखे आढळतात. पाहा- कीतिमुख. [ ह. च. सां. अ. ] 


मकर प्राचीन युद्धशास्त्रातली एक व्यूहरचना. यात 
व्यूह एक मकराकृती कल्पून तिच्या शिर, नेत्र, मान, 
पृष्ठ, डावे-उजवे पक्ष, पाय आणि पुच्छ या स्थानांवर सैनिक 
उभे करीत आणि हा व्यूहच्या व्यूह शत्र्वर आक्रमण करी किवा 
आत्मरक्षण करी. [ प्रा. भा. सां. ] 


»,___/, सूर्य ज्या दिवशी मकर राशीत प्रवेश 
सकरसक्रान्ता करतो, त्या दिवसाला हे नाव आहे. ही 
संक्रांती पौष मासात येते. जुन्या ग्रहलाघवी पंचांगाप्रमाणे मकर- 
संक्रांती १४ जानेवारीला येते, तर शुद्ध निरयन (टिळक) 
पंचांगाप्रमाणे ती १० जानेवारीला येते. हा चार दिवसांचा 
फरक अयनांश कमीजास्त मानण्यावरून झाला आहे. एक सण व 
एक पुण्यपवे या दोन्ही दृष्टींनी या दिवसाला महत्त्व आहे. हा 
उत्तरायगणाचा आरंभदिवस असतो, म्हणून या संक्रातीला 
अयनसंक्रांती असेही म्हणतात. 

या संक्रांतीचा पुण्यकाल, ती दिवसा असेल, तर पुढील ४० 
घटका व रात्री असेल, तर दुसर्‍या दिवशी असतो. त्या कालात 
समुद्रस्तान किवा गंगादी नद्यांचे स्नान व दान विशेष पुण्यप्रद 
असते. या दिवशी काय करावे, हे सांगताना हेमाद्रीने पुढील 
इलोक लिहिला आहे - 

घेनुं तिलसयों राजन्‌ दद्याचःचोत्तरायणे । 

सर्वान्कामानवाप्नोति विन्दते परमं सुखम्‌ ।॥। 

अर्थ - जो मनुष्य उत्तरायणात (मकरसंक्रांतीच्या दिवशी ) 
तिलमय धेनूचे दान करतो, त्याला सवे काम प्राप्त होतात व 
तो परम सुख पावतो. 

शिवरहस्यात त्यासाठी पुढील विधी सांगितला आहे - 

तस्यां कृष्णतिले: स्तानं कायं चोहतंनं शुभे: । 

तिला देया$च विप्र भ्य: सर्वदेवोत्त रायणे ॥। 

तिलतेलेत दीपाइच देया: शिवगहे शुभा: ॥ 

अर्थ - मकरसंक्रांतीच्या दिवशी काळया तिळांचा कल्क 
लावून तिलयुक्‍त उदकाने स्नान करावे, उत्तरायणात नेहमी 
ब्राह्मणांना तिलदान द्यावे व शिवमंदिरात तिळाच्या तेलाचे दिवे 
लावावे. 

या दिवशी पितृश्राद्ध करावे, असेही सांगितले आहे. संक्रांतीच्या 
दानांदी कृत्यांची महती देवीपुराणात वणिली आहे, ती अशी- 


मकरसंक्रान्ती 


सडक्रान्ती यानि दत्तानि हव्यकव्यानि मानव: । 
तानि नित्यं ददात्यक: पुनर्जन्मनि जन्मनि ॥ 

अर्थ - मकरसंक्रांतीच्या दिवशी माणसे जी दाने देतात व 
हव्यकव्ये करतात, त्या त्या वस्तू सुर्य त्यांना प्रत्येक जन्मात 
देत असतो. 

मकर संक्रांती हा सण बहुतेक सर्व भारतात पाळला जातो. 
या दिवशी घरच्या व गावच्या देवाला तीळ-तांदूळ वाहतात. 
सौभाग्यवती स्त्रिया ब्राह्मणाला सुगड (सुघट) दान देतात. 
या सुगडात गहू, उसाचे तुकडे, हळकृंडे, कापुस, द्रव्य, इ. वस्तू 
घालतात. नवववूच्या पहिल्या वर्षी तिच्याकडून तेल, जिरे, मीठ 
व कापूस हे जिन्नस सुवासिनींना देववितात. या दिवशी नववघूला 
हलव्याचे दागिने करून घालणे आणि जावयाला तिळगुळ आणि 
आहेर पाठवणे, अश्ली चाल महाराष्ट्रात आहे. कोकणात सुवासिनी 
स्त्रिया दुसऱ्याच्या घरच्या आघणात आपले घरचे तांदूळ नेऊन 
वैरतात. दुसर्‍या घरी उंबरठ्याच्याआत खेळणा-रांगणा म्हणून 
असोला नारळ सोडतात. या संक्रांतीला तळलेले पक्वान्न करायचे 
नाही, असा संकेत आहे. म्हणून कोकणात त्या दिवशी इडली व 
तिच्या जोडीला गूळ बाढून नारळाचा रस हे पक्वान्न करतात. 
देशावर गुळाच्या पोळया करण्याची पद्धत आहे. या दिवसासाठी 
तिळावर साखरेचा पाक चढवून हलवा 


प्रसंगी एखादा पदार्थ दुटवतात. पुरुष मंडळी आप्तेष्टांना तिळ- 
गुळ देण्यासाठी घरोघरी जातात. तिळगुळ मोठ्यांनी लहानांना 
यायचा असा संकेत आहे. हा तिळगुळ देताना ' तिळगुळ घ्या 
गोड बोला ! असे म्हणतात. त्या दृष्टीने जुनी भांडणे किवा 
किल्मिषे संपवून पुनरच स्नेह किवा गोडी निर्माण करणे, यासाठी 
या सणाचा उपयोग केलेला आहे. दक्षिणेत या दिवश्यी खीर 
करतात. उत्तरेत खिचडी बनवितात. त्या प्रदेशात या दिवशी 
भावजय आपल्या नणदेला वस्त्र, फल, मिष्टान्न, तिळ, डाळ व 
तांदुळ उपहार म्हणून पाठवते. लोकभाषेत या उपहाराला संकरात 
देना असे म्हणतात. हिमालयाच्या सखल भागात या दिवशी 
पिठाचे पक्षी करून ते तुपात तळतात व लहान मुलांच्या गळयात 

बांधतात. दुसऱया दिवशी ते कावळ्यांना खाऊ घालतात. 
बंगालमध्ये या दिवशी काकवीत तीळ घालून तिळुवा 
नावाचा पदाथ तयार करतात व तो इष्टमित्रांना देतात. 
तांदुळाच्या पिठात तुप-साखर मिसळून पिष्टक 

'काद्य तयार करतात व तेही वाटतात. 

या दिवशी गंगास्नानासाठी प्रयाग येथे मोठी यात्रा भरते. 
दक्षिणेतही तिन्ने वेल्ली जिल्ह्या तून वाहणाऱ्या ताम्रपर्णी नदीत 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


स्नान करण्यासाठी व वेदारण्यम येथे समुद्रस्नानासाठी मोठी 
यात्रा भरते. 

कुभकोणम येथे हेम क्रषीने तप केळे असता शारंगपाणी या 
देवाने त्याला मकर संक्रांतीच्या दिवशीच दर्शन दिले. मदुरा 
येथे सुंदरेश्‍वर देवाने जादुगाराचे रूप घेऊन एका हत्तीच्या 
पाषाणमूर्तीला ऊस खाऊ घातला. या कथांमुळे वरील दोन्ही 
क्षेत्रांत संक्रांतीच्या दिवसाला महत्त्व आले आहे. 

संक्रांतीचा सण अत्यंत प्राचीन आहे. आर्य लोक ध्रुवप्रदेशात 
वास्तव्य करीत होते, तेव्हापासून हा सण प्रचारात असावा, असां 
तकं करता येतो. त्या प्रदेशात सहा महिने रात्र व सहा म्हिन 
दिवस, अशी वर्षाची विभागणी असे. ही सहा महिन्यांची प्रदीथ 
रात्र संपून उत्तरायणाच्या प्रारंभदिवशी जेव्हा सूर्याचे किक 
पृथ्वीवर पडत, तेव्हा त्यांना आनंदाचे व उत्साहाचे भरते 
असे. मग त्याप्रीत्य्थ ते तो दिवस सण म्हणून साजरा क 
तेव्हापासून हा सण प्रचारात आहे. काही विद्वानांच्या मसागी 
उत्तरायणाचा आरंभ हाच पूर्वकालीन वर्षारंभाचा दिवस कन. 
कारण याच दिवसांत शिशिर त्रटतूचा प्रारंभ होतो. महाभा क, 
* क्रतव: शिशिरादय: ! (अश्‍वमेधपर्व ४) असे म्हटले अ वी 
याचा अर्थ शिक्षिर क्तुत नव्या वर्षाचा प्रारंभ होतो, अ 
आहे. कालांतराने अनेक कारणांमुळे कालगणनेत बदल क्ती 
आणि वसंतादी त्रह््तू मानले जाऊ लागले, म्हणजेच व 
क्तु हा वर्षाचा पहिला क्रतु ठरला. वत दिलेले 

संक्रांतीला देवता मानून तिचे चित्र प्रत्येक पं 
असते. तिचे स्वरूप सांगितले आहे, ते असे - 

षष्टियोजनविस्तीर्णा लम्बोष्ठी दोर्घनासिका । 
एकवक्त्रा नवभुजा सड्‌क्रान्ति: पुरुषाकृतिः 1 नवि 

अर्थ - साठ योजने पसरलेली, लांब ओठ, दीर्घ नारि आढ” 
न; तोंड व नऊ हात असलेली संक्रांती ही पुरुषाच्या अ 
तीसारखी आहे. 

प्रत्येक वर्षी तिचे वाहन, आयुध, तिलक, ज्योती, वय, आव 
शूधण, भक्षण, भोजनपात्र व नाव वेगवेगळे असते. ती कोण 
तरी दिशेने येते, कोणत्यातरी दिशेला जाते व कोणत्य नस्तूंचा 
दिशेला पाहते. संक्रांती ज्या वस्तूंचा स्वीकार करते, त्या १९८ 
नाझ तरी होतो किवा त्या महाग तरी होतात, असे 
असते. ती ज्या दिशेकडून येते त्या दिशेला समृद्धी होते 
दिशेला जाते व पाहते त्या दिशेला उत्पात करते 
सांगितले आहे. न , चोकींनी 

संक्रांतीने संकरासुर या दैत्याचा वध करून सर्व दवसॉलॉ 
सुखी केले, अशी कथा आहे. संक्रांतीच्या दुसऱ्या क, 
किक्रांत म्हणतात. त्या दिवशी देवीने किकरासुराचा वध 


व ज्यां 


असेही 


खंड सहावा 


हा दिवस पंचांगात करिदिने म्हणून दाखविलेला असतो. या 
दिवशी प्रयाण निषिद्ध मानले आहे. संक्रांतीची दुसरी कथा 
अशी - द्रोणाचार्यांची पत्नी कृपी हिला दुर्वास मुनीने या संक्रां- 
तीचे विधान सांगितले व ते तिने आचरल्यावर तिला पुत्र व 
ऐश्‍वर्य ही प्राप्त झाली. 

यावरून संक्रांतित्रत पुत्रप्रद व्रत आहे, असेही मानले जाते. 

हा सण म्हणजे स्नेहवधनाचा सण होय. लोकांतही या 
सणाविषयी तशीच भावना असते. दुसर्‍याच्या आघणात तांदूळ 
ओतणे, दुसर्‍याच्या घरात नारळ सोडणे, इ. गोष्टींत शेजार- 
संबंध सुधारण्याची भावना स्पष्ट दिसते. ' तिळगुळ घ्या गोड- 
बोला ' हा मंत्रही सामाजिक स्नेहवृत्तीची इच्छाच सुचवितो. 
जातीजमाती, धर्म आणि पंथ यांच्यांत जवळीक निर्माण करून 
परस्पर परिचय वाढविणे आणि त्या द्वारे देशात सलोखा आणि 
राष्ट्रीय एकात्मता निर्माण करणे, या दृष्टीने या सणाचा चांगला 
उपयोग करून घेता येईल, असे वाटते. [ नि. सिं.; पू. मा. प्र.; 
आ. स. प्रा. अ. इ.; हिं. ब्र. प. त्यो. ] 


एक मुसलमान जात. मुळात हे मकवाना राजवूत 
श्क्श्राला किवा कोळी होते. या लोकांची वस्ती प्रामुख्याने 
गुजरात प्रदेशात आढळते. हे लोक सुन्नी पंथाचे आहेत. शेतकी 
वे नोकरी हे यांचे प्रमुख व्यवसाय होत. हे आपल्या मुलांची 
७ग्ने राजपूत व कोळी या जातीतल्या मुलींशी करतात; पण 
मुळी मात्र स्वजातीत अथवा पठाण जातीत देतात. त्यांच्या 
छग्नाचे पौरोहित्य ब्राह्मण करतो. [ मुं. इ. जा. ] 


अरबस्तानाची राजधानी व मुसलमानांचे सर्वांत पवित्र 
मक्का क्षेत्र. मुहंमद पैगंबराचे जन्मस्थान व काबा नामक वास्त 
यांच्यामुळे याची कीर्ती झाली आहे. मुहंमद पैगंबर याविषयी 
म्हणतो - परमेशवरामळेच मक्केला पावित्र्य आले आहे. मक्‍्के- 
विषयी आदर बाळगणाऱ्यांना केव्हाही घोका नाही ( मिश्‍कात 
पु. डळ प्र. १ प्‌ ) री ी 
सौदी अरेबियाच्या पदिचिम किनार्‍यावरील जेद्दा नामक 
बेंदरापासून मक्का सुमारे ४५ मैल आहे. एका रुक्ष वालुकामय, 
अरुंद दरीत हे शहर वसलेले आहे. इथली घरे दगडी व भव्य 
आहेत. मात्र तिथे पाण्याचे दुभिक्ष असते. तिथल्या मशिदीत 
झमझम नावाची जी विहीर आहे, तिच्यात मुबछक पाणी आहे; 
पण ते बेचव आहे. त्यामुळे अरफा डोंगरातून नळाने शहरात 
पाणी आणावे लागले आहे. ते घेणार्‍यांना कर द्यावा लागतो. 
या शहराचे मळचे नाव महाकाय होते, असे काहींचे मत 
आहे. मशीद बनण्यापूर्वी तिथे महादेवाचे मंदिर होते आणि 
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त्यात ३६० शिवलिंगे होती. मुहंमदाच्या अनुयायांनी ही सर्व 
शिवलिंगे फोडली. आजही तिथे ५ फूट उंचीचे एक शिव- 
लिंग आहे. ते इतक्रे जड आहे, की ते तिथून हल्वायला चार 
हत्तींचे बळ लागेल. मुसलमान लोक आजही त्याचे चुंबन 
घेतात आण तसे केल्यानंतरच त्यांची यात्रा सफल होते. 

मक्‍्केतील काबा हे मुसलमानांचे प्रमुख घामिक आकर्षण होय. 
हा एक ३५ फूट लांब व ३० फूट रुंद असा चौकोनी चबुतरा 
आहे. तो मोठमोठ्या दगडांनी बांधलेला असून, हाज यात्रेच्या 
मोसमात तो काळ्या रेशमी कापडाने अंतर्बाह्य वेढतात. या 
काळ्या कापडावर कुराणातल्या काव्यपंक्ती लिहिलेल्या अस- 
तात. काबाला आत शिरायला एकच दरवाजा आहे, तो जमिनी 
पासुन ६ फूट उंचीवर आणि सोन्याने मढवलेला आहे. हाज 
यात्रेत तो एक-दोनदाच उघडतात. आत केवळ खांब आहेत; 
दुसरे काही नाही. काबा ज्या मशिदीत आहे, ती मशीद भव्य 
आणि विस्तृत आहे. ती चौकोनी असून, तिच्यावर उंचच उंच 
मनोरे आहेत. यात्रेत या मशिंदीवर सवंत्र रोषणाई करतात; 
पण काबावर मात्र रोषणाई करीत नाहीत. 

मशिदीत गेल्यानंतर प्रत्येक यात्रेकरू अनवाणी पावलांनी 
व कुराणातील वचने म्हणत कांबाभोवती सात प्रदक्षिणा 
घालतो. त्याला तवाफ असे म्हणतात. काबापासून १०० कदमां- 
वर एक विहीर असून, तिच्यात जिवंत झऱ्याचे पाणी आहे. 
यात्रेकरू ते पवित्र मानून आपापल्या गावी नेतात. 

यात्रेकरू त्यानंतर मक्‍्केपासून पाच मैलांवरच्या मुन्ना या 
टेकडीवर एंक रात्र काढतात; पहाटेस उठून आंरफातच्या 
मेदानात जातात; तिथे दिवसभर प्राथना करतात. ओरफातच्या 
वाळवंटात एक टेकडी आहे. तिला जाब्ल-एर-रेहमान (दयेचा 
पेत) म्हणतात. हाज यात्रेचे धर्मप्रवचंन त्याच टेकडीवरून 
होते. सूर्यास्तानंतर सर्व यात्रेकरू आरफातमधून मजदालाफाकडे 
जातात व तिथे रात्र काढतात; तिथून मक्‍्केस परतल्यावर 
पुनरच काबाला सात प्रदक्षिणा घालतात. एवढे केल्यावर 

- मक्‍्केची यात्रा पुरी होते. 

शरीफ नावाचा एक अधिकारी मक्‍्केचा कारभार पाहतो. तो 
सैय्यद घराण्यातला असतो. मक्‍्केमध्ये मुसलमानांनाच प्रवेश 
करण्याचा अधिकार आहे, असे मुसलमान लोक समजतात. 
[डि. इ.; पांचजन्य, ७ नोव्हेंबर, १९६०; अ. श्र. स्था. ] 


एक जात. यांना भोजक किंवा शाकद्वीपी ब्राहण असेरी 


मण म्हणतात. बृहत्संह्तिच्या ६९ रक अ्यणच्या ररच्या 
इलोकात मग व आला आहे. त्यात विष्णूचे उपासक ते भाग- 
वत व सूर्याचे उपासक ते मग होत, असे सांगितले असून 


मग 


सूर्याची पुजोपासनादी क्रिया मगांनी करावी, असे सागितले 
आहे. भविष्य पुराणातल्या ब्राह्मपर्वात ( १३९-७२-७७ ) मगांची 
विस्तृत माहिती दिली आहे, ती अशी - 
जंबूद्वीपात्परं यस्माच्छाकडद्रीप इति स्मृत: । 
तत्र पुण्या जनपदाइचतुर्वर्णसमन्विता: 1। 
मगाइच मगगारचेव गानगा मन्दगास्तथा । 
मगा ब्राह्मणभूयिष्ठा मगगा: क्षत्रिया: स्मृता: ।॥। 
वेश्यास्तु गानगा ज्ञया: शूद्रास्तेषां तु मन्दगा: । 
न तेषां सड्करः: कड्चिद्वर्माश्रयकृते क्वचित्‌ ।। 
तेभ्यो वेदास्तु चत्वार: सरहस्या मयोदिता: । 
मामेव ते च ध्यायन्ते यजन्ते मां च नित्यश्ञ: ॥। 
भावार्थ - जंबृद्वोपाच्या पलिकडे शाकट्टीप नावाचा एक देदा 
आहे. तिथले लोक पुण्यकर्म करणारे व चातुवंण्यंयुकक्‍्त आहेत. 
मग, मगग, गरानग व मंदग अशी त्या वर्णांची नावे होत. मगां- 
मध्ये ब्राह्मण पु७कळ आहेत. मगग हे क्षत्रिय, गानग हे वेश्य व 
मंदग हे शूद्र होत. ते घर्माचा आश्रय करून राहणारे असल्या- 
मुळे त्यांच्यांत संकर क्वचितच झाला आहे. (सूर्य म्हणतो) 
त्यांना सरहूस्य चार वेद मी सांगितले आहेत. ते माजेच घ्यान 
करतात आणि नित्य माझेच यजन करतात. 
यावरून शाकद्रोपी लोकांत चातुवेर्ण्य संस्था होती आणि 
वेदही होते, हे कळून येते. श्री. राजवाडे म्हणतात, की हे 
शाकद्वीपी मग हे शक लोकच होते. त्यांची भाषा संस्कृत भाषे- 
हुन किचित निराळी परंतु तत्सदृश होती. 
मग ही मिडियन लोकांपैकी एक जात होती. मग लोक 
इराणातील आर्यन साम्राज्याच्या अमदानीत लोकांचे पुढारी 
होते. त्यांचा दर्जा हिंदू ब्राह्मणांच्या तोडीचा होता. त्यांनी 
इराणवरचे आर्यांचे वर्चस्व झुगारून देण्याचा प्रयत्न केला; 
पण त्यात त्यांना यश आले नाही. पुढे ते स्वतःला इराणी 
लोकांचे धर्मगुरू समजू लागले. स्वतःच्या धर्माचे आर्य धर्माशी 
साम्य दाखवण्याचा त्यांनी प्रयत्न केला. त्या कामी आर्य धर्मा- 
तील सूर्य व अग्नी यांची उपासना त्यांना उपयोगी पडली. 
मग लोक स्वप्नांचे अर्थ सांगत व भविष्येही व्तवीत. त्यांना 
मंत्रतंत्र, जादूटोणाही अवगत असे. इंग्रजीत जादूला मॅजिक 
म्हणतात, तो शब्द मगांच्या वरूनच आला असावा, असे डॉ. 
केतकर म्हणतात. 
मगांतल्या क्षत्रिय जाती कालांतराने शूद्रत्वाला गेल्या, असे 
भूगू संहितेत म्हटले आहे. हा काळ म्हणजे सगर राजाचा काळ 
होय. भारतीय वुद्धापासून सगराची ५५ वो पिढी होती. हाच 
काळू मगांच्या वृषलीभवनाचा काल मानता येतो. 
श्रीकृष्णाचा पुत्र सांब याने या मगांपैकी १८ पुरुषांना सूर्यो- 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


पासनेची माहिती घेण्यासाठी भारतात आणले. सांबाला कृष्ुर 
शापाने रक्‍तपितीचा रोग जडला होता. सूर्योपासना केल्याने 
तो रोग दूर होईल, असे नारदान सांगितल्यावरून व त्या कामी 
मग लोक परंपरागत तज्ज्ञ असल्याचेही त्यानेच सांगितल्यावरून 
सांबाने त्यांना भारतात आणवले. हे १८ लोक तरुण व 
अविवाहित होते. सांवाने त्यांना १८ भोजक कन्या 'दिल्य 
त्यांच्यापासून जी संतती निर्माण झाली, तिला मग संज्ञेबरो- 
वरच भोजक ही संज्ञाही प्राप्त झाली. 
मगांना मुली देणारे हे भोजक ब्राह्मण नसून क्षत्रिय होते 
ते द्वारकेच्या परिसरात राहणारे, तसेच श्रीकृष्णाच्या बांधवा" 
पैकी व प्रजाजनांपैकी होते. कच्छमध्ये जे भुज नावाचे शहर 
आहे, त्याचे नाव या भोजकांवरूनच पडले असावे, असे श्री. 
राजवाडे म्हणतात. र 
डॉ. श्री. व्यं. केतकर यांनी प्राचीन महाराष्ट्र या ग्रंथात 
मगांच्या विषयी बरेच विवेचन केळे आहे, त्याचा सारांश असा - 
भारतात वैदिक आर्यांच्या पुर्वीच मगांचे आगमन झालेले 
होते. भारतात त्यांची वस्ती वेदपूर्वकाली प्रतिष्ठित झाली ्ी 
होती. वेदिक आर्यांना. हे लोक भिन्न संस्कृतीचे वाटले. पण र 
हे अगोदर भिन्न संस्कृतीचे असले तरी, पुढे ते वैदिक संस्कृतीत 
समाविष्ट झाले. भारतात मगांचे अस्तित्व फार प्राचीन क 
याविषयी वेदातही पुरावे आढळतात. मगांच्या मूळ दै र. 
म्हणजेच मगधाळा कीकट असे नावु होते. विश्‍वामित्र 
कीकटांविषयी अर्थात मगांविषयी बोळताना इंद्राला प्राथि 
(त्र. ३५२३-१४) . 
कि ते कृष्वस्ति कोौकटेषु गावो नाझिरं दुहे न तपन्ति घर्मेम्‌ । 
आनो भर प्रमगन्दस्थ वेदो नंचाश्ञाखं मघवन्‌ रन्घया नः ।। 
अर्थ - हे मघवन इंद्रा, सोमरसा्थ दूध न देणार्‍या, की; 
पायस न शिजवणार्‍्या अनार्य कीकट लोकांमधे तुझ्या नकांबे 
तू सोडू नको. व्याजबट्ट्याचा धंदा करणार्‍या पणी ल 
तसेच हीनकुलीन नैचाशाख लोकांचे धन तू आम्हांला दे- बरेच 
वेदपूर्वेकालीच समुद्रमार्गाने बंगालच्या उपसागरातून हर: 
शक, मग व सेमेटिक लोक भारतात आले असावे आणि 
ताच्या पूर्वे भागात वसाहती करून राहिले असावे. हे 
तेवढ्यावरच थांबले नाही. त्यानंतरही त्यांची वेगवेगळया 
काळी आगमने झाली असली पाहिजेत. पूर्वकडील मग बसा 
वायव्येकडील पंजाबमध्ये रावीच्या तीरीही त्यांनी 


ळे 
केली. मुलतान येथे तर त्यांचा मोठा अड्डाच असावा. 
सूर्यमंदिर हे मगांच्याच हातचे असल्याचे पुराणे सांगतात 
वेदिक वाडमयात ब्रात्यस्तोम नावाचा विधी निर्माण दमा” 


आहे, तो बहुधा मगधांना म्हणजेच मगांना चातुवैर्ण्यात 


खंड सहावा 


विष्ट करण्यासाठीच असावा, असे म्हणतात. 

हे मग लोक अव्यंग धारण करीत. हे अव्यंग म्हणजे पार- 
शांच्या कस्तीसारखेच असणे शक्‍य आहे. जे लोक अव्यंग धारण 
करीत नाहीत, ते सुरयपूजेला अपात्र समजावे, असे भविष्य- 
पुराणात सांगितले आहे. अव्यंग शब्दाचा अर्थ सर्पाची कात 
असा आहे. म्हणज हे वस्त्र तत्सदृश कसले तरी असावे. मगांचे 
दुसरे वैशिष्ट्य म्हणजे ते कंचुक (चोगा) धारण करीत. त्यांनी 
निमिलेल्या सुर्थमूतींवरून हा कंचुक गुडघ्याच्या खालपर्यंत जाई, 
असे दिसते. शिवाय ते अग्निहोत्र धारण करणारे होते. त्यांच्या 
आचारात मौनाला प्राधान्य होते. ते अतेकदा मोन धारण 
करीत व मौन घरूनच जेवीत. 

मगांना सौरब्राह्मण असेही म्हणतात. त्यांचे मग, भोजक, 
सोमक असे तीन भेद आहेत. मगांना कोणत्यातरी भारतीय 
परंपरेशी स्वत:ला जोडन घेणे आवश्यक होते. त्यासाठी त्यांनी 
उद्दालक आरुणी याच्या स्मार्त संप्रदायाशी जुळवून घेतले असेल 
आरुणी हा अश्‍वपतीचा पुरोहित होता आणि अश्वपती केकेय 
हा एक इराणी राजा होता. ी 

उत्तम मग कोणता याविषयी पुढील वर्णन आढळते - जे 
डोक्याचे मुंडण करतात, अव्यंग वापरतात, शंख वाजवतात, 
एकभुक्त राहतात, रात्रौ भोजन करीत नाहीत, आई-बापांचे 
प्रतिवाषिक श्राद्ध करतात, रविवार पाळतात व षष्ठी तिथी 
पाळतात, ते श्रेष्ठ मग होत. 

प्राचीन यादवांचा आणि मगांचा निकट संबंध आला होता, 
यात शंका नाही. मुलतान येथे त्यांनी सूर्यमंदिर स्थापिले, असे 
नेगेंद्रनाथ बसू समजतात, ते अशक्‍य वाटत नाही. मुलतान येथ 
सूर्याची सुवर्णमर्ती पाहिल्याचे युआन च्वांगही सांगतो. मुलतान- 
हून हे लोक मथरा व ओडिसा या भागात गेले, तसेच गुजराते- 
तही प्रवेशले. प्राचीन काळी हे लोक गणक किवा मूतिकार या 
नात्याने सर्व भारतभर पसरल्याचे दिसते. मग लोक नाचगाण्या- 
मध्येही प्रवीण होते. या कला सूर्याला आवडतात म्हणून ते 
त्यांचा अभ्यास करीत. [ म. ज्ञा. को.; प्रा. म.; रा- ले. सं. ] 


मगध पव भारतातील एक प्रांचीन कलर घो ताल 
सांगितले आहे, की बुद्धाच्या ब 
महाजनपदे होती त्यांतले एक मगध हे होते. _ 
मध्ये मगघ शब्द आढळत नाही. तिथे त्याला कीकट 
देश म्हटले आहे. ' कीकट देशात गाई भरपूर दूध देत नाहीत 
आणि त्यांचे दूध सोमरसात मिसळले जात नाही, ' असे तिथे 
म्हटले आहे (क्र. ३.५३-१४)., यांवरून वैदिक आर्यांच्या 
मगधामध्ये यज्ञयांग होत नसून, तो प्रदेश वैदिक 
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सगध 


संस्कृतीच्या कक्षेबाहेर होता, असे कळते. 

अथवंवेदात मात्र मगघाचा स्पष्ट उल्लेख आहे. परंतु तो 
आदरार्थी नसून अनादरार्थी आहे. तो मंत्र (५-२२-१४) असा - 

गन्धारिभ्यो मूजवद्भ्यो$ऊगेभ्यो सगघेभ्य: । 
प्रष्यन्‌ जनमिव शेर्वाध तक्मानं परिददासि ।॥। 

अथं - हे देवा, गांधार देशात, मूजवंत पर्वतात अंग, देशात 
व मगघात राहणार्‍या लोकांकडे तू, तक्मा म्हणजे ज्वर अशा 
प्रकारे पाठवून दे, की ज्या प्रकारे एखाद्या व्यक्‍तीला किवा 
कोशाला एका स्थानावरून दुसर्‍या स्थानी पाठवावे. 

ऱ्हिस डेव्हिस यांनी बोद्ध साहित्याच्या परिशील्नातून मग- 
घाच्या चतुःसीमा पुढीलप्रमाणे सांगितल्या आहेत - पूर्वस अंग 
देश, पश्‍चिमेस शोण नद, उत्तरेस गंगा व दक्षिणेस छोटा ताग- 
पूरचे पठार. 

मगध नावाची व्युत्पत्ती श्री. राजवाडे पुढीलप्रमाणे देतात- 
* मगान्‌ दघाति इति मगध: ' 5 मग लोकांना धारण करतो 
तो मगध देश होय. या व्युत्पततीचे स्पष्टीकरण त्यांनी पुढील- 
प्रमाणे दिले आहे - 

मग म्हणजे शाकद्रीपातील (मध्य आशिया) ब्राह्मण. ते ज्या 
देशात येऊन राहिले तो मगघ देश. ते त्या देशात राहू लागण्या- 
पूर्वी त्या देशाला काय म्हणत असत, ते सांगण्यास काही सावन 
मला उपलब्ध नाही. मगध देशात बुद्धाचा उदय (व कदाचित 
जन्म) झाला. बुद्ध हा शाक्य उफे ज्ञाकवंशीय होता. बुद्धाला 
शक म्हणत नाहीत, शाक्य म्हणतात व त्याच्या कुळालाही शाक्य 
म्हणतात. याचा अर्थ इतकाच की मगध म्हणून जो देश प्रसिद्ध 
होता, त्यात शाकद्वीपातील शक लोक ब्राह्मण, क्षत्रिय आदी 
करून येऊन वसाहत करते झाले व त्या शक लोकांतील मग 
ब्राह्मणांवरून त्या देशाला मगध &्ह नाव मिळाले. 

जैन ग्रंथांत मगधाला पवित्र जनपद मानले आहे. मगघामध्ये 
जैन ज्ञान व जेनाचार यांचे रक्षण चांगल्या प्रकारे होऊ शकेल, 
असे महावीराने म्हटले आहे (निशीथसूत्र). 

अथवंवेदात पूर्वे दिशा हे व्रात्यांचे प्रियाम आहे, असे 
म्हटले आहे (१५-२-४). इथे प्राची दिज्ञेने मगघाचा संकेत 
आहे. श्रमणसंस्कृतीत व्रत धारण करणाऱ्या श्रमगांना ब्रात्य 
म्हणतात. जेत निर्ग्रंथ हे व्रात्य होते. ते वेदप्रामाण्य मानीत 

नव्हते आणि यज्ञातल्या पशुहिसेला विरोध करीत होते. जैनांच्या 

२४ तीर्थकरांपैकी विसांचे निर्वाण मगधातच झाले. 

शतपथ ब्राह्मणावरूनही कळते, की केवळ मगधच नव्हे; तर 
कोसल व विदेह हे देशही प्राचीन काळी पूर्ण रूपाने वेदिक संस्कु- 
तीत आले नव्हते. भारतवर्षाच्या पुवे भागात वेदिक आर्यांना 
पुरते बळ प्राप्त झाले नसल्यामुळे त्या भागात निर्ग्रथ, यती, इ. 


मगध 


वैदिकेतर पंथांचा जोर होता. जेन व बौद्ध श्रमणांची साधना व 
तपस्या विशेष रूपाने मगघातच झाली. या ऐतिहासिक कारणां- 
मुळे मगव ही ब्रात्यांची पुण्यभूमी ठरली आणि त्यामुळेच वैदिक 
ब्राह्मणांसाठी ती पापभूमी ठरली. शब्दकल्पद्रुमात मग शब्दाचा 
अर्थ दोष अथवा पाप असाच दिला आहे. यावरून वैदिकांची 
मगधाकडे पाहण्याची दृष्टी कळून येते. 

मगघातले पहिले राज्य - पुराणांन्वये जन्हूच्या चौथ्या 
किवा पाचव्या पिढीत अमूर्तरया नावाचा एक पुरुष झाला. 
त्याने किवा त्याचा पुत्र गय याने गया नावाचे एक राज्य 
स्थापिले. त्यालाच पुढे मगघराज्य म्हणू लागले. त्यानंतर 
वर्‍याच कालाने कुरूच्या पाचव्या पिढीत वसू नावाचा एक 
प्रतापी राजा झाला. त्याला उपरिचर वसू असेही म्हणतात. 
त्याने मत्स्य देशापासून मगघापर्यंतचा सारा भारतवर्ष 
जिकून घेतला. त्याने चक्रवतिपदसुद्धा घारण केले होते. त्याचे 
राज्य पाच पुत्रांत वाटले गेले. त्यांत वृहद्रय हा मगवाचा राजा 
झाला. त्यानेच मगघात बाहूंद्रथ वंद्याचा पाया घातला. याच 
वंशात जरासंध जन्मला. तो महत्त्वाकांक्षी होता. त्याला भारत- 
वर्षाचे साम्राज्य मिळवावे असे वाटत होते; पण श्रीकृष्णाच्या 
मुत्सद्दीपणामुळे त्याचा तो बेत फसला व त्याला मल्लयुद्धात 
भीमाच्या हातून मरण पत्करावे लागले. त्याच्या मागून त्याचा 
पुत्र सहदेव मगघाच्या गादीवर बसला. काही विद्वानांच्या मते 
रिपृंजय हा बाहंद्रथ वंशाचा अंतिम राजा होय. पुलिक नावाचा 
त्याचा एक अमात्य होता. त्याने कारस्थान करून रिपुंजयाला 
मारले व आपल्या पुत्राला राज्यावर वसविले. पण त्याचे शासन 
काही संनिकी संघटनांना आवडले नाही. भट्टिय नामक एका 
सरदाराने त्याच्याविरुद्ध बंड पुकारून त्याचा वध केला. भट्टिक 
स्वत: राज्यावर बसला नाही; हृण त्याने आपला पुत्र बिविसार 
याला सिंहासनावर बसवले. 

इथूनच मगधावर नागवंशी राजांचे शासन सुरू होते. विवि- 
सार हा हृ्यंक नामक नाग वंशाच्याच एका शाखेत जन्मला 
होता. मगघात नाग क्षत्रियांची बरीच वस्ती होती. त्यामुळे 
तिथे नागांचे आधिपत्य निर्माण होणे स्वाभाविक होते. 

बरिबिसाराच्या कारकीर्दीचे महत्त्व राजनैतिक दृष्टीपेक्षा 
सांस्कृत दृष्टीने विशेष आहे. नाग क्षत्रिय हे व्रात्य होते व वैदिक 
कर्मकांडापासून दूर होते. याच कुळात जन्मलेल्या पारह्वनाथाने 
चातुर्याम धर्माची स्थापना केली. मगध, अंग आणि वज्जिसंघ 
या प्रदेशांत चातुर्यामाला मोठ्या संख्येने अनुयायी मिळाले. 
त्या काळी मगध हे प्राचीन रूढींचे खंडन करणारे आणि नवीन 
विचारांचे प्रवतेन करणारे फार मोठे केंद्र बनले होते. बौद्ध ग्रंथांत 
सहा सामथ्येसंपन्न विचारवंतांचा उल्लेख येतो. अजित केशकंबली, 
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मंब्रली गोसाल, पुर्ण कश्यप, प्रक्रुध कात्यायन, संजय वेलड्रिपुत्त 
व निग्नंथनाथपुत्त (महावीर) हे ते सहा विचारवंत होत. हे सगळे 
मगधाचे मूल निवासी नसले, तरी,या सर्वांची साधनाभूमी मगधच 
होती. हे सर्व पुरुष वेदिक विचारसरणीच्या विरुद्ध होते. या 
कालात मगधामध्ये आणखी एक क्रांती झाली, ती म्हणजे भाषेची. 
वुद्ध-महावीरांनी वर्णाश्रमधर्मालाच विरोध केला नाही, तर तो 
धर्म ज्या संस्क्रुत भाषेत होता, त्या भाषे चाही त्याग केला. 
संस्क्ृतऐवजी त्यांनी आपल्या धर्माच्या प्रसारासाठी पाग 
मागधी या लोकभाषांचा स्वीकार केला. त्या भाषा सामा? 
जनांच्या बोलभाषा असल्याने त्यांच्या द्वारे केळेला क. 
लोकांना सहजपणे समजला, त्यांच्या हृदयात ठसला आणि 
हजारो लोक बुद्ध व महावीर यांच्या धर्मात दाखल झाले. री 
मगध सास्राज्य - बिविसाराचा पुत्र अजातशत्रू. कु र 
साम्गराज्यवादी होता. त्याने बापाला कैद करून राज्य मिळ 
व जवळच्या दुर्जय अश्या वज्जिसंघात फूट पाडून त्याचाही पर्यंतचा 
पराभव केला. पुढे काशी, कोसळ व अवंती इ 
प्रदेश जिकून त्याने मगघ राज्याला एका सा सासाज्याने 
स्वरूप दिले. अजातशत्रू बौद्ध होता; पण जैन जर्मावित च 
त्याच्या मनात द्वेषभाव नव्हता. त्याच्याच कालात र. 
येथील सप्तपर्णी गुहेत बौद्ध घर्माची प्रथम संगीती भरली. क 
धर्मपरिषदेत सवे प्रसिद्ध बौद्ध भिक्षू एकत्र आले होते. बु यि 
उपदेशांचे पहिले संकलन या संगीतीत झाले. त्याच्या 
कोर्दीत जेन आणि बौद्ध हे दोन्ही घर्म खूप वाढले. र, 
अजातदात्रूला त्याचा पुत्र उदायी याने कारस्थान क 
मारले. उदायीने पाटलिग्राम नामक स्थानी एक मोठ वाचि 
वसवले. त्यालाच पुढे पाटलिपुत्र म्हणू लागले. सांप्रत 
पाटणा म्हणतात. उदायीने आपली राजघानी राजगृहातून कारू प 
पाटलिपुत्रात आणली. उदायीचा अंतही कारस्थानातूनच झाल 
अशा प्रकारे हर्यंक वंशी नागराजांचे मगधावरचे 
समाप्त झाले. हश 
तिथून पुढे मगघावर शिश्ुनाग वंशाची सत्ता आली; ही! 
त्याही वंशाला तिथे फार काळ राज्य करता आले ना€ 
त्यानंतर मगधावर नंद वंशाचे राज्य आले. वादि 
नंद वंश हा शूद्र वंश होता. त्या वंशातील महापद्म नंद केले 
अनेक राज्ये जिंकून आपले एकछत्री साम्राज्य उभे 
इतिहासातला हा पहिला महासम्राट होय. नेती. 
मगधावर नंदांची सत्ता येणे ही गोष्ट क्रांतिकारक ४, , . 
ती एक प्रकारे सामाजिक क्रांती होती. श्री. बै रसर 
विनोद म्हणतात - ब्रह्मक्षत्रांचा चिरकाल चाललेल्या हा 
संघर्षातून तिस राच एक झासकवर्ग त्या काळी पुढे आला 


खंड सहावा 


तिसरा वर्ग म्हणजे उपेक्षित असा शूद्र वर्ग होय. 

नंद राजांचा कल जैन धर्माकडे होता व त्यांचे मंत्री जैन होते, 
असे आवड्यकसूत्र या ग्रंथात म्हटले आहे. याच नंदकुलाचा 
निःपात करून मो चंद्रगुप्त मगघाच्या सिंहासनावर आला. 
त्याच्या राज्याची घडी बसविण्यासाठी आर्य चाणक्याने त्याचे 
महाअमात्यपद स्वीकारले. चाणक्याच्या मार्गदर्शनाखाली चंद्र- 
गुप्ताने नर्मदेच्या उत्तरेकडील सर्व भारत एकछत्री सत्तेखाली 
आणला. त्याने साम्राज्यातील केंद्रे व नगरे अनेक रस्ते बांधून 
जोडून दिली; धर्मशाळा, पाटबंधारे आणि चिकित्साल्ये निर्माण 
केली; शिक्षणाचीही चांगली सोय केली. चंद्रगुप्ताचा नातू सम्राट 
अशोक हा होय. त्याला महान अशोक असे म्हणतात. कलिंग- 
युद्धात जो अगणित मानवसंहार झाला, तो पुढे त्याच्या उपर- 
तीला कारणीभत ठरला. त्या उपरतीच्या झटक्यात त्याने आपल्या 
खड्गाचा त्याग करून प्रतिज्ञा केली, ती ही - ' देवानां प्रिय 
अशोक युद्धदारा विजय मिळवणार नाही. तो प्रेमाच्या द्वारे 
दिग्विजय व धर्मविजय मिळवील.” आपल्या प्रतिज्ञेनुसार तो 
जन्मभर वागला. त्याने बौद्ध धर्मे स्वीकारला होता. त्याच्या 
कारकीर्दीत तिसरी बौद्ध संगीती पाटलिपुत्र येथे भरली होती. 
अशोकानंतर जे मगघाच्या गादीवर आले, ते सगळे खुजे, दुबळ, 
पण प्रजापीडक ठरले. त्यामुळे साम्राज्यातला एकेक प्रदेश, 
साम्राज्यसत्ता झगारून देऊन अलग होऊ लागला. त्याचा परि- 
णाम देशाच्या भवितव्यावर झाल्यावाचून राहिला नाही. भारत 

दश हा परकीय आक्रमकांना मुक्तद्वार बनला. न 
देशावरचे हे विदेशी आक्रमण मोडून काढण्यास पुढे सर- 
सावला तो पुष्यमित्र शुंग होय. हा भारद्वाजगोत्री ब्राह्मण होता. 
त्याने तत्कालीन मौर्य राजा वृह्द्रथ यांचा वध करून मगघाचे 
राज्य मिळविळे आणि मगधावर स्वारी करायला आलेला ग्रीक 
राजा मिनँडर याच्यावर चाळ करून त्याचे पूर्ण पारिपत्यही 
. त्याला त्याने पार सिधपलिकडे हाकलून दिले. या घटकेचे 
सामाजिक दष्ट्या विश्लेषण करताना श्री. बैजनाथसिंह विनोद 
म्हणतात -- ब्राह्मणी दंभ आणि कमजोरी यांच्यापासून समा- 
रक्षण करण्याचा ज्या जैन-बौद्धांनी विडा उचलला होता, 
जेन-बौद्ध स्वत:च दांभिक आणि कमजोर झाले. पुष्य- 
मित्राच्या कालात जेन-बौद्धांच्या आचरणाने प्रजा त्रस्त झाली 
- देशावर परकीयांचे आक्रमण आले, त्याचेही या लोकांना 
वाटले नाही. त्याच्या प्रतिकाराला उभे राहण्याऐवजी त्यांनी 
जो विदेशी आक्रमकांचे समर्थनच सुरू केले. त्यामुळे लोकांत 
यांच्याविषयी कमालीची नाराजी उत्पन्न झाली. ब्राह्मणांना 
ही संघी मिळाली. ती साधून त्यानी देशावरचे घामिक प्रभुत्व 
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सगधघ 


आघाडी उघडली. त्या काळी बृहद्रथ मोर्य हा मगघाच्या 
गादीवर होता आणि तो बोद्ध होता. त्यामुळे ब्राह्मणांच्या या 
चळवळीने राजकीय स्वरूप धारण केले. पुष्यमित्र हा बृह्द्रथाचा 
एक सेनापती होता. मगघधाचे सारे सैन्यबळ त्याच्या पाठीशी 
होते. शत्रू मगघाच्या वेशीवर येऊन घडका मारीत होता आणि 
बृह्द्र्थ आपला नेभळटपणा सोडायला तयार नव्हता. हा सर्व 
विचार करून पुष्यमित्राने एक दिवस भर दिवसा बृहद्रथाचा 
वध करून राज्यसत्ता हाती घेतली. ही गोष्ट एकाएकी घडली 
नसावी. तिच्या पाठीमागे विचारपुर्वक एखादी संघटना उभी 
असावी. कदाचित या राजकीय संघटनेच्या केंद्रस्थानी पतंजली 
हा महावेयाकरण असण्याची शक्‍यता आहे. भर दिवसा सेना 
आणि प्रजा यांच्या डोळ्यादेखत पुष्यमित्र राजाचा वध करतो 
आणि सर्व सैनिक व लोक चूप बसतात, त्याला कसलाही विरोध 
करीत नाहीत, याचा अर्थ हाच असला पाहिजे, की मगघातली 
समस्त प्रजा ढोंगी, दुबेळ आणि कातर अशा मोयं शासनापासून 
मुक्‍त होऊ इच्छित होती. 

सन पूर्वे ८०० वर्षांच्या पूर्वीच मगधात श्रमणसंस्कृतीचा 
विकास झाला. श्रमणसंस्कृतीची ही परंपरा पाश्‍वेनाथाच्या आधी- 
पासून सुरू होते. पाशवनाथाच्या परंपरेतच महावीर निर्माण 
झाला. बुद्धही श्रमणसंस्कृतीचेच एक विकसित पुष्प होता.. 
मगध साम्माज्याचा उदय बिबिसारापासून झाला. काही लोक: 
त्याला जैन म्हणतात; पण बुद्धाविषयीही त्याला श्रद्धा होती. 
त्याचा पुत्र अजातशत्रू याने मगध साम्राज्याचा विस्तार केला. 
त्यानंतरचे नंदराजे जेन होते. त्यांपैकी महापद्म नावाच्या नंदाने 
स्वतःला सर्वक्षत्रांतक असे बिरुद लावले होते. त्याला पुराणांनी 
परशुरामाचा अवतार म्हटले आहे. याच्या राक्षस नामक ब्राह्मण 
मंत्र्यानेच जाणून बुजून नंदांची राजनीती सवेक्षत्रांतक बनवली 
आणि त्या शूद्र राजांच्या हस्ते वेदविरोधी क्षत्रियांचा नाश 
करवला असे एक मत आहे. पण राक्षसाची ही नीती मर्यादेचे 
अतिक्रमण करून पुढे गेली. पुढे चाणक्य हा दुसरा एक राज-- 
कारणी ब्राह्मण मुत्सद्दी पुढे आला. त्याने एका क्षत्रिय युवका- 
लाच जवळ करून सर्वेक्षत्रांतक शूद्र नंदांचा नाश केला आणि 
मगधात मौ क्षत्रियांचे साम्राज्य स्थापिले. चाणक्याने वेदनिदक 
नंदांचा नाश केला; पण जेन-बौद्धांच्या विरुद्ध त्याने कोणतीही 
उक्ती किवा कृती केली नाही. अशी शक्‍यता आहे, की 
त्या काळाचे जेन-बोद्ध धर्म सामाजिक दृष्ट्या पतित झाले 
नव्हते. मगधात श्रमणपरंपरेला वातावरण अनुकूल होते व 
त्याचा प्रभाव चंद्रगुप्तावरही पडला होता. जेन साहित्यावरून 
समजते, की आयुष्याच्या अखेरच्या काळात चंद्रगुप्त जेन 
झाला होता; पंण चाणक्याने त्याला जेन धमे हा राष्ट्रधर्म 


मगघ 


बनवू दिला नाही. त्याच वंशातील अशोकाने मात्र बौद्ध धर्माला 
राष्ट्रधर्माच्या पपवीवर चढविले. अक्योकाच्या मंत्र्यांना ही गोष्ट 
आवडली नाही. पण त्यांच्यामध्ये कोणी चाणक्यासारखा 
सामर्थ्यवान नव्हता. त्यामुळे शस्त्रसंन्यास करून प्रेम आणि 
अहिसा यांच्या द्वारे वर्मविजयाची द्वाही मिरवणाऱ्या अद्लोकाला 
त्याच्या या दुष्परिणामी निर्णयापासून कोणीही निवारू शकला 
नाही. त्याच्या हयातीत कसेबसे साम्राज्य टिकळे; पण त्या 
वंशात पुढे कुणीही समर्थ असा राजा निर्माण झाला नाही 
आणि संन्याची कोणीही योग्य प्रकारे काळजी घेतली नाही. 
सगळेच अहिसेची भलावण करीत राहिले. अक्या परिस्थितीत 
मौर्यांचे साम्राज्य निकालात निघाले नसते तरच नवल ! 

मौये क्षत्रियांना जवळ करून त्यांना सम्गराट्पदावर चढव- 
णारा चाणाक्य जसा ब्राह्मण, तसाच दुर्बल आणि ढोंगी मौर्यांचा 
उच्छेद करणारा पुष्यमित्रही ब्राह्मणच निघाला. चाणक्याने 
दिग्विजय केळे; पण अदवमेधघ केला नाही. पुष्यमित्राने अश्‍व- 
मेघाची परंपरा पुनरुज्जीवित केली. जनमेजयाच्या नंतर बंद 
झालेला वेदिक अदवमेध पुष्यमित्राने प्रथम केला. त्या यज्ञात 
पतंजली हा एक क्र्वत्विज ज्ञाला होता. त्या काळात विदेशी आक्र- 
मकांशी जेन-वोद्धांनी संगनमत केले होते आणि त्यांना मार्ग- 
दर्शन केले होते. या घरभेद्यांना कडक शासन घडविले पाहिजे 
या निश्चयाने मिनॅडरच्या राजधानीत पोचल्यावर पुष्यमित्राने 
घोषणा केली, की “ जो कोणी श्रमणाचे मस्तक तोडून आणून 
देईल त्याला मी १०० दिनार देईन.' चाणक्याच्या काली सांप्र- 


दायिक विद्वेष राष्ट्रीय थरावर येऊन पोचले नव्हते; म्हणून 
चाणक्य त्याविषयी सावधान पण चूप राहिला. पण पतं- 


जलीच्या कालात सांप्रदायिक वेराने जणू शीग गाठली. सांप्र- 
दायिक वैराने पेटलेल्या या लोकांना आपण विदेशी आक्र- 
मकांशी संगनमत करून देशाचा घात करीत आहो, याचीही 
जाणीव राहिली नाही. त्यामुळेच पतंजलीला आपल्या महा- 
भाष्यात ब्राह्मण व श्रमण यांच्या मधला द्वेष हा शाइवत आहे, 
असे सांगावे लागले. इतकेच नव्हे; तर ज्या अंग, वंग, कलिंग, 
मगध व सोराष्ट्र या देशांत बौद्ध-जेनांचे प्राधान्य होते, ते देश 
पतित देश आहेत, असे घोषित करावे लागले. पुष्यमित्राच्याच 
काळात मनुस्मृतीचे संपादन झाले. त्या मनुस्मृतीत तीर्थयात्रे- 
वाचून अन्य कारणांसाठी वरील देशांत गमन करणाऱ्या माण- 
साला प्रायडिचित्त सांगितले आहे, त्याचे कारणही हेच होय. 
मगध देश हा सांप्रत बिहार राज्यात मोडतो. पुष्यमित्रा- 
नंतरचा मगधाचा इतिहास हा बिहारच्या अनुषंगाने वाचणे 
श्रेयस्कर होय. पाहा - बिहार. [ मगध - श्री. बैजनाथसिह 
र / १९५४; पा. क.; प्रा. मौ. बि. :' रा. ले: सं.] 
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भारतीय संस्कृतिकोद 


त्र (१७९९ ते १८७४ ३ स.) एक राजस्थानी 
मगनाराम संतकवी. याचा जन्म मारवाडातील बालोतरा 
गावी झाला. मूलचंद नामक एका भाविकाला मूलबाळ नसल्या- 
मुळे त्याने मगनीरामाला दत्तक घेतले. मूलचंद त्याला आपल्या- 
बरोबर कथाकीतंनाला व सावुसंतांच्या भेटीला नेत असे. मगनी- 
रामाने लहान वयातच रामायण-महाभारतादी ग्रंथांचे अध्ययन 
केले. थोड्याच काळात त्याची विद्वान व म्हणून ख्याती झाली. 
पुढे त्याची कीर्ती जोधपुरचा भक्‍त राजा मानसिंह याच्याही 
कानावर गेली आणि त्याने याला पाली गावी बोलावून त्याचे 
भश्रवचन व भजन करवले. 

मगनीराम हा डिंगळ व पिंगऴू या दोन्ही भाषांत प्रवीण 
होता. दोन्ही भाषांत त्याने काव्यरचना करून निरंजनी संत्रदा- 
याच्या साहित्यात भर घातली आहे. त्याच्या काही रचना अशा- 

(१) मगनसतसई -ही याची सर्वांत मोठी रचना आहे. 
भक्‍ती आणि नीती या विषयांवर यांत सहाशे दोहे आहेत. हा 
ग्रंथ सांप्रत उपलब्ध नाही. 

(२) श्रीसंतमहिमा - निरंजनी संप्रदायाचा प्रवर्तक स्वामी 
हरिदास याचे माहात्म्य, त्याची शिष्यपरंपरा, त्याची भक्ती, 
त्याच्या पुण्यतिथीचा उत्सव, इत्यादींचे वर्णन या ग्रंथात आहे. 

(३) हरिनामबत्तिसी - यात परमेश्‍वराची वेगवेगळी नाव 
दिली आहेत. 

याशिवाय, त्याने अनेक फुटकळ गीते व पदेही रचली आहत) 
त्यांपैकी काही अनेकांच्या तोंडी आहेत. त्यांतले एक पद असे 

दुष्ट दरन संकट हरन, करन सकल सुभ काज । 

विदवभरन, गिरिवर धरन, मोहि दरदवान दीजो राज । 

पतित उधारन बिरुद तुम, में हुं पतित निलाज । 

ऐसो बिरुद विचारी के दरकन दीजो राज ॥। 

त्रिविध ताप भव रोग को, और न कहुं इलाज । 

हे भेषज हरिनाम को मोहि दरशन दोजो राज ॥ व 

अर्थ - हे विश्‍वंभरा, गिरिधारी, तू दुष्टांचे पारिपत्य करतोर्त* 

भक्तांच्या संकटांचे हरण करतोस. सर्व शुभ कार्ये पार पाडतोर्स- 
तू मला दर्शन दे. पतितांचा उद्धारक हे बिरुद तू मिह 
मी पतित आहे; तेव्हा तु मला दर्शन दे. त्रिविध तापांनी त 
झालेल्या भवरोगाला हरिनामाशिवाय दुसरा इलाज नाही. 
मला दर्शन दे. 

सूरदास व मीराबाई यांच्या पदांप्रमाणे मगनीरामाच्या 
पदांतही विरहवेदना व पश्‍चातापाची भावना आढळते. 

डिंग र टकरळ 
ब्रजभाषा व डिगल भाषा यांतही याची बरीच फु 
रचना प्रसिद्ध आहे. त्यांतली काही पदे चमत्कृतिपुर्ण आहेत. 

[ श्री. भूपतिराम साकरिया, वरदा, जानेवारी १९६५] 


खंड सहावा 


एक लढाऊ जमात. या लोकांची वस्ती प्रामुख्याने 

सगर नेपाळच्या पदचिम भागात आढळते. यांच्या बोहरा, 
शेका, चौहान, झांक्री, कोनवार व उपहाई अशा सहा प्रमुख 
टोळ्या आहेत. मूळ मगर जमातीचे लोक ज्या सहा टोळ्यां- 
मध्ये आढळतात, त्यांची नावे अश्ली - आले, वुऱ्हाठोकी, घरती, 
पुण, राणा व थापा. या सर्व टोळ्यांमध्ये रोटी-बेटी व्यवहार 
होतात. यांच्या चालीरीती व पेहराव जवळजवळ सारखेच 
असतात. हे लोक मंगोलियन वंद्याचे आहेत. शेती हा त्यांचा 
प्रमुख व्यवसाय आहे. 

विवाहप्रथा - मगर लोक समान कुळात लग्न करीत नाहीत. 
_ त्याचप्रमाणे हे आपली मुलगी सहसा मातुलकुळात देत नाहीत. 
यांच्या लग्नाला ब्राह्मण पुरोहित लागतो. विवाहविधीमध्ये 
जनती नावाचा एक समारंभ असतो. हा समारंभ वघूच्या घरी 
होतो. त्यासाठी वर आणि वराकडील मंडळी मध्यान्हीच्या नतर 
वघूच्या घरी जातात. तिथे त्यांच्यावर प्रथम भाताच्या मुदींचा 
वर्षाव करतात. नंतर भोजनसमारंभ होतो. लग्न रात्री लावतात. 
लग्नविधीत फेरे म्हणजे अग्नीला प्रदक्षिणा आणि आंचल्याठ 
म्हणजे वघ-वरांच्या वस्त्रांची गाठ या गोष्टी महत्त्वाच्या अस- 
तात. घटस्फोटाला पति-पत्नींची संमती लागते. > 

मगर लोक धर्मभोळे आहेत. जीवनातल्या मामुली गोष्टीं- 
साठीही हे दैवी उपायांवर विसंबून असतात. राक्षसांमुळे अप- 
शकुन होतात, अशी त्यांची समजूत आहे. ते होऊ नयेत म्हणून 
हे दिओराई व चंडी या देवींना भजतात. रोगराई, दुष्काळ, ई- 
आपत्ती देवीच्या कोपामुळे होतात, असे हे मानतात. वीट 

विवाहापूर्वी कोणताही मगर माणूस विविध जमातींबर ह 
सहभोजन करू शकतो, पण विवाहानंतर त्याला तशी न. 
मिळत नाही. संशोधकांच्या मते राजपुतांच्या अनक चाली ह 
मगरांनी उचलल्या आहेत. त्यांच्या संबंधामुळेच मगर जमाह 
सूर्यवंशी व चंद्रवंशी अश्या पदव्याही आल्या आहेत. क 
उत्सवाच्या प्रसंगी लोकगीते गाण्याची यांना फार आवड अस व 

मततिकप्रथा - हे मृतांना पुरतात. मतिकानंतर ज्ञातीला मद्य- 
पान व भोजन देतात. [गुरखाज; नेपाळ-] ' 


बिहारी भाषेची एक उपभाषा. बिहारमधील गया 


(२ कट राक अ 
मगही व पटना हे दोन जिल्हे म्हणजे या भाषेचे केंद्र हा 
भावि ऊ, मंगेर व भागलपूर 

शवाय हजारीबाग, पालामाऊ, मु शि 


जल्ह्यांचा बराचसा भाग, छोटा नागपूरचा उत्तर भा हीही 
खंचीच्या पठाराचा उत्तर, पूर्व व दक्षिण वना 
बोलली जाते. मगही भाषेच्या लेखनासाठी कै नाही 
उपयोग करतात. या भाषेत प्राचीन लिखित साहित्य नाह 


६६५ 


मघड्या डोंब 


पाली आणि मगही या दोन भाषांत बरेच साम्य आहे. 
घ्वनिविकासाच्या दृष्टीने मगही पालीला निकंट आहे. तसेच 
मगहीतील शेकडा पन्नास शब्द पालीतील आहेत. मगहीचा 
अर्धेमागधीशीही जवळचा संबंध आहे. आधुनिक मगहीचे मळ, 
उत्स सरहपादाच्या रचनांत आढळते. शब्दकोश, ध्वनी, म्हणी, 
वाकप्रचार, छंद, भाषेचे रचनात्मक स्वरूप, इ. बाबतींत 
सिद्धांचे साहित्य हे मगहीचे पूर्व रूप म्हणता येईल. सिद्धसाहि- 
त्याचा काल इ. स. ८०० ते १२०० एवढा मानलेला आहे. 

मगही भाषेत काही लोककथा व लोकगीते छापलेली आहेत. 
[ भा. भा. स.; हि. सा. बृ. इ.; मगही उद्‌गम तथा विकास- 
श्रीसरयूप्रसाद, परिषद्पत्रिका, एप्रिल १९६६ ] 


९ बंगालच्या चितगाव जिल्ह्यात हिचा प्रचार 
मगी वषेगणना आहे. मगी सनात ६३८ किवा ६३९ मिळ- 
विले की इसवी सन येतो. या सनाला हे नाव का मिळाले 


आणि हा सन.कोणी सुरू केला, याचा इतिहास उपलब्ध नाही. 


पण इ. स. च्या ९ व्या शतकापासून १७ व्या शतकापर्यंत चित- 
गाव भागाच्या आसपास आराकानी किवा मगी राजांचा अंमल 
होता. त्यामुळे कदाचित त्या लोकांवरूनच या सनाला मगी हे 
नाव प्राप्त झाले असावे. 

मगी सनाचा वर्षारंभ मेष संक्रांतीपासून होतो. सुर्य ज्या 
दिवशी दुसर्‍या राशीत प्रवेश करतो, तो नवीन महिन्याचा प्रारंभ 
दिवस असे समजले जाते. [सं. मि.; सु. वि. को. ] 


ग मुंडा लोकांचा एक सण. पोष पौणिमेला हा सण 
मर्ग परब य्रेतो. या वेळी खळयातले घान्य घरच्या कोठारात 
आलेले असते. त्यामुळे हा एक प्रकारचा धान्योत्सवच असतो. 
सणाच्या आदल्या दिवशी घरातला कर्ता पुरुष उपवास करतो 
आणि दुसऱ्या दिवशी स्नान करून गृह्देवतांची म्हणजे मृत 
पितरांच्या आत्म्यांची पुजा करतो. पूजा झाल्यावर आयुरारोग्य, 
विपुल धान्य व गोधन यांची मागणी करतो. नंतर घरातले 
सगळे लोक आणि नोकर एकत्र बसून तांदुळाची भाकरी, पोहे, 
गूळ, इ. पदार्थांचे भोजन करतात. [ एन्सा. मुंडा. ] 


«, डोंबांची एक पोटजात. या लोकांची वस्ती 
मघड्या डांब पचिम बंगालमधील बरद्दान, बिरभूम, 
बांकुरा व मिदनापूर या जिल्ह्यांत आढळते. मुळात हे मगघ 
प्रदेशातील असल्यामुळे यांना मघइया किवा मधैया हे नाव 
मिळाले असावे. यांच्यासंबंधी एक दंतकथा सांगतात, ती अशी- 

एकदा महादेव व पावती यांनी सर्वे जातीच्या लोकांनां 


मघड्या डोंब टू 


ऱ्ह 


जेवायला बोलावले. त्यांत डोंबांचा पुवंज सुपत भक्‍त हा उशिरा 
जेवायला गेला. त्याला फार भूक लागली होती. म्हणून त्याने 
लोकांचे उष्टे अन्न एकत्रित करून खाल्ले. त्याच्या त्या वर्तना- 
बहदल्न लोकांनी त्याच्या वंशजांचा तिरस्कार केला आणि तेव्हा- 
पासून इतरांचे उष्टे अन्न खाऊन हे जगू लागले. 
हे लोक आपल्याला कालू डोंब व लक्ष्मी डोंबी यांचे वंशज 
मानतात. कालू हा एका चांडाळ स्त्रीचा पुत्र होता, असे म्हण- 
तात. याला प्राणवीर, मनवीर, घनवीर व श्ानवीर असे चार 
मुलगे होते. यांच्यापासून अंकुरिया, विलदेलिया, बजुमिया व 
मधड्या या जाती उत्पन्न झाल्या, अशी त्यांची समजूत आहे. 
सांप्रत बिहार प्रदेशातील मवड्यांचा आणि यांचा संबंध राहि- 
लेला नाही. 
हे लोक मध्यम बांध्याचे, काळया वर्णाचे व चमकदार 
डोळ्यांचे असतात. हे आपल्या केसांची निगा राखीत नाहीत. 
बंगालमध्ये हे लोक झाडूवाल्याचे काम करतात, तसेच मैला 
व प्रेते वाहून नेतात. काही लोक टोपल्या, चटया, वगैरे विण- 
तात, तर काही शेती व शेतमजुरी करतात. कालिदी डोंब व 
मघड्या डोंब यांच्या चाळीरीतींत बरेच साम्य असून, त्यांचा 
सामाजिक दर्जाही सारखाच आहे. [को.क.वे.बे.] 


अश्विन्यादी गणनेतील दहावे नक्षत्र. हे सिह राशीत 
मधा रते. हा पाच तारकांचा एक पुंज असून, तो आयनिक 
वृत्ताच्या उत्तरेला, त्या वृत्ताला लागूनच आहे. त्यातली मधली 
ठळक तारका हाच त्यातला योगतारा होय. हिचे वैदिक 
नाव अघा आहे. भारतीय संकेतानुसार मघापुंज नांगराच्या 
आकृतीचा कल्पिलेला आहे. कोणी त्याची विळ्याची आकृतीही 
मानतात. हे नक्षत्र उग्र असून, अभिचारादी कर्मासाठी योग्य 
मानलेले आहे. याला अघोमुख, मध्याक्ष व स्त्रीनक्षत्र मानतात. 
पितर ही मघांची देवता आहे. मघा नक्षत्रात पितरांना बोला- 
वले, तर ते मनोवेगाने खाली येतात आणि यजमानाने दिलेला 
हविर्भाग ग्रहण करतात, अशी वैदिक धारणा आहे. याविषयी 
तेत्त. ब्राह्मणात (३१.१) पुढील मंत्र आहे- 
ये अग्निदग्धा ये$नग्निदग्धा: ये$्मुं लोकं पितर: क्षियन्ति । 
याँश्च विद्य यां उ च न प्रविद्य । मघासु यज्ञे सुकृतं जुषन्ताम्‌ ।। 
भावार्थ- जे अग्निदग्ध किवा अनग्निदग्ध असतील, जे ज्ञात 
किवा अज्ञात असतीळ आणि जे याच लोकी भूतपि्याच योनीत 
भ्रमत असतील, त्या सर्वांसाठी आम्ही मघा नक्षत्रावर यजन 
करीत आहो. त्यांनी यावे आणि स्वघाकाराने तृप्त व्हावे. 
मघातील रेग्युल्स ही मुख्य तारका त्रिगुणित तारका आहे. 
एक पहिल्या प्रतीची, दुसरी आठव्या प्रतीची व तिसरी तेराव्या 


द्द 


भारतोय संस्कृतिकोर 


प्रतीची, अशा तीन तारका मिळून ती बनली आहे. प्रतिवर्षी 
नोव्हेंबर महिन्याच्या १३ ते १५ या तारखांना मधातून उल्का 
बाहेर पडताना दिसतात. त्यांना मधोल्का अशी संज्ञा आहे. 


र्‍ प्रोष्षदीनंतर मघानक्षत्रयुक्‍त त्रयोदशी हा 
मधात्रयोदशी योग श्राद्वासाठी उत्तम मानलेला आहे. त्या 
दिवशी मध आणि पायस यांनी केलेले श्राद्ध अक्षय्य होते, असे 
विष्णुवर्मोत्तर पुराणात सांगितले आहे. मघायुक्‍त त्रयोदशीच्या 
दिवशी जर गजच्छाया योग असेल, तर त्या दिवशी पितर 
श्राद्धाची इच्छा करतात. [ श. क.; म. भा. स. |] 


नवनाथांपैकी पहिला नाथ. याला नाथसंप्र- 
मच्छिंद्रनाथ दायाचा प्रवतक मानतात. मच्छिदर, याळ 
मच्छध्नपाद, मचछेंद्रपाद, मीनपाद, मीननाथ, मत्त्येंद्र असे 
याच्या नावाचे पर्याय आहेत. स्कंद पुराण, नारद पुराण, रांकर- 
दिग्विजय, नाथलीलामृत, भक्तिविजय, इ. ग्रंथांत मच्छिद्राची 
कथा वणिलेली आहे. माच्छिद्राच्या काही कथांवरून तो भूगु” 
वंशी ब्राह्मण असावा असे वाटते, तर मच्छघ्नपाद या त्याच्या 
नावावरून तो कंवर्त (कोळी) कुलातला असावा, असे वाटते. 

शिवाला आदिनाथ म्हणतात. त्याचा हा शिष्य होय. या 
विषयीचा एक प्रसिद्ध श्‍लोक असा- 

आदिनाथो गुस्येस्य गोरक्षस्य च यो गुरु: । 
मत्स्येन्दं तमहं वन्दे महासिद्धं जगदगुरुम्‌ ।। 

अर्थे - आदिनाथ ज्याचा गुरू आहे आणि जो गोरक्षाचा बा 
आहे अशा त्या महासिद्ध जगद्गुरू मत्स्येंद्राला मी वंदन कर ् 

भारतीय लोकमानसात मच्छिद्रनाथ व गोरक्षनाथ या गुर 
शिष्यांविषयी कमालीचा आदर आहे. एक महान योगी क 
मर्च्छिद्राची ख्याती आहे. त्याच्या विषयीचा आदर टी 
त्याच्या योगसिद्धीविषयीच्या कल्पना यांतून जे ७७१८, 
पुराणकथांचे जाळे निर्माण झाले आहे, त्यांतून त्याचे निरि भा - 
चरित्र निवडून काढणे कठीण आहे. मच्छिद्रनाथाविषयी 
काही आख्यायिका' व कथा अश्ञा- डेला 

(१) एकदा एका द्वीपात बसून आदिनाथ शिव नि 
एकांतात योगाचा उपदेश करीत होता. जवळच पाणी होते. € 
पाण्यातल्या एका मत्स्याने तो उपदेश ऐकला. त्या योगे माशाच्या र 
मनाची एकाग्रता होऊन तो निश्‍चऴ बनला. त्याची ती अवस्थ 
पाहून आदिनाथाला समजले, की या माझ्याने आपला उपदेशी 
ऐकला आहे. मग कृपाळू होऊन आदिनाथाने त्याच्यावर 
जलप्रोक्षण केले. त्यासरशी मत्स्याचा मा्छिद्रनाथ बनला. 

(२) एके दिवक्षी नारदाकडून पार्वतीला एक रहस्य कळले, 


खंड सहावा 


की शिवाने धारण केलेल्या मुंडमालेतली मुंडकी त्याच्या पूर्व- 
जन्माची आहेत. शिवाची ही पूर्वजन्मकथा आपण जाणावी, असे 
पार्वतीला वाटले. तिने त्याविषयी शिवाला आग्रह केला. शिवाने 
त्यासाठी समद्रात एकांत स्थान पाहिले. दुसरीकडे कविनारायण 
मिछद्रनाथाच्या रूपात एका भूगुवंशी ब्राह्मणाच्या घरी अवत- 
रला होता; पण गंडांतर योगावर जन्मल्याने ब्राह्मणाने त्याला 
समुद्रात फेकून दिले होते. एका मासोळीने त्याला गिळले होते 
व बारा वर्षे आपल्या पोटांत वाढवले होते. पार्वतीला शिव जी 
कथा ऐकवीत होता, ती मासोळीच्या पोटातून या बाछकान 
ऐकली. ही गोष्ट शिवाला समजल्यावर त्याने त्याच्यावर कपा 
केली आणि तिच्या योगे तो महासिद्ध वून मासोळीच्या पोटा- 
तून बाहेर आला. वी 

(३) या बालकाने जन्मताच आपल्या अपूव सि्धीने हुमान, 
वीरवेताळ, वीरभद्र, भद्रकाली व चामुंडा या देवतांचा पराभव 
केला. र 

(४) मच्छिंद्रनाथ व गोरखनाथ हे गुरु्षिष्य एकदा प्रया- 
गात आलि असता तिथला राजा मृत्यू पावला. त्याच्या मृत्यून 
सर्व प्रजाजन शोकमग्न झाले. गोरखनाथाला त्या शोकमग्न प्रजेची 
दया आली. त्याने मझ्छिद्राला प्राथिळे, की ' तुम्ही त्या राजाच्या 
मृत शरीरात प्रवेश करून लोकांना सुखी करा. तुमचे झरीर मी 
येथे राखतो. ' मच्छिद्राने तसे केले. सलग १२ वर्षे तो राजवेभ- 
वाची जाणि गृहस्थाश्रमाची सुखे भोगीत राहिला. योगायोगाने 
त्याचे हे र्‌ह्स्य राण्यांना समजले. त्यांनी मच्छिद्राचे मृत शरीर 
मिळवून त्याचे तकडे केले व ते रानोमाळ फेकून दिले. शिवाला 
ही गोष्ट समजताच त्याने वीरभद्राला ते तुकडे गोळा करण्या- 
साठी पाठविले. वीरभद्राने ते काम चोख बजावले. ही गोष्ट 
गोखक्षनाथाला समजली. त्याने वीरभद्राकडे जाऊन ते 
मागितले; पण वीरभद्र ते देईना. तेव्हा वीरभद्राचा आणि त्याच्या 
संरक्षणार्थ आलेल्या अनेक देवांचा पराभव करून गोरख- 


२ संजीवनी डा 
नाथाने ते खंडप्राय गुरुशरीर हस्तगत मि कर गुरूला निरोप 
त्याला पुनरच आकार दिला. मग त्यान > 

पुनश्‍च मूळचा आ नाथ राजशरीराचा त्याग 


पाठवून बोलवून घेतले. तेव्हा मच्छिद्र 
केरून मूळ शरीरात प्रविष्ट झाला. 
(५) त्रियादेश अर्थात सिंहलदेश यावर 
काम- 
करीत होती. तिचा पती रुग्ण व क्षीण होता. तो तिची का 
वासना तृप्त करू शकत नसे. त्यामुळ 
आपला काम पूर्ण करण्याची विनंती केली. ब्रह्मचारी व 
मुळे हनुमंताने तिची विनंती अमान्य केली, पण तु. 
उरुष आणू 


केळे, मर्च्छिद्रनाथाने त्या राणीची कामना 


-् न उभे 
भटवीन गन मच्छिद्रनाथाला तिंच्यापुढ ' « 
नैसेश्ाधू पूणे केली आणि नंतर 


६६७ 


र्साच्छद्रनाथ 


तो तिच्यासह विलाससुखे उपभोगीत राहिला. राणीला माहीत 
होते की, त्याचा एक सामर्थ्यवान असा शिष्य आहे. म्हणून तिने 
कोणत्याही योग्याला किवा बुवा-गोसाव्याला आपल्या राज्यात 
येण्याची बंदी केली. गुरूचा शोध करीत सिहलदेश्ापर्यंत पोचलेल्या 
गोरखनाथाला हनुमंताने आत येण्यास मज्जाव केला. मग गोरख 
बालवेषाने राज्यात शिरला व दरबारात पोचला. त्या वेळी 
कलिंगा नावाची एक गणिका मरच्छिद्रनाथाच्या अंतःपुरात 
नाचण्यासाठी निघाली होती. गोरखनाथाने तिच्याशी संधान 
बांधले. त्याने स्त्रीवेष घारण केला व पखवाजी या नात्याने 
तिच्याबरोबर अंतःपुरात प्रवेश मिळविला. कलिंगा जेव्हा नाचू 
लागली, तेव्हा तिला साथ करता करता गोरखनाथाने आपल्या 
मुंदगातून ' चलो र्माच्छदर गोरख आया ' असे बोल उमटवायला 
सुरुवात केली. माच्छिद्राने ते ऐकले. तो सावघ झाला आणि 
राणीचा परोपरीचा आग्रह मोडून गोरखनाथावरोबर सिहल- 
देशाच्या बाहेर पडला. 

अशा अनेक कथा व आख्यायिका यांच्या परिशीलनातून डॉ. 
हजारीप्रसाद द्विवेदी यांनी काही निष्कषे काढले आहेत, ते असे- 

मच्छिंद्रनाथ योगमार्गाचे प्रवतेक खरे, पण देववश्शात अज्ञा 


मच्छिंद्रनाथ 


एका वामाचारी साधनेत ते प्रविष्ट झाले, की ज्या साधनेत 
निराबाध स्त्रीसंसर्गे निषिद्ध नसून विहित.होता. ललिताभेरवी 
ही मच्छिद्राची शक्‍ती होती. मर्च्छिद्राच्या आख्यायिकांतून चंद्रढी - 
पाचा उल्लेख येतो. काहींच्या मते ते कलकत्त्याच्या दक्षिणेचे 
संदरबन असावे, तर काहींच्या मते ते आसामच्या पहाडी प्रदे- 
शात असावे. आसामला पूर्वी कामरूप म्हणत आणि या काम- 
रूपातच माच्छिद्राने आपली योगसाधना केली होती. 


मच्छिंद्रनाथ -वकव्वस्यी 


मच्छिद्रनाथाच्या कालावद्दलही मतभेद आहेत. अनेक संशोध- 
कांनी त्याला इ. स. च्या आठव्या किवा नवव्या शतकातला 
ठरवला आहे. श्री. रा. चि. ढेरे यांनी माच्छिद्रनाथ हा इ. स. च्या 
दहाव्या शतकात होऊन गेला, असे सिद्ध केले आहे 
सच्छिद्राचे ग्रंथ - माच्छिद्राच्या ग्रंथांचे दोन विभाग करावे 
लागतात. (१) कोलमताचे ग्रंथ व (२) नाथमताचे ग्रंथ. 
पहिल्या विभागात कौल्ज्ञाननिर्णय, अकुल्वीरतंत्र, कुलानंदतंत्र 
व ज्ञान कलिका हे ग्रंथ यतात. याशिवाय कामाल्यगुह्यसिद्धी, 
अकुलागमतंत्र, कुलार्णवतंत्र, कोलोपनिषद, कौलावलीनिर्णय, 
इ. आणखीही काही ग्रंथ मच्छिद्राच्या नावावर आहेत. दुसऱ्या 
विभागात योगविषयक ग्रंथांचा व काही स्फुटांचा समावेश होतो. 
पहिल्या विभागातले सर्व ग्रंथ नेपाळच्या शासकीय ग्रंथाल्यातून 
उपलब्ध झाले आहेत. 
मर्च्छिद्राला सर्व भारतात आदराचे स्थान आहे; पण नेपाळ- 
मधले नेवार लोक त्याला विशेष मानतात. नेवारांच्या प्रमुख 
उत्सवात मर्च्छिद्रनाथाचा उत्सव सर्वांत मोठा असतो. नेवारांचा 
तो कृषिदेव आहे. त्याच्या कृपेमुळेच पाऊस पडतो व पीक भरपुर 
येते, असे ते मानतात. लाल रंगाचा एक लाकडी ठोकळा या 
स्वरूपात ते त्याची पुजा करतात. नेपाळमध्ये मच्छिद्राला 
काहीसा वौद्ध रंग चढला आहे. तिथे तो अवलोकितेश्‍वराचा अव- 
तार समजला जातो. पाटण येथे माच्छद्राचे एक मंदिर आहे. 
उत्सवापुर्वी सहा महिने हा त्या मंदिरात असतो व उत्सवानंतर 
बाधमतीच्या तीरावर असलेल्या दुसर्‍या मंदिरात राहतो. तेच 
त्याचे मुख्य घर होय. एकदा नेपाळात दुष्काळ पडला असता 
त्याला तिकडे नेले व त्याच्या तिथे जाण्यानेच 
दुष्काळ हूर झाला, अशी कथा नेपाळात प्रचलित आहेत. नेवारां- 
प्रमाणेच गुरख्यांचाही तो उपास्य देव आहे. पाहा- गोरखनाथ. 
[गो.च. प.; ना. सं.; नवनाथकथासार; सि. सि. प.; मि. म. ] 


ल्क बौद्ध धमंग्रंथ. हा त्रिपिटकाच्या सुत्तपिटक 
माज्झमानकाय या दुसर्‍या पिटकातील एक भाग आहे. याला 
मज्झिमनिकाय म्हणण्याचे कारण यात मध्यम आकाराची सूत्रे 
आहेत. सुत्रांची संख्या १ ५२ आहे. मूल परियाय, सीहनाद, 
ओपम्म, महायमक, चूल्यमक, गहपती, भिक्खू, परिब्बाजक, 
राज, ब्राह्मण, देवदह, अनुपद, सुजञ्जाता, विभंग व सळायतन 
अशा पंघरा वर्गांत मज्झिमनिकायाची विभागणी केलेली आहे. 
श्री. राहुल सांकृत्यायन यांनी या ग्रंथाला बुद्धवचनामृत असे 
म्हटले आहे. पहिल्या मूल परियाय वर्गात बुद्धाने अनात्मवाद 
आणि अनासक्तिवाद यांचा उपदेश केला आहे. सीहनाद वर्गात 
इुडाने स्वत:च्या तपस्येचे वर्णन केले आहे. याशिवाय आर्य- 


८ भारतीय संस्कृतिकोश 


सत्ये, नरदेहाची असारता, निर्वाणप्राप्तीतील अडथळे, ब्रह्मचर्याचे 
उद्देश, महाभिनिष्करमण, संबोधी व धमंचक्रप्रवतन यांचे वर्णन; 
तसेच भिक्षूंची क्तंव्ये, आर्य अष्टांगिक मार्ग, बुद्धाचा राहु- 
लाला उपदेश, बुद्धाच्या एका पूर्वजन्माची कथा, गृहत्यागापासून 
बोविप्राप्तीपर्यंतच्या जीवनाचे बुद्धाने स्वमुखाने केलेले वर्णन, 
महापुरुषलक्षणे, आत्मपीडानिदा, अनात्मवाद, तृष्णा द दुःख 
यांचे निरूपण, इ. विषय यात आलेले आहेत. शा 

सनपुर्वे ६ व्या व ५ व्या शतकातील भारतातील लोकांचे 
सर्वसाधारण जीवन कसे होते, याची कल्पना मज्झिमनिकाया- 
वरून येते. तसेच त्या काळातील थोडी ऐतिहासिक व भौगोलिक 
माहितीही मिळते. बुद्धकालीन भारतातील धर्मिक वातावरणाचे 
चित्रही मच्झिमनिकायात पाहायला मिळते. ब्राह्मणांचे जीवत, 
कर्मकांड, त्यांचे सिद्धान्त, ब्रह्मायू, शैल, आइवलायन, घोटमुल? 
चंकी, भारद्वाज, इ. ब्राह्मण दार्शनिकांचे व्यक्तिमत्त्व, त्यांची 
मते, बौद्ध धर्माशी त्यांचा संबंध, इत्यादींविषयीची माहितीही 
त्यावरून कळते. तत्कालीन परित्राजकांचे जीवन आणि दींधनख, 
संदक, सकुलादायी, इ. परित्राजकांबरोबरचा वृद्धाचा संवाद है 
यातले विषय महत्त्वाचे आहेत. तत्कालीन राजांचेही थोडे वर्णन 
त्यात आलेले आहे. मार्गंदिय सुत्तात आयुर्वेदाचे, वाहीतिय पुत्तात 
सुंदर कपडे बनविण्याचे आणि उपाली सुत्तात रंगविण्याच्या 
कलेचे थोडे वर्णन आहे. [ पा: सा. इ. ;भ.बृ.द.] 


एक आदिवासी जमात. उ. प्रदेश, बंगाल, आसाम/ 
मझवार मध्य प्रदेश व विदर्भ या भागांत या लोकांची वर _ 
आहे. वांशिक दृष्टीने हे लोक गोंड व खरवार यांना मज 
आहेत. यांच्यांत अनेक देवके असून, त्यांना वृक्ष, पशू, प्र 
त्यांची नावे असतात. समान देवके असलेल्या कुळात वावे 
लग्नसंबंध होत नाहीत. यांच्या पूर्वजांना एका कासवाने वाच? 
होते, अशी आख्यायिका ते सांगतात. त्यामुळे ते 
हत्या करीत नाहीत. री. 
आत्मा अमर आहे, असे हे लोक मानतात. काही आ 
आपल्या पूर्वजन्मीच्या कुळातच पुन्हा जन्म घेतात किवा र. 
वडीचा जन्म घेतात. म्हणून हे लोक कालवडींना फार मानता 
व त्यांची खूप काळजी घेतात. दग 
काही मझवार अजून जंगली जीवन जगत आहेत. प 
पुष्कळ जण हिंदूंच्या संपर्कामुळे सुधारले आहेत. ते आपल्या 
बडा देवाला महादेव म्हणू लागले आहेत. दुल्हादेव हा यांचा 
खास देव आहे. दिहू व देव्हारीण या मझवारांच्या ग्रामदेवता 9 
होत. साल वृक्षाखाली दगडांचा एक ढीग असतो, तेच देव्हां 
रिणीचे प्रतीक होय. तिथे एका भांड्यात पाणी व त्यावर झेंडी 


खंड सहावा 


फडकत असतो. देवीची बैठक मातीची असून, तिच्यावर तिला 
अपण केलेल्या वस्तू ठेवतात, कापूर व उदबत्ती लावतात. तिथेच 
होमही केला जातो. सर्व विधी वेगाच्या द्वारा करतात. देवीला 
पशुबळी देण्याची चाळ आहे. हे लोक नागपूजक आहेत. 

हे लोक करम वृक्षाचीही पूजा करतात. त्या वृक्षाची एक 
फांदी विघिपूर्वक कापून आणून गावात पुरतात व सवे जण 
तिच्याभोवती नाचतात. त्या पूजेचा पावसाशी व सुवत्तेशी 
संबघ आहे. 

यांच्यांत पितरपूजाही प्रचलित आहे. पितरांना पशुबळी देत 
नाहीत. मात्र स्वयंपाकघरात पितरांचे स्थान असते, तिथे 
मांसाचा नैवेद्य ठेवतात. विवाहसमारंभात पितरांना दारूचा 
नेवेद्य दाखवतात. 

मझवार लोक वेताळ वगैरे भूतपिश्याचांनाही भजतात. जो 
मनुष्य अपघाताने मरण पावतो, तो भूत.वनतो व नातेवाइकांना 
त्रास देतो, अशी यांची समजूत आहे. अशा प्रकारे मेलेल्या 
माणसांचे आत्मे भूत बनून परत येऊ नयेत म्हणून काही प्रति- 
बंधक उपायही योजण्यात येतात. बर्वत नावाचा वेताळ सव 
भुतांचा राजा मानला जातो. गावातील देवळात एक पवित्र 
साखळी टांगलेली असते. ज्या तरुण मुलींना भूतबाधा होते 
त्यांना त्या साखळीने तडाखे दिळे असता भूत पळून जात, अशी 
या लोकांची समजूत आहे. जादूटोणा, दृष्टबाधा, शकुन यांवर 
या लोकांचा विश्‍वास असतो. री 

पतारी क्रिवा बैगा हे यांचे पुरोहित असतात. हिंदूंच्या 
संपर्कामुळे काही लोक धामिक विधींसाठी, ब्राह्मणाना पुरोहित 
म्हणून बोलावतात. » व्र 

बडा देवाच्या पूजेच्या वेळी स्त्रिया उपस्थित राहू शकतात; 
पण ग्रामदेवतांच्या पुजेला मात्र त्यांना जाता येत नाही. जेव- 
णाच्या वेळी हे लोक भूमातेसाठी जमिनीवर थोडे अन्न टाकतात. 


टकोत एक वाद्य. मातीच्या घटाला मटकी असे नाव 
री र्ग आहे. वाद्य म्हणून मटकीचा उपयोग अनेक 


प्रांतांत करतात. मटकीच्या. तोंडावर चामडे मढवून ते हळ.. 
ढोलक किवा मृदंग यांच्या ऐवजी वाजवतात. बाजाच्या हा 
स्वरांशी मिळते जळते स्वर ज्यांतून निघतात, अशी काही 


निवडन ती अर्धवर्तळाकार मांडतात व लाकडाच्या हलक्या 


येतं" म्हणेन 
हातोडीने वाजवतात. वाजवताना मटकी हाळू नयत "मदान 
त्यांच्या खाली धातची कडी ठेवतात. सर्वेसाधारणपण कक 
संख्या चौदा असते. पण रागाच्या अनुरोधाने ती कमी-जास्त 


केरतात. तसेच स्वरांत आवश्‍यक ते फरक करण्यासाठी त्यांत 
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सठ. 


वाळू किवा माती घालतात किवा त्यांच्या गळ्याभोवती दोरीचे 
तुकडे बांधतात. मटकीतरंगाचा आवाज मधुर येतो. [ श्री गणेश- 
दत्त “ इन्द्र - संगीत ( वाद्यसंगीत अंक ) , जाने. १९५१ ] 


कार्मीरमधील एक तीर्थस्थान. श्रीनगरहून ४० मेलां- 

वर पहेलगामी जाणार्‍या मार्गात मटनगाव आहे. इथे 
एक प्रसिद्ध तळे आहे. याला स्थानिक लोक सूर्यदेवतेचे. तळे 
मानतात. अबुल्फजलने ऐने अकवरीत या तीर्थाचे रसभरित 
वरणेन केले आहे. त्याच्या मते या तीर्थस्थानाचे एका मोठ्या 
तलावात रूपांतर केले गेले आहे. हा तलाव एका डोंगरावरं 
आहे. यातील मासे पकडायला बंदी आहे. [ म. क. ] 


एक पंथ. गुजरातमध्ये या पंथाचे अनुयायी 
मटिया मत आहेत. अहमदाबादपासून चौदा मैल दूर अस- 
लेल्या पिराना या गावी पंथाची प्रधान गादी आहे. हिदृंप्रमाणेच 
मुसलमानही या पंथाचे अनुयायी आहेत. त्यातही कच्छमधील 
मोमिन लोकांचा या पंथात विशेष भरणा आहे. 

पिराना गावी या पंथाचा दर्गा आहे. दर्य्याला शिखर असुन, 
त्यावर सोनेरी कळस आहे. दर्ग्यात तीन आत व एक बाहेर 
अश्ी चार थडगी आहेत. दर्ग्यावर पांढरा ध्वज असतो. सायं- 
काळी धूप फिरवून नगारा वाजवतात आणि प्रार्थना करतात. 
दर गुरुवारी रात्री मटिया मताची कथा वाचली जाते. या वेळी 
अन्य मतानुयायी लोकांना इथे प्रवेश नसतो. 

या पंथाचा प्रमुख सामान्यतः हिंदू ' असतो. तो भगवा रुमाल 
व पांढरे वस्त्र वापरतो. हा महंत राजेशाही थाटात फिरतो. 
त्याच्या संचाराच्या वेळी वाद्य वाजवली जातात. [भा. म. द. ] 


उ. भारतातील एक वेष्णव संप्रदाय. या संप्र- 
समडुकधारी 

दायांचे अनुयायी मटुक नावाचा मुकुट धारण 
करतात, म्हणून यांना मटुकधारी असे म्हणतात. हे भिक्षेसाठी 
दारोदार जात नाहीत; तर ठराविक ठिकाणी उभे राहून, 
रामकृष्ण हा मंत्र म्हणत भिक्षा मागतात. [वे. शे. म. व. ] 


साधू, संन्यासी व बैरागी यांच्या निवासस्थानाला मठ 
मठ अशी संज्ञा आहे. आद्य शंकराचार्यांचे मठ भारताच्या 
चारही दिश्यांना आहेत. द. भारतात शैव व वैष्णव स्वामींचे 
आणि आचार्यांचे अनेक मठ आहेत. हे मठ कित्येकदा मंदिरांना 
लागून असतात किवा कित्येकदा मंदिरे मठांना जोडलेली अस- 
तात. उदा० येवूरचा मठ स्वयंभू सोमनाथाच्या देवळाला जोड- 
लेला आहे, तर बंकापुरच्या मठाला कदंबेश्‍वराचे मंदिर जोड- 


मठ 


लेले आहे. अद्या मठांतून सावू, सत्पुरुष, महंत हे राहत असत 
व ते आल्यागेल्या पांथस्थाचा परामशे घेत. जुन्या काळी प्रवा- 
शांना अनोळखी ठिकाणी घर्मगाळेप्रमाणे मठ हेदेखील आश्रय- 
स्थान होत असे. त्यामुळेच मठ बांधणे व लोकांसाठी पाणी मिळ- 
ण्याची व्यवस्था करणे, ही कामे पुण्यकारक मानलेली आहेत. 

जुन्या काळी अक्या मठांतून विद्यार्थ्यांना विद्यादान होत 
असे. कित्येक मठांत अन्नसत्रे असत. विद्यार्थी व संन्यासी यांना 
तिथे विनामूल्य भोजन मिळे. राजेरजवाडे अश्या मठांना उदार 
हस्ताने द्रव्यसाहाय्य करीत व जमिनीही इनाम देत. 

. याशिवाय, जेन व बौद्ध यांचेही अनेक मठ होते व आहेत. 
बौद्धांच्या मठांना विहार म्हणतात. वुद्धाच्या काळातच असे 
अनेक विहार वांघले गेले होते. त्यानंतरच्या काळातही पुष्कळच 
विहार बांधले गेले व त्यांत्‌ हजारो भिक्ष्‌ राहु लागले. वोद्ध 
मठांत विद्यादानाचे कार्य मोठ्या प्रमाणावर चालत असे. 

. समर्थ रामदासस्वामी यांनी घर्मसंस्थापनेच्या हेतूने अकराशे 
विद्यामठ स्थापन केले होते, असे म्हणतात. पण सांप्रत त्यांपैकी 
एकरोंदहा मठांचीच माहिती मिळते. वऱ्हाडापासून रामेश्‍वरा- 
पर्यंतच्या प्रदेशात हे मठ पसरलेले आहेत. पुर्वीच्या साघुसंतांच्या 
संस्कृत व प्राकृत ग्रंथांचा संग्रह या मठांत असे व त्यांचा तिथे 
अभ्यासही होत असे. या मठांच्या नेतृत्वाखाली रामनवमी व 
हनुमानजयंती हे उत्सव फार मोठ्या प्रमाणावर होत असत. 
या. मठांची योजना प्राचीन गुरुकुलांप्रमाणे होती. 

सांप्रतही अनेक तीथक्षेत्रांच्या ठिकाणी निरनिराळया पंथांच्या 
स्वामींचे मठ दिसतात. [ मु.पु.म.; प.सु.;ए. सि. ए. हि.] 


च एक समारंभ. बिहारमध्ये लग्न ठरल्यानंतर 
मठकाडका प्रथम वघूची आई व काही सुवासिनी गाणी गात 
एकत्र विहिरीजवळ जातात, तिथे विहिरीतले पाणी काढतात 
आणि त्या पाण्याने जवळची थोडी जमीन सारवतात. नंतर त्या 
जागेवरची तांबडी माती खणून एका टोपलीत भरतात. ही 
टोपली एका स्त्रीच्या डोक्यावर देऊन त्या सर्वजणी घरी येतात. 
घरी आल्यावर अंगणात एक केळीचा खुंट व खुंटा पुरतात. मग 
तपाच्या जवळ वरील मातीची चूल घालतात. या साऱ्या कार्य- 
करमाळा मठकोडका असे म्हणतात. [ बि. पे. ला. ] 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


> शंकराचार्यकृत एक गद्य उपनिषद. 
मठाम्नायापानिषद आचार्यांनी स्थापन केलेल्या पश्चिमे. 
कडील शारदामठ, पूर्वेकडील गोवधंनमठ, उत्तरेकडील ज्योति- 
मंठ, दक्षिणेकडील शृंगेरीमठ, ऊध्व दिशेला सुमेरुमठ, अधर 
दिशेला आत्माम्नाय मठ आणि जंबुद्दीपातील मठ या विविध 
मठांचे रूपकात्मक वर्णन हा या उपनिषदाचा विषय आहे. गुरू 
चेतन्याला वंदन करून उपनिषदाचा आरंभ केलेला आहे. पहिल्या 
पाच मठांत अनुक्रमे तत्त्वमसि, प्रज्ञानं आनन्दं ब्रह्म, अयमात्मा 
ब्रह्म, अहं ब्रह्मास्मि व संज्ञानं अनन्तं ब्रह्म या उपनिषद्महा- 
वाक्यांचा विचार होतो, असे यात सांगितले आहे. तसेच पहिले 
सात मठ अनुक्रमे कीटवारी, भोगवारी, आनंदवारी, भूरि-" 
वारी, काशी व सत्य या संप्रदायांचे अनुयायी असून, ' & नमो 
नारायणाय ' हा मंत्र मात्र सरव मठांत सारखाच आहे, असे यात 


म्हटले आहे. [ श्री. सी. ग. देसाई ] 

(क. हिमाचल प्रदेशातील एक सरोवर. शिवाच्या काना” 
वि तील एक मणी या सरोवरात गळून पडला, म्हणूत 
त्याला मणिकणं असे नाव मिळाले, अशी आख्यायिका आहे. है 
उष्ण पाण्याचे सरोवर आहे. या पाण्यात यात्रेकरू तांदुळांची की, 
पुरचुंडी टाकतात. पाण्याच्या उष्णतेमूळे काही वेळान € 
तांदुळांचा भात बनतो. यात्रेकरू या तीर्थात स्नान न करता 
गंगा-मणी] संगमावर स्नान करतात. [पं. जी. सा. ] 


माणिकार (6 प्राचीन जात. उद्यनसच्या मते क्षत्रिय या 
व वैद्य स्त्री यांची विवाहबाह्य संतती म्हणजे प 
जात होय. परंतु या संदर्भात एकवाक्यता दिसत नाही. सूतसंहिते 
वरून कळते, की वैश्य पुरुष व वैश्य स्त्री यांची ही विवाहबाह 
संतती आहे. हे लोक मण्यांचे काम करतात, मोत्यांना 
पाडतात आणि शंख, पोवळी विकतात. तैत्तिरीय ब्राह्मणात अत्य 
व्यावसायिकांच्या बरोबर यांचा उल्लेख आहे. त्याचप्रमाण 
जातक ग्रंथातही मणिकारांचा उल्लेख आढळतो. . निव 
सुरदास, इ. मध्ययुगीन संतकवींनी मणिकारांचे उल 
आहेत. [ हि. ध.; भा. सा. इ.; म. क. सा. जी. अ.] 


इ. स. चे ४थे शतक) त्रेसष्ट नायन्मा 
मणिक्‍्कवाचकर क एक. त्यांतही जे तिघे प्रमुथ' 
त्यांतला हा एक आहे. हा तमिळनाडमधल्या तिरुवादऊर झी, 
गावचा रहिवासी होता.बाळपणापासूनच याला शिवभक्तीचा न > 
होता. पुढे हा संस्कृत व तमिळ या उभय भाषांचा पंडित बत”, 
त्याचे पांडित्य व चातुर्य पाहून मदुरेच्या अरिम्दैन पांड्य राजा 
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त्याला आपला प्रधान नेमले; परंतु राजकाजात त्याचे मन रमेना. 
जन्मत:च जडलेल्या शिवभक्तीपुढे त्याला अन्य सर्व गोष्टी तुच्छ 
वाटू लागल्या. परि- 
णामी त्याच्या हातून 
आपल्या अंगीकृत 
कार्यात चुका होऊ 
लागल्या. एकदा 
राजाज्ञेवररून तो 
काही अरबी घोडे 
खरेदी करायला 
जात असता, मार्गात 
त्याची एका शिव- 
भक्‍ताशी गाठ 
पडली. एक शिव- 
मंदिर उभारावे 
अशी त्या शिव- 
भक्ताची इच्छा 
होती तथापि 
त्याच्या जवळ पुरेसा 
पसा नसल्यामुळे तो 
चिताक्रांत होता. 
मणिक्कवाचकराने 
तत्काळ अश्‍व 
खरेदीसाठी घेतलेले 
आपल्या जवळचे सवे पैसे त्या शिवभक्ताच्या स्वाधीन केले. ही 
वार्ता राजाला कळताच त्याला राग आला 
आणि त्याने त्याला तुरुंगात टाकले. , परंतु शिवाला आपल्या 
भक्ताची काळजी होतीच. त्याने काही चमत्कार करून मणिक्क 
वाचकरला बंधमुक्त केले. तुरुंगातून र अमन को 
केराने राजाच्या नोकरीचा त्याग करून त्रेचे प्रस्थान याड 
मणिक्कवाचकर हा एक श्रेष्ठ तमिळ कवी तल 
सर्वे कविता तिरुवाचकम या संग्रहात संकलित के क 
त्याची भाषा सोपी, रचना सरळ व रसाळ आहे. पाहा-त 
भाषा व साहित्य. [ तमिळनाडू ] 


णिपुरात काळापासुन परंपरेने 
शन म प्राचीन 
सणपुरी नृत्ये काही नृत्ये प्रचलित आहेत. ती मे 
संपन्न व विदग्ध वत्तीची असतात. लाइहरोबा, त्यना र 
वाजवून करायचे), इश्रिचोलम्‌ (गीतांच्या साथीव न 
यचे) औषग्रिहेंगल (यात्राप्रसंगी बाल-बालिकांनी संयुक्‍तप 
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करायचे) व रासलीला (कृष्णचरित्रार आधारित), ही 
मणिपूरमधली प्रमुख नृत्ये होत. 

या सर्वांत लाइहरोबा हे नृत्य प्राचीन आहे. या नृत्याच्या 
उत्पत्तीविषयी एक लोककथा प्रचलित आहे, ती अशी - 

एकदा दिव्यलोकी श्रीकृष्णाची गोपींसह रासक्रीडा चालली 
होती. शिवाला ते नृत्य पाहण्याची इच्छा झाली व त्याने 
श्रीकृष्णाला त्याविषयी अनुमती विचारली. त्यावर कृष्ण 
म्हणाला. “ हे नृत्य तुला पाहता येणार नाही. तू पाठ करून 
उभा राहा व त्यातले ताल, लय आणि पदाघात तेवढे ऐंक. ' 
शिवाने त्याप्रमाणे केळे; पण नृत्य ऐन रंगात आलेले एंकताना 
त्याचे भान सुटले व त्याने नकळत नृत्याकडे तोंड केले. त्याच 
क्षणी ते नृत्य बंद झाले. 

पण शिवाला त्यातला ताल सापडला होता; ल्य व संगीतही 
मिळाले होते. त्या आधारावर त्यानें एका नव्या नृत्याची रचना 
करायचे ठरवले. पार्वतीसह तो ते नृत्य करणार होता. नृत्याची 
योजना मनात पूर्ण झाल्यावर त्याला त्यासाठी अनुकूल अशी 
भूमी हवी होती. ती शोधण्यासाठी तो पावेतीसह केलासावरून 
खाली उतरला. पर्वतश्रेणीतल्या एका दरीतली जागा त्याला 
आवडली; पण ती दरी पाण्याने भरलेली होती. शिवाने तत्काळ 
आपला त्रिशूळ त्या रोखाने फेकला. त्यासरशी पवत दुभंगला, 
आतले सारे पाणी निचरून गेले आणि तिथे एक प्रशस्त मैदान 
तयार झाले. मग पार्वतीसह्‌ शिवाने तिथे नृत्य केले. त्या नृत्याच्या 
वेळी शंकराच्या गळ्यातल्या शेषनागाने आपल्या फणेतल्या 
मण्याचा सवंत्र प्रकाश केला. त्यावरूनच पुढे त्या प्रशस्त पठारी 
भूमीला मणिपूर म्हणू लागले. 

हे नृत्य नंतर मानवांनी आत्मसात केले व त्याला लाइहरोबा 
हे नाव दिले. लाइहरोबा याचा अर्थ देव-देवतांबरोबर आनंद 
अनुभवणे असा आहे. कृषिदेवतांच्या प्रसादासाठी ते केले जाते. 
शेत-लावणीच्या पूर्वी एक महिना लाइहरोबाचा नृत्योत्सव होतो. 
हा उत्सव पाच ते दहा दिवस असतो. या कृषिदेवतांच्या पुजा- 
ऱ्यांना मैबा व पुजारिणींना मेंबी म्हणतात. लाइहरोबाच्या 
विकासात मैबा-मेबींचा बराच हात आहे. 

या नृत्यासाठी देवाल्यापुढे तरुण-तरुणी एकत्र जमतात. 
प्रत्येक तरुण नृत्यासाठी आपली तरुण मंत्रीण निवडतो. मग ही 
युगुले देवतेला फल-पुष्पांची ओंजळ समर्पून नृत्य सुरू करतात. 
मैबा-मैबी त्या नृत्याचे संचालन करतात. 

याचे बारा प्रकार आहेत. हे विश्‍व देवाने कसे निर्माण केले 
व ते कोणकोणत्या तत्त्वांनी भरलेले आहे, ते भावभंगिमा, 
हस्तमुद्रा व अंगचालन या प्रकारांनी त्यात दाखवावयाचे असते. 
नृत्याचा आशय आध्यात्मिक असतो. शिवाय त्यात सृष्टिकर्त्या- 
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बहूल कृतज्ञताही व्यक्‍त करायची असते. 

नृत्य एका विशिष्ट अवस्थेला आले, की त्यांत खंवा आणि 
थोइवी यांचा प्रवेश होतो. हे मणिपुरातळे एक प्राचीन प्रेमी युगुल 
होय. त्यांतला खंबा हा गरीव पण वीर युवक होता. थोइवी हो 
'राजकुमारी होती. ती दोघे परस्परांवर अनुरक्‍त झाली; पण 
त्यांच्या मीलनमार्गात अनेक विघ्ने उपस्थित झाली. अखेरीस 
मात्र देवतांच्या कृपेने त्यांचे मीलन झाले. 

या नृत्याला खोल, बासरी, घंटा, मंजीर व पेना यांची साथ 
असते. यांपैकी खोल हा मातीचा, मृदंगासारवा बनविलेला 

असतो. पेना हे चिकार्‍यासारखे तंतुवाद्य असते. 

नृत्याची वेषभूषा - नृत्यात भाग घेणाऱ्या स्त्रियांची वेपभूपा 

पुढीलप्रमाणे असते - कमरेला साडी, तिची चमकती किनार. 
साडीचा एक पदर कटिबंध म्हणून बांधलेला. हिरव्या खणाची 
चोळी. केस मखमलीने बांघलेळे. हार, कंकणे, बाजूबंद, आंगठ्या, 
इत्यादी विपुल 
अलंकार. या अलं- 
कारांना विलक्षण 
झळाळी असते. 
नर्तकाची वेषभूषा 
भशी -रेशमी 
घोतर. शरीराचा 
वरचा भाग उघडा. 

त्याच्याही अंगावर 

हार, बाजूबंद, 
इत्यादी दागिने 
असतात. 

इ. स. च्या १५ 
व्या शतकात मणि- 
पुरमध्ये चैतन्य 
मताच्या अनुषंगाने 


वेष्णव धमे प्रविष्ट 
झा ला. 


त्याचा 

> जसा 
कलेच्या इतर 
अगांवर झाला, 


तसाच तो न॒त्या- 
वरही. झाला. 
त्यातून र नामकी ९ _ 

त्यातून नामकी्तन व रास रेत्य मणिपुरच्या भमीवर 


गी. त्यांपै _-3 मकीर्तन 
कह विकी नाम् हे पुरुषी नृत्य आहे. धामिक 
"षे आयोजन होते. नर्तक धोतर नेसतो, 


नामकोतंन नृत्य 


हीदोनन 
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उत्तरीय घेतो, डोक्याला पगडी बांधतो, गळ्यात खोल अडकवतो 
आणि अधंवर्तुळात किवा वर्तुळात नाचतो. छातीशी आडवा 
खोल घेऊन पायाकडे झुकणे आणि पाठीमागे वाकणे , त्याच- 
प्रमाणे एखाद्या सुकुमार वेळीप्रमाणे शारीर डौलदार वळवणे हे 
या नृत्याचे वैशिष्ट्य असते. हे नृत्य जोमदार असते व त्याला 
मंजीर, करताल, इ. वाद्यांची साथ असते. 

वेष्णव धर्म प्रभावी झाल्या कारणाने साहजिकच मणिपूरच्या 
नृत्यकलेत राघा-कृष्णांना प्रावान्य मिळाले. राधा-कृष्णांच्या 
विलासात रासलीला प्रमुख होय. मणिपुरात प्रत्येक गावी 
राघधा-कृष्ण किवा कृष्ण-बलराम किवा कृष्ण-चैतन्य यांची मंदिरे 
असतात. मंदिराला लागून रंगशाळा असते. त्या ठिकाणी विविव 
प्रसंगी राघा-कृष्णांची नृत्ये होतात. 

इ. स. च्या १८ व्या शतकाच्या अंतिम चरणात जर्यासिह 
नावाचा महाराजा होऊन गेला. त्याला भाग्यचंद्र अशी उपाधी 
होती. तो नृत्यकळेचा भोक्ता असल्याने त्याने त्या कलेला बराच 


मणिपुरी रासनतंकी 


आश्रय दिला. 


त्याच्या 
त्याने गोविदजीचे मंदिर बांधले. ₹ 
महाभिषेकप्रसंगी 


' महारासलीला आयोजित केली. त्या तृर्त्यार्ध त्या 
जालेरोइबी हिने राधेची भूमिका केली. ती € 


हिज ज्3द3कऔआ 
ऑऑऑऑऑऑशुश्बाब॒ृजाबझझआा)््यात कुशेशययवययययययययवााााााा 
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दिवशी अश्नी काही नाचली, की त्यामुळे तिला रासेश्‍वरी ही 
पदवी मिळाली. 
भाग्यचंद्राच्या पूर्वी मणिपूरमधली नृत्ये शेव प्रकृतीची 
होती. त्यांत लास्य व तांडव संमिश्र होते; पण भाग्यचंद्राने 
वैष्णव धर्म स्वीकारल्यावर या शिव-पावंती नृत्यांचे राधा-कृष्ण 
नृत्यात परिवर्तन केले. त्याने वैष्णव परिवर्तनात लाइह्रोबाचे 
पाच भाग पाडले, ते असे- (१) भंगी परेंग (२) वृंदावनी परेंग 
(३) खुरुम परेंग (हे तीन लास्य प्रकार) (४) गोळभंगी व 
(५) वृंदावली (हे दोन तांडव प्रकार). मणिपुरात रासनृत्या- 
चेही वसंतरास, कुंजरास, महारास व नित्यरास असे चार प्रकार 
असून, त्यांचे मासही निडचित केलेले आहेत. वसंतरास वैशा- 
खात होतो. त्यात कृष्णकृत राघेचा अनुनय व राधेने त्याला 
केलेली क्षमा, हे भाव दर्शविळे जातात. कुंजरास आरिवनात होतो. 
त्यात राघा-कृष्णांचा संयोग शुंगार दाखवितात. विविधं कुंजां- 
मध्ये विविध रूपांत राधा-कृष्णांचा विहार दाखविणे, हे त्याचे 
वैशिष्टय असते. महारास कातिक महिन्यात होतो. त्यात विप्र- 
ल॑भ शंगार प्रामुख्याने असतो. कृष्ण राधेला टाकून जातो, ती 
विरहाने तळमळ लागते, कृष्णाविना जीवन असह्य झाल्यात ती 
प्राणत्यागाला उद्युक्त होते आणि मग कृष्णाला तिची दया 
येऊन तो पुन्हा तिला भेटतो, असे त्यात दाखवले जाते. नित्य- 
रासाला मासाचे नियमन नाही. तो केंव्हाही आयोजित करावा. 
त्यात विरह आणि मीलन यांचे छायाप्रकाश दाखवले जातात. 
ते जिवाशिवांचे नत्य असते. जीवात्मा परमात्म्याच्या वियोगाने 
तळमळतो, त्याला चोहोकडे शोधू लागतो व शेवटी त्याच्याशी 
संयुक्‍त होतो, हा आशय नित्यरासात दाखवाय'चा असतो. शी 
कृष्णचरित्राविषयी अनुरागात्मक भावना हा मणिपुरी' रास- 
लीलेचा प्राण आहे. हे नृत्य सहा-सात. तास चालते. त्यात अधून- 
मंधून संवाद असतात; पण वृत्याला प्राधान्य असते. 
एखादा दहा-बारा वर्षांचा मुलगा कृष्णाचे काम करतो. याहून 
अधिक वयाच्या कुमाराला रासलीलेत स्त्रियांच्या बरोबर नाच- 
ण्याला परवानगी नसते. 
रासनतंकींचा' पेहराव पुढीलप्रमाणे असतो- गोल, अद र 
रेशमाचा लहंगा. तो एकाच दिला . फिरावा या दृष्टीने 
त्याच्या खालच्या अंगाला वेताच्या काड्या लावून तो बंदिस्त 
केलेला असतो. त्यावर अर्चा ' लहंगा . झाकला जाईल असे 
वस्त्र लपेटलेले असते. त्याला छोटे आरसे आणि अभ्रकाचे तुकडे 
जडवलेळे असतात. अंगात तंग चोळी असते. तिचा रंगही भडक 
असतो. तिच्यावर चांदी जडवविलेली असते. सर्वांगावर अनेक 
झळाळते अलंकार असतात. केसांचा जटाजूट असतो. तो कधी 
मागे, कधी डोक्यावर, तर कधी डावी-उजवीकडे कलता असती. 
भा. सं. को....४३ 


६७२३ 


मणिपुरी तृत्ये 


मुखावर सुगंधी द्रव्यांचा लेप असतो. या सर्वांगभूषित तनुलते- 
वर एक झिरज्िरीत ओढणी असते. ती नर्तकीचे मुखही झाकून 
टाकते. 

पीतांबर, मोरमुकुट, मुरली आणि वैजयंतीमाला अशी 
कृष्णाची वेषभूषा असते. 

रासनृत्यासाठी मंडप उभारतात. त्यात नृत्यासाठी जी जागा 
राखून ठेवलेली असते, तिला रासमंडल म्हणतात. नृत्यात भाग 
घेण्यासाठी विशिष्ट गायकांना निमंत्रण देतात. महारास असेल, 
तर अनेक नृत्यमंडळ्या तिथे एकत्र जमतात. रासात चांगल्या 
प्रकारे भाग घेता यावा, म्हणून अनेक घरंदाज तरुणी नृत्याचे 
पद्धतशीर शिक्षण घेतात. रासलीलेत भाग घेणे म्हणजे उत्तम 
परलोकाची साघना करणे, अशी तिथल्या लोकांची श्रद्धा असते. 

रासलीलेचा प्रारंभ कीतंनाने होतो. प्रथम गीतगोविदातल्या 
अष्टपद्या व गोविदलीलामृताचा काही अंश यांचा पाठ होतो. 
मग सूत्रघार रासलीलेचा उपक्रम करतो. पाठोपाठ कृष्ण प्रवे- 
शतो. थोडा वेळ त्याचे नृत्य होते. मग पाश्‍वेगीत सुरू होते. ते 
राघेच्या आगमनाची सुचना देते. राधेच्या मागून तिची वृन्दा 
नावाची सखी प्रवेशते. ती राधा-कुष्णांचे मीलन घडवून आणते. 


मणिपुरी रासमनृत्य 


पाठोपाठ अनेक गोपी प्रवेश करतात. नृत्य हळूहळू गतिमान 
होते. नृत्य मध्यावर आले, की त्यात तुकड्या-तुकड्यांची भाव- 
नृत्ये होतात. त्यांना भंगी नृत्ये असे नाव आहे. त्यांत रुसवे, 
फुगवे, अनुनय, इ. भाव दर्शविले जातात. शेवटी अबीरखेल 
नृत्य होते. त्यात गोपी एकमेकींवर अबीर-गुलाल फेकतात व 
शेवटी कृष्णाची प्रार्थना करतात. 


अत्णपुर न्ल्दे नाह 
मणिपुरी नृत्याची लोकप्रियता वाढवण्यात गुरुदेव रवींद्र- 
नाथांना मोठेच श्रेय आहे. त्यांनी श्ांतिनिकेतनात मणिपुरी 
छेलोलाच नृत्य-निक्षेचे माध्यम बनवले. त्यांनी त्ञा नुत्खाला 
स्वत:च्या कल्पनेने नवे रूप आणि नवा जाळय देण्याचा प्रयत्न 
केला. या नवरचनेत नृत्याचे अस्सल स्वरूप काही अंशी लुप्त 
झाले हे खरे; पण मणिपुरी नृत्याची तीच ती ठराविक चाकोरी 
पाहून पाहुन कंटाळलेल्या रसिकांना त्यातुन नवा रस आणि 
नवा आनंद मिळू लागला. 

इ. स. च्या १६ व्या शतकात कछार, 
भागांत मणिपुरी नृत्याचा प्रसार झाला. त्यानंतर ते सिल्ह्टमध्ये 
गेले. त्या प्रदेशात ललितमोहन कविराज, कृष्णदास स्वामी, इ. 
नृत्यपंडित निर्माण झाले. मणिपूरमध्ये चंद्रसिह पंडित अचउवा, 
प्रिय गोपालसिंह नटराज, अमूदोनशर्मा व बिपिनसिह्‌ हे नृत्या- 
चार्य म्हणून प्रसिद्धी पावले. त्रिपुरामध्ये बुद्धिमंत सिंह, नव- 
कुमार्रासह ठाकूर व वैकुंठसिहूनाथ ठाकूर हे नृत्याचार्य म्हणून 
गाजले. नवकुमारसिहांनी मणिपुरी नृत्याचा ताफा घेऊन पर- 
देशांचाही दौरा केला. 

गौरीदेवी, मृदुला, लीना, नयना झवेरी या 
प्रसिद्ध नतिका होत. 

मणिपुरी नृत्याची स्वभावगत वैशिष्टये श्रीमती सरला सह- 
गल यांनी सांगितली आहेत, ती अशी - 

मणिपुरी लोक स्वभावत:च नृत्यप्रिय आहेत. तिथले स्त्री- 
पुरुष आणि मुले केवळ नाचण्यासाठी म्हणूनच नाचत असतात. 
त्या नृत्यांतून त्यांचे उत्साही, निरागस आणि अद्‌भुतप्रिय मन 
प्रकट होत असते. मणिपुरी नृत्य हे सर्वसामान्य लोकांचे नृत्य 
आहे. शास्त्रापेक्षा भावना आणि कल्पना यांच्याशी त्याचा जव- 
ळचा संबंध आहे. ते मूठभर धंदेवाईक लोकांची मक्तेदारी 
बनलेले नाही. 

मणिपुरी नृत्यांची रचना पाइचात्यांच्या ऑपेरा किवा बॅले 
नृत्यासारखी आहे. 


आसाम, त्रिपुरा एवढ्या 


मणिपुरी शेलीच्या 


मणिपुरी नृत्यात त्यांचा बडेजाव नाही. हातांच्या हालचालीही 
केवळ नृत्याचे सौंदर्य वाढवण्यासाठीच असतात. त्यामुळे ही 
वेळ लागत नाही. 
मणिपुरी नृत्यात काव्यात्मक सौंदर्य, नाजूक आविर्भाव आणि 
अधिक भर असतो. तसे पाहिले 
गृत्यशास्त्रात बसत नाही. नृत्य- 
शास्त्रात नृत्ताला महत्त्व दिलेले असते; पण मणिपुरी शैलीत 
: त्यात शरीराची डोलदार वक्रता नाही, 
नाहीत आणि चपल गतिमानताही नाही. 


स्त्र स्ल््ास्स्ज्तेत्ज 


त्यातल्या सगळ्या हालचाली लहरत्या लाटांसारख्या असतात. 

ते सांधिक नृत्य असते. काही नागा लोकांची युद्ध-नृत्ये सोड- 
ल्वाझ फरणिपुरी नुत्ये ही दागकी स्वभावाची आहेत. ( मार्च 
ऑफ इंडिया, फेब्र. १९५८; चमेयुन, ३० ऑगस्ट १९६७, 
डा. इं.; संमेल्न-पत्रिका, लोकसंस्क्रतत अंक, १९५४] 


ह ह मणिपूर प्रदेशात बोलल्या 
मणिपुरी भाषा व साहित्य पर पदेशात मणिपुरी 
असे नाव आहे. हिला मेतेरोल असेही म्हणतात. 

मणिपुरी भावेची उत्पत्ती केव्हा झाली व ती किती प्राचीन 
आहे, यावद्दळ निरिचित माहिती उफ्लव्ध नाही. फण त्याविषयी 

एक दंतकथा प्रचलित आहे, ती अशी - र 
हरिचकमधे (सत्ययृगात) अतिया गुएशिदबाने (शिवाने) 
मणिपूरच्या भूमीची निमिती करून ती आपली क्रीडाभूमी नतर 
पाखंग-बा या आपल्या दोन पुत्रांना 


वली. नंतर त्याने सनामही व पांना 
मणिपुरी भाषेत शिक्षण दिले. तसेच, शिवाने आपल्या शिष 


शिबिगा (शिवाज्ञा) नामक धर्मग्रंथ शिकवला. प्रथम त्याने जे 
अक्षर शिष्यांना शिकवले, त्याचे नाव शिवाखर (शिवाचे 
अक्षर) असे होते. शिवाने आपल्या शिष्यांना व पुत्रांना असा 
वर दिला, की या अक्षराचे ज्ञान झाल्यावरोबर त्यांना संव 
साहित्य ज्ञात होईल. हाच मणिपुरी भावेचा व लिपीचा जन्म 
काल होय. 

प्राचीन मणिपुरी भाषेला लेखनपद्धती नव्हती व तिच्यात 
प्रा्थनांशिवाय अन्य काही साहित्य नव्हते, असे काही विद्वान 
सांगतात. मणिपुरी भाषेला लिखित रूप प्राप्त झाले, ते पाखंग-बा 
राजाच्या काळात. इ. स. ३३च्या सुमारास पारवंग-बा 
मणिपुरचा राजा झाला. याच्या काळात प्रथमच मणिपुरी भाषेत 
कविता व कथा लिहिल्या गेल्या. त्यानंतर इ. स. ६६३मध्य 
नाओथिखोंग राजाच्या काळात लांगोन कुरुंबा नामक एक कवी 
होऊन गला. त्याच्या चकपा-रोल या काव्यात यृगनिमितीची 
कथा दिलेली आहे. इ. स. ७ ६५मधे खोंगतेकचा याने तास्र 
पटावर लिहिलेला शिबबू फंग-नबा लाइरिक (शिवप्राप्तीचा 
ग्रंथ) नामक एक धामिक ग्रंथ उपलब्ध आहे- ओम श्रीं 
खोगा असिरमा रि स्वाहा ' या मंत्राच्या उच्चारणाने शिवाची 
प्राप्ती होते, असे यात सांगितले आहे. 

यानंतर इ. स. १०७४ पर्यंत मणिपुरी साहित्यात काही भर 
पडली नाही. त्यानंतर ११९ ५ पर्यंत खंबा थोईबी व नुरा नहा 
ही दोन काव्ये, मैत्ते पुर्‍या (मणिपुरी पुराण) व राज्यंकार- 
भारासंबंधी काही ग्रंथ एवढे साहित्य मणिपुरीत निर्माण झाले. 
यानंतरच्या कालात मणिपुरी भाषा व साहित्य यांवर संस्कृतचा 


स्देड स्न्ह्ल्दा 
प्रभाव पडायठा सुरवात झाली. इ. स. १४७१ ते १६८८या 
कालात मणिपूर प्रदेशात ब्राह्मणधर्माने प्रवेश केला, तेव्हापासून 
तिये घार्मिक वाऊमय निर्माण होऊ लागले. इ. स. १४७१मधे 
कुमावा न[मक मणिपूरच्या इतिहासलेखनाला प्रारंभ झाला. 

इ. स. १७३२मधे मणिपुरमधे एक धर्मयुद्ध झाले. त्या चेळी 
तिल्हेटहून शांतिदास शर्मा नावाचा एक पंडित मणिपुरात 
गेला. तो रामानंदी पंथाचा प्रचारक होता. त्या वेळचा राजा 
गरीब निवाज याने त्याचे स्वागत केले व त्याला आश्रय दिला. 
राजाने रामानंदी पंथाचा स्वतः स्वीकार केला व प्रजेनेही तो 
स्वीकारावा, अशी इच्छा प्रकट केली. पण त्या वेळच्या मूळ 
धर्मगुरूने या नव्या पंथाला विरोध केला. ' आपल्या धर्मापेक्षा हा 
काही वेगळा धर्म नाही. तेव्हा लोकांनी त्याचा स्वीकार कर- 
ण्याची गरज नाही. ' असे त्याने सांगितले. बहुसंख्य लोकांनी 
त्याचे म्हणणे मानले. त्यामुळे राजा नाराज झाला. राजा आणि 
अरजा यांच्यामधे धमंयुद्ध झाले. शांतिदासाच्या प्रेरणेने राजाने 
मणिपुरी भाषेतील सर्वे प्राचीन व तत्कालीन ग्रंथ जाळून टाकले. 
याशिवाय राजाने असाही हुकूम काढला, की लोकांनी मणिपुरी 
भाषेत गीते गाता कामा नयेत व भजन-कौर्तनही करता कामा 
नये. तसे केल्यास पाप लागेल. लोकांनी त्यामुळे मणिपुरी भाषे- 
तीळ गीते गाणे सोडून दिले. 

या राजाच्या कालात मणिपूर, मणिपुरी भाषा व मणिपुरी 
जाती यांचे इतिहास लिहिले गेले. तसेच याच कालात अडोम 
केवीने मणिपुरी भाषेत रामायण व महाभारत यांचे अनुवाद 

ले. कवितेचाही विकास याच्या काळात झाला. या काळात 
गायिली जागारी काही लोकगीते अद्यापही लाइहरोबा नृत्याच्या 
ळी म्ह॒टली जातात. त्यांतील एक गीत असे- 
चौंग - दा श्ातपा इडेलले, 
चिननदना केनखिबा, 
कलूलक्‌इदा कलूलक्‌इ । 
ऐना केनगे केनदेदो, 
मालंग - बना हुमबगी, 
केनबनि, हा केनबनिदे । 
मालंग- ब ऐंसु केदोंदे, 
छैरांग - ना लैखोक लोईबगी, 
केनबनि हा केलबनिदे । 
भावार्थ - हे डोंगरांत उगवलेल्या फुला, तोडून तुझा उपयोग 
केल्याशिवाय तू आपण होऊन गळून पडलेस आणि तुझा नाश 
झाला, हे पाहून मला दुःख होत आहे. यावर फूल म्हणते, की 
काही माझ्या इच्छेने ताही गळून पडले. वान्याच्या जोराने 
माझ्या पाकळया गळन पडल्या. फुलाचे बोलणे एकून वारा 
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म्हणतो, की शिळे झाल्यामुळे फूल ञफोडप शऊूस पडके. 

इ. स. १७५९ ते १८११ या कालात मणिपुरी साहित्यात 
पूर्ण परिवतंन झाले. संस्कृत आणि बंगाली या भावांश्रिवाय 
मणिपुरी 'नाषघेत दज व हिदी या भाषांतील शब्दही येऊ 
लागले. या काळातील राजांना दंगाळी भाषेडरक सार स्न्स्पण 
वाटू लायत्त्रे ज्याथि ते स्यिफुरी सहित्य अंग्रात्को किमत त्व 
लागले. पण इ. स. १८९१ ते १९२० या कालात हो स्थिती 
पालटली आणि मणिपुरी साहित्याचा पुन्हा विकास सुरू ज्ञाळा. 
त्या वेळचा मणिप्रचा महाराजा चूडाचांद सिंह हा मातृभाषेचा 
भक्त होता. त्यामुळे या वेळचे लेखकही मणिपुरीत लेखन करू 
लागले. अनेक प्रतिभाशाली कवी, कथाकार, नाटककार, 
निबंधकार व कादंबरीकार मणिपुरीत निर्माण झाले. श्री. हिजम 
अडाहूल सिह, ख्वाइराकपम चाउबा सिह, डॉ. कमल सिंह, 
अंरांबम दरेंद्र सिह, इ. कवी हे या काळातील प्रमुख कवी होत. 
श्री. कमल सिह्‌ यांनी मणिपुरी भाषेत प्रथमच माघवी नामक 
कादंबरी व देवयानी नामक नाटक लिहिले. ख्वाइराकपम 
चाडबा सिह व राजकुमार शीतलजीत सिह हे दोघे आघुनिक 
मणिपुरी भाषेतील प्रसिद्ध कादंबरीकार आहेत. नाटककारांत 
श्री. ललित सिंह यांचे स्थान वेशिष्ट्यपु्ण आहे; तर कथाकारांत 
राजकुमार ज्ीतलजीत सिह, रजनीकांत सिह व एलांग बम हे 
उल्लेखनीय आहेत. मणिपुरी भाषेत सांप्रत व्याकरणग्रंथ व 
शब्दकोशही तयार झाले आहेत. [ कवि - श्री माला - मणिपुरी, 
श्री. छत्रध्वज शर्मा, १९६२] 


वा मगिपूर आसाम व ब्रह्मदेश यांच्यामध्ये असलेला एक केंद्र 
र॒ ज्ञासित प्रदेश. पुर्वी याचा विस्तार बराच मोठा 
होता, असे. म्हणतात. पण सध्या याचे क्षेत्रफळ सुमारे ८,५०० 
चौरस मैल आहे. याचा नऊ-दशांश भाग डोंगराळ असुन, सवे 
प्रदेश अत्यंत रमणीय आहे. याला पूर्वी मेकलाय, कासी, मकेली, 
मागली, मोगलन, इ. अनेक नावे होती. महाभारतात मणिपूरचा 
उल्लेख आहे. तेथील राजकन्या चित्रांगदा हिचा अर्जुनाशी 
विवाह झाला होता. तिला अर्जुनापासून एक पुत्र झाला, त्याचे 
नाव बभ्रुवाहन. पुढे त्याने एका युद्धात अर्जुनाचा पराभवही 
केला. मात्र महाभारतातील मणिपुर आणि आसामजवळील 
मणिपूर भिन्न आहेत, असे अनेक पंडितांचे मत आहे. पूर्व 
भारतातील मणिपूरविषयी पुराणात कथा आहे, ती. अशी - 
फार प्राचीन काळी या जागी समुद्र होता. पुढे अनेक देवतांनी 
त्या समुद्रात माती टाकून हा भूभाग निर्माण केला. नंतर शंकर- 
पार्वती रास-नृत्य करण्यासाठी तिथे अवतरले; पण त्यांना 
कोरडा, सपाट प्रदेश कुठे सापडेना. म्हणून शंकराने आपल्या 


परहाराष्ट्र ग्रीो तेजक सेस्या 
११६३३ ५८:१५.५ ४5 सदरे बांडा, 

1 बुरलीघर चोक, पुंण-४६१ ० ऐै& 
त्रिशूळाने डोंगर फोडून सर्व पाण्याचा निचरा केला. त्यामुळे 
तिथे वसाहतीला योग्य अशनी भूमी तयार झाली. 

भारतात आर्यांनी वसाहती केल्या, त्याच्या पुर्वीच मणिपूर- 
मध्ये एक स्वतंत्र, सुसंस्कृत राज्य नांदत होते, असा पुरावा 
उपल्ब्ध झाला आहे. परंतु इ. स. च्या ८ व्या शतकापर्यंतचा 
मणिपूरचा इतिहास अगदी अज्ञात आहे. त्या काळातील काही 
पौराणिक कथा प्रसिद्ध आहेत. पृथ्वीची उत्पत्ती, शंकराचे रास- 
नृत्य, गुरू व पुरोहित यांचे आगमन, देवादिकांचे संग्राम हे 
त्यांचे विषय आहेत. गुरू व पुरोहित म्हणजे भारतातून तिकडे 
गेलेले आय संस्कृतीचे प्रसारक असावे. त्या काळी मणिपुरी 
लोकांना फक्त नऊ देव परिचित होते. त्यांतील शिव-पार्वती 
यांना विशेष मान होता. पुढे पुराणांच्या प्रभावामुळे देवतांची 
संख्या वाढली आणि हरी हा देव सवंश्रेष्ठ मानला जाऊ लागला. 

इ. स. च्या ८ व्या शतकापासून १७ व्या शतकापर्यंतच्या 
काळात मणिपूरमध्ये २६ राजे होऊन गेले, असे म्हणतात. पण 
त्या काळात भोवतालच्या नाग व इतर अनार्य टोळ्यांनी मणि- 
पुरवर आक्रमणे केली आणि त्यामुळे तिथली आर्थ संस्कृती 
बहुतेक लुप्त झाली. इ. स. च्या १३ व्या शतकात एका चिनी 
सेनादलाने मणिपुरवर आक्रमण केळे होते; पण ते पराभूत 
झाले. त्या सर्व सेनिकांना कैद करण्यात आले व त्यांची एक 
वसाहत स्थापण्यात आली. त्याच लोकांनी रेशमी वस्त्रे विण- 
ण्याची कला व विटांची घरे बांधण्याचे शास्त्र मणिपुरी लोकांना 
शिकविले, असे म्हणतात. 

इ. स. च्या अठराव्या शतकाच्या प्रारंभी पाम्हैबा नावाचा 
राजा मणिपूरच्या गादीवर बसला. त्याचा जन्म राजघराण्यात 
झाला होता. पण त्याचे बाळपण एका नाग सरदाराच्या घरी 
गेले होते. तो फार पराक्रमी होता. त्याने ब्रह्मदेशाच्या राज- 
धानीपर्यंत स्वारी करून विजय मिळविला होता. तो गरिबांचा 
वाली होता, म्हणून त्याला गरीवनिवाज हे नाव मिळाले होते. 
त्याच्या कारकीर्दीत महंत श्ांतिदास नावाचा एक वैष्णव साधू 
भारतातून मणिपूरमध्ये गेला. त्याच्या उपदेशाचा राजाच्या 
मनावर परिणाम झाला व त्यांने वैष्णव धर्माला राजघर्म म्हणून 
मान्यता दिली. प्रारंभी त्या पंथाचे नाव रामानंदी असे होते. 
त्यान राम व हनुमान यांची मंदिरे बांधली. अज्ञा प्रकारे भारतीय 
संस्कृतीचा प्रभाव मणिपूरवर पुन्हा पडू लागला. 

मणिपूरमध्ये आय, द्रविड, मंगोल, शान, अनार्य, इ. सर्व 
हाती 13 तरती कालांतराने हे सर्व लोक एकमेकांत 
र मानक की क पी ना मइतेइ या नांवाने ओळखले 

जे जशिग तिकडे गोळे, ते जजून आपले घा र भागातून 
न ी रन आपले उच्च स्थान संभाळून 
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राहिले आहेत. पूर्वी त्यांचे व क्षत्रियांचे विवाहसंबंध होत असत; 
पण आता ते वंद झाले आहेत. कालांतराने जे मुसलमान तिकडं 
गेले, त्यांची वेषभूषा व त्यांच्या चालीरीती मात्र वेगळया दिसून 
येतात. 

बहुतेक लोक खेड्यात राहून शेतीचा व्यवसाय करतात. सूत 
काढून कापड विणणे हा त्यांचा मुख्य ग्रामोद्योग होय. त्यात 
स्त्रिया पुरुषांच्या वरोवरीने भाग घेतात. खरेदी-विक्रीचा उद्यो- 
गही बहुतेक स्त्रियाच करतात. तिथल्या स्त्रिया उद्योगी व हुशार 
असून, त्यांना समाजात बराच मान असतो. त्यांना प 
निवड करण्याचे स्वातंत्र्य असते. मात्र समाजात स्त्रियांची संख्या 
अधिक असल्यामुळे एका पुरुषाला अनेक वायका असतात 
तरुण व तरुणी आपापले विवाह स्वतःच सहजपणे ठरवतात. 
हुंडा घेण्याची चाळ नाही. लग्न-समारंभ विदरेष गाजावजा १ 
करता पार पडतात. त्यांच्यांत घटस्फोट व विधवाविवाह प्रच 
लित आहेत. वि. 

मणिपुरी लोक कलाप्रिय असून, त्यांना फु जि 
आहे. ते अत्यंत स्वच्छ राहतात. त्यांची घरे स्वच्छ व शो र 
वंत असतात. ते शाकाहारी आहेत. त्यांचा पोषाख साधा असती 
अंगाला चंदन लावण्याची त्यांना आवड आहे. र 

इ. स. च्या सतराव्या शतकात होऊन गेलेल्या खागंबा जी, 
राजाने अशी आज्ञा काढली, की १६ वर्षाहून जास्त 
प्रत्येक पुरुषाने ४० दिवसांत १० दिवस सरकारी कार्यालय र 
विनामूल्य काम केले पाहिजे. त्या पद्धतीला लल्लुप म्हणत. 
स. १८९२मध्ये चूडाचांद सिंह नामक राजाने ती प्रथा बव" 

पूर्वी मणिपूरमध्ये शिक्षणाची अगदी अनास्था होती. र क्त 
१८५५ पर्यंत तिथे एकही शाळा नव्हती. ब्राह्मणांव्यरि 
कोणीही विद्यार्जन करीत नसे. वयाची 

मणिपूरचे रहिवासी बहुतेक शिवभक्त आहेत. वैष्णव ' १. 
प्रसार झाल्यानंतरही तिथला होव पंथ नष्ट झाला हण 
विश्वाचा जनक जो परमेइवर त्याला मणिपुरी लोक र ्व्व 
तात. त्याचा पुत्र पावेंग्बा हा सर्पाच्या रूपात वावरतो, ठत 
लोकांचे रक्षण करतो व त्याच्यापासून तिथला राजवा ही, 
झाला, अशी समजूत रूढ आहे. पांथइवी, नृंगश्ाबा, सान 
इमुंग्लाइ, इ. देवतांचे भजन-पुजनही काही लोक करतात. 

इ. स. च्या अठराव्या शतकाच्या उत्तरार्धात पाम्हैबाचा व 
भाग्यचंद्र याच्या राजवटीत बंगालमधील वैष्णव पनी 
लोकांनी श्री. प्रेमानंद ठाकुर यांच्या नेतृत्वाखाली मर्णिः पर 
गोडीय वैष्णव पंथाचा प्रसार केला. तेव्हापासून रामा र्दत 
माग पडला. गौडीय वैष्णव पंथाचे धर्मग्रंथ व लाली. 
बंगाली भाषेत असल्यामुळे त्या भाषेचाही तिथे प्रसार 


नार्मक 


खंड सहावा 


मणिपुरी लोक मैतेरोल नावाची भाषा बोलतात. ती साधी व 
मधुर आहे. ग्रियर्सनच्या मते ती भाषा कुकी-चिन भाषा समू- 
हातली आहे. त्या भाषेची वेगळी लिपी होती; पण ती आता 
लुप्त झाली आहे. 

राजा भाग्यचंद्र हा लल्तिकलांचा भोक्ता होता. त्याने 
साहित्य व संस्कृती यांच्या विकासाला पुष्कळ उत्तेजन दिले. 
त्यानेच लाइहरोबा या प्राचीन शैव प्रकृतीच्या लोकनृत्याला 
वेष्णव रासलीलांचे स्वरूप दिले. 

मणिपुरी स्त्रिया विणकामात अत्यंत कुशळ आहेत. प्रत्येक 
स्त्रीला सुत कातुन कापड विणता येते. कपड्यांवर सुरेख कशिदा 
काढण्यातही त्या कुशळ आहेत. प्रत्येक स्त्री पानेक नावाची 
चादर राष्ट्रीय वस्त्र म्हणून वापरते. तिचा रंग गर्दे निळा-तांबडा 
असतो. तरुण स्त्रिया उघड्या खांद्यावर अत्यंत तलम असा 
दुपट्टा गुंडाळतात. 

मणिपुरी लोकजीवनात नृत्याला विशेष स्थान आहे. मणि- 
पुरी नृत्ये फारच प्रेक्षणीय आणि प्रसिद्ध आहेत. लोकनृत्यांपैकी 
थांबल चंग्वा हे नृत्य अत्यंत लोकप्रिय आहे. वसंत क्रतुत 
सर्वे तरुणतरुणी आनंदाने बेहोष होऊन रात्री, चांदण्यात हा 
नाच करतात. वैश्याखात प्रत्येक गावात लाइह्रोवा नामक नृत्य 
केले जाते. | 

मणिपूरमध्ये यौश्यांग दलजत्रा हा सण सर्वांत महत्त्वाचा 
मानला जातो. दुर्गापूजा, दिवाळी, इ. उत्सवही साजरे केले 
जातात. बहुतेक कुटुंबांत राधागोविदांच्या मूर्ती असून, त्यांची 
रोज पुजा केली जाते. लाइहरोवा व चैरोबा हे जुने उत्सवही 
अजून चालू आहेत. त्यांत नृत्यालाच प्राधान्य असते. 

पोलो या खेळाचा उगम मणिपूरमध्ये इ. स. च्या सोळाव्या 
शतकात झाला. इतरत्र हा श्रीमंत लोकांचा खेळ मानला जातो; 
पण मणिपूरमध्ये मात्र साधा खेडूतही आपल्या तट्टावर बसून हा 
खेळ खेळताना दिसतो. [ हिस्टरी ऑफ मणिपूर- श्री. ज्योतिर्मय 
. राय, १९५८; फोकलोअर, जुलै-ऑगस्ट १९६१; लो. नी.; 
मार्चे ऑफ इंडिया, जुळे १९५६; आजकल, सप्टे. १९६१] 


माणे _ योगविद्येतीळ एक चक्र. हे नाभीजवळ मेरुदंडात 
स््च्क्र असते. तेज है याचे तत्त्व असल्यामुळे, ते रत्ना- 
प्रमाणे चमकते, म्हणन थाळा मणिपूर हे नाव मिळाले आहे. 
याचे अग्नि-बीज र॑ हे रक्‍तवर्ण असून, ते मेवारूढ आहे. याचे 
स्थान त्रिकोणी असून, रुद्र ही यांची देवता व लाकिनी ही 
शक्‍ती आहे. मणिपूर चक्राचे ग्रंथोकत वर्णन असे - 
तस्योध्वे नाभिमूळे दशदललसिते पुरणमेघप्रकाशे 
नौलास्भोजप्रकाशैरुपहितजठरे डादिफान्तेः सचख: । 
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महाराष्ट्र ग्रथोसेजक तंस्था 


११३३ लदाशिब वेठ, गह वाडा, 


व्यायाम बाड सुगड तंतु त्रिकोणं 
तद्बाह्ये स्वस्तिकाल्येस्त्रिभिरभिलसितं तत्र वह्लेः स्वबीजम्‌ । 
अर्थ - स्वाघिष्ठान चक्राच्या वर, नाभीच्या मुळाशी, कृष्ण- 
वर्णे, दहा पाकळया असलेले कमळ आहे. त्या पाकळ्यांवर 
अधेचंद्रयुक्‍त अशी ड ते फ ही दहा अक्षरे आहेत. अश्या 
प्रकारच्या कमळावर बालसुर्याप्रमाणे तेजस्वी अज्ञा अग्नीच्या 
त्रिकोणात मंडलाचे ध्यान करावे. त्या मंडलाच्या बाहेर तीन 
स्वस्तिके आणि मंडलाच्या आत अग्नीचे बीज असते. 
पुषा व अलंबुषा या नावाच्या दोन नाड्या इथूनच निघ- 
तात. या नाड्या कानावर्यंत पोचलेल्या आहेत. शब्दग्रहणा- 
साठी यांचा उपयोग होतो. शुक्ला नावाची आणखी एक नाडी 


सणिभदढ़ 


मणिप्रचक्र 


इथूनच निघून भ्रूमध्यप्रदेशापर्यंत जाते. नाभिमंडलात्मक नाडी- 
चक्रापासून उत्पन्न झालेल्या तीनही नाड्या अधोमुख असून 
राका, सिनीवाली व कुहू अशी त्यांची नावे आहेत. राका नाडी 
शुक्रविमोचन करते. 

मणिपूरचक्रापासून आणखी एक महत्त्वाची नाडी उगम 
पावते, तिला शंखिनी म्हणतात. ही नाडी अन्नरसाचे ओजोधातू- 
पेक्षाही उत्तम असलेले सार डोक्याच्या कवटीपर्यंत वाहून नेते. 
[ योगविद्या; स. पॉ.; सुबोध स्तोत्रसंग्रहू ] 


एक यक्ष. रजतनाभ आणि भद्रा यांचा पुत्र. हा 
यक्षांचा सेनापती मानला जातो. याचे निवासस्थान 


सगणिभद्र 


मणिभद्र 


कुठे आणि कसे आहे, याविषयी वायू पुराणात माहिती दिली 
आहे, ती अशी- केलासाच्या ईशान्येस दिव्यसत्त्तव आणि औषधी 
यांनी युक्‍त, देवोचित घातूंनी मंडित आणि विचित्र अक्षा 
सुवर्णपर्वेताच्या सन्निध चंद्रप्रभम नावाचा एक पर्वत असून 
त्याच्यावर मणिभद्र आपल्या अनुचरांसह निवास करतो. त्याचा 
निवास मंदरगिरीवर असल्याचे महाभारतात म्हटले आहे. 
डॉ. वासुदेवशरण अग्रवाल यांच्या मते सांप्रत माणा नावाने 
ओळखले जाणारे बदरीनाथाजवळचे शिखर हेच मणिभद्राचे 
निवासस्थान असावे. 

यक्षमंडलात कुवेराच्या खाळोखाल याला महत्त्व असून, बृहत्‌- 
कथामंजरीत त्याला कुवेराचा भाऊ म्हटले आहे. त्याच्या 
पत्नीचे नाव मदनमंजरी असे होते. शिवाचे जालंधर देत्याशी जे 
युद्ध झाले, त्यात मणिभद्राने वीरभद्राच्या तोडीचे शौर्य गाज- 
वले होते (पद्म पु. उत्तर. १३.५५). 

महाभारतात मणिभद्राचे उल्लेख कमी प्रमाणात आढळत 
असले, तरी त्या ठिकाणी त्याला दिलेले धनद हे विशेषण मह- 
तत्वाचे आहे. त्याच्या धनद या स्वरूपावर प्रकाश टाकणारी एक 
कथा क्ांतिपर्वात ( २७१) दिली आहे, ती अशी - 

एका दरिद्री ब्राह्मणाने यज्ञासाठी द्रव्य मिळावे म्हणून कुंड- 
धार नावाच्या एका मेघाची देव म्हणून उपासना आरंभली. 
कुंडवार ब्राह्मणावर प्रसन्न झाला. त्याच्या कृपेने ब्राह्मणाला 

दिव्य दृष्टी लाभली. त्या दृष्टीने त्याला मणिभद्राचे दर्शन घडले. 
कुंडधाराच्या विनंतीवरून मणिभद्र त्या ब्राह्मणाला द्रव्य देण्यास 
तयार झाला. पण ब्राह्मणाला द्रव्य नको होते; तर धर्मबुद्धी 
हवी होती. मणिभद्राला त्याबद्दल आश्‍चर्य वाटले; पण त्याने 
ब्राह्मणाच्या इच्छेनुसार त्याला धर्मवुद्धी दिली. 

धनद या स्वरूपामुळेच मणिभद्र हा महाभारतकालापासून 
वणिग्‌जनांचा व सार्थवाहांचा आराध्य देव ठरला होता. 
भक्तांना धन व राज्य देणारा, गुप्त धनाचे रक्षण करणारा, 
वेश्य वर्गाची वाणिज्यवृद्धी करणारा आणि सेवेत अंतर 
पडल्यास तक्ा प्रमादी लोकांना संकटात पाडणारा म्हणून 
मणिभद्राची महाभारतकाळापासून ख्याती आहे. 

जेनांचा तो परमश्रद्धेय देव आहे. जैनांतल्या वैश्य वर्गाने 
त्याची अनेक स्थाने निर्माण केली होती. वर्धमानपुरात आणि 
मिथिला नगरीत त्याच्या नावाचे चैत्य होते, असे जैनांच्या 
आगमदग्रंथांवरून कळते. मथुरेप्रमाणे पद्मावती (ग्वाल्हेरजवळील 
पवाया) हेही मणिभद्राच्या उपासनेचे मोठे केंद्र असावे. तिथे 
मिळालेली मणिभद्रमूर्ती सांप्रत ग्वाल्हेरच्या संग्रहालयात असून, 
मथुरेच्या परवम गावाजवळ मिळालेली मूर्ती मथुरेच्या संग्रहा- 
ल्यात आहे. या दोन्ही मूर्ती महाकाय आहेत. कमरेला घोतर, 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


त्यावर पट्टा, खांद्यावर यज्ञोपवीत, डाव्या हाती कुंडपात्र 
(वहुधा तो निधी असावा) आणि मस्तकी मागे कलणारा 
मुकुट असे त्याचे मूतिध्यान असते. या कलत्या मुकुटाच्या मार्ग 
एक कथा आहे, ती अशी - * 

एकदा मणिभद्राचे रावणाशी युद्ध झाले. या युद्धात रावणाने 
मणिभद्राच्या मुकुटावर प्रहार केला. त्यामुळे मुकुट मागे कलला. 
तेव्हापासून मणिभद्र खरोखरच आपला मुकुट मागे कलता दू 
लागला (वा. रा. उत्तर. १५-१५). 

मणिभद्रमू्तींच्या स्वरूपातूनच पुढे विष्णुमूर्ती व बोधिसत्त्व" 
मूर्ती उत्क्रांत झाल्या, असे मूतिशास्त्रज्ञांचे मत आहे. 

प्राचीन काळी फार लोकप्रिय असलेली मणिभद्राची उपा" 
सना आजही वेगवेगळा नावांनी व वेगवेगळ्या स्वरूपांत अरव” 
शिष्ट आहे. वावन वीर या नावाने ज्या लोकदेवांची पूजा होते, 
त्यात मणिभद्राचा समावेश आहे. बंगालमध्ये तो माणिकर 
या नावाने पूजला जातो. पाहा - यक्ष. [ श्री. रा. चि. ढेरे 
सह्याद्रि, माचे १९७०; डे. हि. इ.; पु. इं] 


नि तमिळ भाषेतल्या पंचमहाकाव्य़ांपैकी एर 
मणिमेखला महाकवी शीत्तनार हा याचा कर्ता होय- र 
नार हा मदुरा येथील तिसऱ्या संत्रमूचा प्रमुख सदस्य क. 
धटनाक्रमाच्या दृष्टीने हे काव्य शिलप्पघिकारम्‌ या __.' 
काव्याचा उत्तरार्ध ठरते. शिलप्पधिकारमचा नायक 
व गौण नायिका माधवी या दोघांची कन्या मणिमेखला न्ती 
महाकाव्याची नायिका आहे. विधात्याच्या या सृष्टीत 
घेणाऱ्या प्राण्यांना जे अन्नतान करतात, ते जणू त्यांना , 
दानच देतात, हा महामंत्र चरितार्थ करण्यासाठी क्य ह्याची 
महाकाव्य रचले आहे. याचे तीस सर्ग आहेत. संक्षेपात * 
कथा अशी- राजी 
प्राचीन काळात चोळ देशामध्ये शँबियन नावाचा डि 
होता. कावेरीपट्टनम ही त्याची राजधानी होती. एके सांची 
अगस्त्यमुनी त्याच्याकडे गेला आणि त्याने २८ दिवन 
इंद्रोत्सव त्याच्या राजधानीत साजरा करण्याची अतुज्ञा _ 
तळी. राजाने ती दिली. मोठ्या थाटात उत्सव छु व- 
माधवी ही त्या राज्यातली राजनतिका. तिची मुलगी ; 
मेखला. त्या दोघींना उत्सवातल्या नृत्यासाठी पाचारण झालि ब्र्थ 
पण त्या दोघीही आल्या नाहीत. कोवलन हा मालवीच 
कर होता. त्याला नाहूक वघदंड दिला गेल्यापासून लिंबे (८ 
विरक्‍त बनली होती. तिने नाचगाणे वर्ज्य केले होते. ति ति 
सोडा; पण तिची मुल्गी मणिमेखला नृत्याला गेली ता ! 
तिच्या सखीला आवडले नाही. तिने तसे माधवीला सा 


खंड सहावा 


त्यावर माधवीने म्हटले. ' मणिमेखलेला निद्य अशा वेऱ्या- 
जीवनात ढकलण्याचा आग्रह तू मला करू नकोस. तिने तप- 
स्येच्या मार्गाने जाऊन आत्मकल्याण साधावे अशी माझी इच्छा 
आहे. थोड्या वेळापूर्वी मी अरवण वडिंगळ या बौद्धाचार्याच्या 
दर्शनाला गेले होते. त्याला मी माझी कर्मकथा सांगितली. 
त्यावर तो म्हणाला - 

पिरन्दो रुरुवडु पॅरगिय तुन्वम्‌ पिरवा रुरुवडु पॅरुपे रिन्वम्‌ 

पट्न्‌ वरुबदु मुचडु पित्नडु अट्रो रुर्वडु अरिग । 

अर्थ - जे जन्म घेतात, त्यांना सारखी दुःखे भोगावी लाग- 
तात. या दु:खातून मुक्‍त व्हायचे तर जन्मचक्रातून मुक्‍त झाले 
पाहिजे. दुःखाची उत्पत्ती तृष्णेतून होते. जे लोक तृष्णेपासून 
विमुक्‍त होतात, त्यांना दु:ख निवारण्याचा मार्ग समजतो. ! यो 

बिचारी मणिमेखलेची सखी ! ती माधवीच्या या उक्तीने 
आणि कृतीने निराश झाली. 

शँबियन राजाचा उदयकुमार नावाचा एक उुत्र होता. तो 
तरुण होता. त्याने एके दिवशी सहज मणिमेखलेला पाहिले 
आणि तो तिच्या दिव्य रूपावर भाळला. तेव्हापासून तो 
सारखा तिला शोधीत फिरत असे आणि ती त्याला टाळण्याचा 
प्रयत्त करीत असे. 

एके दिवशी नगरातल्या राजोद्यानात आपली सखी सुधामती 
हिच्यासह मणिमेखला पुष्पे गुंफीत बसली असता रथध्वनी तिच्या 
कानी पडला. तो ऐकून मणिमेखला म्हणाली. 'जरवकोजञ हा 
राजपुत्राचा रथ आहे. तो माझाच शोध करीत इकडे येत आहे. 
सखी, मी आता काय करूग? ' 

त्यावर सुधामतीने तिचा बचाव कयी 
नात एक स्फटिक-शिळेची खोली होती. सु मणिमेख- 
केला त्या खोलीत लपविले. थोड्याच वेळात उदयकुमा तिथे 
आला. त्याने सुधामतीला ओळखले आणि क्त्ारले, “ तू एक- 
टीच कशी इथे ? तुझी मैत्रीण कुठे गेली ? 

त्यावर सुधामती त्याला हात जोडून म्हणाली. ' तुम्ही मणि- 


मेखलेवर प्रेम करण्याचे सोडून द्या. तिला पापकदेमात रुतून 
बसायचे नाही. तिचा मार्ग शारीरिक 


सुखाचा नाही; तर तो 
आत्मकल्याणाचा आहे. 
राजकुमार तसले काही ऐकण्याच्या मन:स्थितीत नव्हता. 
शोधता शोधता त्याला स्फटिकशिळेच्या पारदर्शक भितीतून 
दिसले, की मणिमेखला त्या खोलीत आहे. लगेच तो तिला 
पकडण्यासाठी स्फटिकगृहाकडे जाऊ लागला. त्या वेळी सुधा- 
मतीने त्याला अडवले आणि म्हटले. 
* तुम्ही असा आततायीपणा करू नका. मणि 
आहे. ती तुम्हांला शाप देऊन भस्म करील. 


करण्याचे ठरविले. त्या उद्या- 


णमेखला तपस्विनी 
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राजकुमार कचरला. ' ठीक आहे. पाहून घेईन. असे म्हणून 
तो चडफडत माघारा गेला. हिचे रक्षण कसे करावे, ही सुवधा- 
मतीची चिंता मात्र कायम राहिली. पण ही चिंता केवळ 
एकट्या सुघामतीलाच नव्हती; तर ती मणिमेखला याच 
नावाच्या एका देवीलाही होती. इंद्राने तिला काही दीपांचे 
रक्षण करण्यासाठी नियुक्‍त केले होते. कोवल्नची तर ती कुल- 
देवीच होती. ती एका जाढुगारिणीच्या रूपात तिथे आली. तिने 
ताबडतोब मणिमेखलेला नीज आणली आणि तिला घेऊन ती 
आकाशमार्गाने मणिपल्लव नामक एका द्वीपात गेली. तिला 
तिथे समुद्रतीरावरच्या पुळणीत निजवून ती देवी तिथून अदृश्य 
झाली. मणिमेखलेला जेव्हा जाग आली, तेव्हा आपण कुठे आहो 
आणि इथे कशा आलो, ते तिला कळेना. प्रदेश वेगळा आणि 
सभोवार कोणी नाही, असे पाहून तिळा महाभय वाटले आणि 
ती रडू लागली. एवढ्यात तिला समोर एक बुद्धपीठिका 
दिसली, तिचे वर्णन असे -- 
विरिन्दिल॑ गविरॉळि शिरन्दुकदिर्‌ परप्पि, 
उरेपॅर्‌ सम्मुळं निलमिशे ओंगि, 
तिज्लेदॉर॑ ऑन्बान्‌ मुळ निलं अगन्र, 
विदिमा णाडियिन्‌ वट्टं कुयिन्र, 
पदुम चढुर नीमिल्े. विलंगि अखोर कमेन्द, 
आक्नन्‌ मंन्रे, नरुमल, रल्लडु पिरदरं शॉरियडु, 
परवेयुं मुदिशिरे पांगुशंन्‌ रदिराडु, तेबर्लोन्‌ 
इट्ट मामणिपपोडिकं पिरप्पुबिलं जाविरॉलि 
अस्तगे आशनम्‌ । 
भावार्थ - सर्वत्र पसरलेल्या देदीप्यमान प्रकाशासह ती 
पीठिका जमिनीपासून तीन हात उंच होती. प्रत्येक दिशेला 
तिची रुंदी नऊ हात होती. तिची परिधी स्फटिकमय व गोला- 
कार होती. त्या पद्मवेदीवर बुद्धदेवासाठी आसन बसवले होते. 
तिच्या सभोवती कित्येक वृक्ष होते आणि त्यांवर सुगंधी फुले 
फुलली होती. ही मणिपीठिकरा देवेंद्राने बनविली होती. तिचे 
दर्शन होताच माणसाला पूर्वजन्माचे ज्ञान होत असे. 
त्या दर्शनाने मणिमेखला आपले एकलेपण विसरली. तिने 
त्या पीठिकेला वंदन केले. एवढ्यात ती मणिमेखला देवी 
आकाशातून तिच्यापुढे उतरली. तिने मणिमेखलेला संबोधून 
म्हटले, ' मी तुला एक मंत्र देते. त्या मंत्राच्या सामर्थ्याने तुला 
कोणतेही रूप घेता येईल आणि आंकाशमार्गाने फिरता येईल. 
तू आता तुझ्या घरी जा. ' 
मग ती आकाडमार्गाने कावेरीपट्टनम्‌ुला आपल्या घरी 
आली. तिची आई माधवी आणि मैत्रिण सुधामती या दोघींना 
तिच्या भेटीमुळे परमानंद झाला. मग त्या तिघी मिळून अरवण 
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वडिगळच्या दर्शनाला गेल्या. त्याने मणिमेखलेला एक अक्षय- 
सुरभिपात्र देऊन सांगितले. 

. € या लोकातला सर्वश्रेष्ठ धर्म म्हणजे भुकेल्याला अन्नदान. 
तेव्हा या पात्रात जे अन्न तू ल्रिजवशील ते अक्षय्य होईल. या 
अक्षय्य अन्नाने तू सर्वांची क्षुवा शमव. ” 

मणिमेखळेने ती आज्ञा मानली. मग ती एका धर्मशाळेत 
जाऊन राहिली. तिने भिक्षुणीचा वेष परिधान केला व आल्या- 
गेल्याला ती अन्नदान करू लागली. 

ही वातमी उदयकुमारला कळली. तो लागलीच मणिमेखले- 
कडे आला. त्याने कष्टी मनानें तिला विचारले. * तू हा भिक्षु- 
णीचा वेष का वरे परिधान केलास ? केवढे तुझे अलौकिक 
सौंदर्य ! पण तू माती केलीस त्याची. ' त्यावर तिने राज- 
कुमाराला म्हटले. € हे शरीर जन्म, जरा, रोग आणि मरण 
यांनी ग्रासलेले आहे. म्हणून मी शरीरसुखाकडे पाठ फिरवून 
धर्ममार्ग स्वीकारला आहे. ' 

पण हे तिचे बोलणे उदयकुमाराला रुचले नाही. तो तसाच 
तिच्याकडे वघत' राहिला. पण त्याची कीव न करता मणि- 
मेखला जवळच्या चक्रवालमंदिरात गेली आणि तिथून काय- 
चंडिकेचे रूप घेऊन बाहेर पडली. राजकुमाराला हे काय 
घडले त्याचा पत्ताच लागला नाही. तो बराच वेळ ताटकळत 
राहिला आणि निराश होऊन परत गेला. मणिमेखला काय- 
चंडिकेच्या स्वरूपातच अन्नदान करीत राहिली. 

अशी वारा वर्षे लोटली. कांचन नावाचा एक पुरुष होता. 
त्याची वायको हरवली होती. तिला शोधीत तो तिथे पोचला. 
कायचंडिकेचा वेष धारण करणार्‍या मणिमेखलेलाच आपली 
पत्नी समजून तो तिच्याशी प्रेमळ वार्तालाप करू लागला. हा 
भलताच कुणीतरी कायचंडिकेशी लगट करतो आहे, हे राज- 
कुमाराला आवडले नाही. दोघेही त्या रात्री अंधारात लपत 
छपत तिथे आले. राजकुमार समोर येताच कांचनाने त्याचे 
एक घाव दोन तुकडे करून टाकले. नंतर तो कायचंडिकेला 
घेऊन आकाशमार्गाने जाण्यास प्रवृत्त झाला. एवढ्यात तिथली 
एक दगडाची मूर्ती त्याला म्हणाली. ' अरे कांचना, ही तुझी 
पत्नी नाही. ही कायचंडिकेच्या रूपात वावरणारी मणिमेखला 
आहे. ' ते ऐकून कांचन पस्तावला आणि तिथून निघून गेला. 
उदयकुमार तिथे मरून पडलेला पाहुन मणिमेखलेला दुःख 
झाले. ती जरी विरक्‍त होती, तरी उदयकुमाराविषयी तिच्या 
हृदयाच्या अंतर्भागात कुठेतरी प्रेमाचा अंश होता. त्या दगडी 
मूर्तीने ते जाणले. तिने मणिमेखलेला' बजावले. “ आता तुला 
शमाच्या जंजाळातून मुक्‍त झाले पाहिजे. 

इकडे राजाला आपल्या पुत्राची मृत्युवार्ता समजली. राजाने. 
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मणिमेखलेला पकडून आणले. रागीच्या पुत्रशोकाने तर सुडाची 
भावना धारण केली. मणिमेखळेला तिने आपल्या महालात 
ठेवून तिचा नाना प्रकारे छळ केला. ही गोष्ट अरवण वडिगळला 
समजली. तो राजवाड्यात आला. त्याने राणीला तत्त्वज्ञानाच्या 
दृष्टीने त्या घटनेचा अर्थ सांगून काही उपदेश केला. त्यामुळे 
राणीचे मन निर्मळ झाले. तिने मणिमेखलेला मुक्‍त केले. ती 
लगेच आकाशामार्गाने वंजिनगरला गेली. तिथल्या कण्णकीच्या 
मंदिरात जाऊन तिने आपल्या पित्याचे आणि सावत्र मातेचे 
दर्शन घेतले. मग नगरातल्या प्रसिद्ध दार्शनिकाशी चर्चा करून 
ज्ञान प्राप्त केळे. पुढे ती दुष्काळप्रस्तांच्या सेवेसाठी कांची नग- 
रीला गेली. तिथे तिने एक बुद्धवीठिका स्थाथन केली. त्या 
पीठिकेवर अमृतसुरभी नावाचे आपले अक्षयपात्र ठेवून ती 
त्यातल्या अन्नाने हजारो लोकांना भोजन वाढू लागली. दुष्काळ 
संपल्यावर ती अरवण वडिंगळला शरण गेली. त्याने तिला 
व्रिशरणांचा उच्चार करायला लावून वौद्ध धर्माची दीक्षा दिली. 
[ त. सा. सं.; नवनीत (हिंदी), जानेवारी १९५४] 


त्र एक मुसलमान जात. या लोकांची वस्ती मध्य 
माणयार प्रदेश, महाराष्ट्र व पंजाब या प्रदेशांमध्ये आढळते. 
यांना शिशगार असेही म्हणतात. औरंगजेबाने यांना वाटवूत 
मुसलमान बनविले, असे म्हणतात. काचेच्या वांगड्या, मणी, ई- 
काचसामान तयार करणे हा यांचा धंदा आहे. पंजाबात किर 
कोळ लोखंडी सामान विकणार्‍यांनाही मणियार असेच म्हणतात. 
झेलम व रावळपिंडी भागातले मणियार शेतीही करतात. 
यांच्यांत दोन पोटभेद आहेत. हे हनफी पंथाचे सुत्ती असून 
अन्य मुसलमानांशी लग्नव्यवहार करतात. 
मध्य प्रदेशातीक मणियार हे फेरीवाले असून, लहान ७. 
डब्या, सुया, इ. किरकोळ वस्तूंचा व्यापार करतात उत्तर प्रदेश 
तील हे लोक प्रामुख्याने काचेच्या बांगड्या बनवितात. व 
यांचा विवाह्समारंभ निकाह पद्धतीने होतो. पतिनिधनानं( 
यांच्या स्त्रिया हातातील बांगड्या वाढवितात (फोडतात )- ्‌ 
हे लोक मांसाहारी आहेत, पण यांना गाईचे व क 
मांस चालत नाही. हे मद्यप्राशन करीत नाहीत. [ट्रा. का. स. 
प्रॉ. इं; मुं. इ. जा.; पं. का. ] 


टा एक रामायण. यात छतीस हजार 
माणरत्न रामायण जोक आहेत. तामस मन्वंतराच्या 
चौदाव्या त्रेतामध्ये याची रचना झाली असून, ते वतिष्ठ-अर्र" 
धती-संवादात्मक आहे. हे रामायण सात सोपानांमध्ये विभागले 
आहे. त्यांत पंचवटीची उत्पत्ती, गोदावरीची उत्पत्ती, चित्रकूट” 


खंड सहावा 


महत्त्व, वाल्मीकि-आश्रम, स्त्रीवर्म, इ. विषय आहेत. शिवाय 
निरनिराळा उत्सवांची वर्णनेही आढळतात. वेदस्तुती, शिव- 
स्तुती; तसेच इंद्र, ब्रह्मा, गंगा यांची स्तुती, इ. स्तोत्रे यांत असून 
गुरुगीता, देवगीता, भक्‍्तिगीता, ज्ञानगीता, कर्मगीता, शिवगीता 
व वेदगीता या सप्तगीता या रामायणात आहेत. [ हिंदुत्व ] 


टर (इ. स. १८ वे शतक ) एक ज्योतिषशास्त्रज्ञ. 
माणराम हा भारद्वाजगोत्री यजुर्वेदी ब्राह्मण होता. लाल- 
मणी हे याच्या वडिलांचे नाव असून, का्यपगोत्री वत्सराज 
हा याचा गुरू होय. मणिराम हा गुजराती असावा, असे एक मत 
आहे. ' ग्रहगणित चिंतामणी ' हा याचा ग्रंथ आहे. या ग्रंथात 
शके १६९६ चैत्र शुद्ध प्रतिपदा (दि. १३-३-९ ७७४) रवि- 
वार, प्रात:काल्चे क्षेपक दिले आहेत. ग्रहूलाघवग्रंथात अहगण 
वाढू न देण्याची जी युक्‍ती आहे, तीचं यात आहे. म्हणजे 
अकरा वर्षांचे चक्र करून व त्या काळाची ग्रहगती चक्रशुद्ध 
करून तिला ध्रुव अश्ली संज्ञा दिली आहे. &रुवांक ग्रहलाघवाहून 
सूक्ष्म आहेत. यनी 

मणिराम सूर्यसिद्धान्तानुयायी आहे. तरीही त्याने सूय- 
सिद्धान्तावरून येणारे सर्व ग्रह घेतलेळे नाहीत. तसेच या ग्रंथाची 
पद्धती वव्हंशी ग्रहलाधवासारखी आहे. परंतु ग्रहळांधवा पलू न 
येणारेही ग्रह याने घेतलेले नाहीत. मणिरामाने ग्रंथाच्या उपः 
ंहारात असे म्हटले आहे, की ' मी वेध घेऊन ग्रथ तयार केला 
आहे; सूज्ञांनी यंत्रांनी अनुभव घेऊन पाहवात्रा! ''योवतन ग्रथ" 
काराने स्वत: वेध घेऊन ग्रहक्षेपक तयार केले असावे, असे दिसिते. 


“७ ढ भ्‌ णि 1 तर 
या ग्रंथात मध्यम ग्रहाला रेखांतर संस्कार आणि भुजा 
ज्यो. शा. ] 


व चर संस्कारही सांगितला आहे. [ भा. 


णि जवळ ठेवल्याने प्राप्त होणार्‍या 
माणसिद्धी सिद्धीला मणिसिद्धी असे म्हणतात. मोती, 
पोवळे, हिरा, नीळ, इ. रत्ने जवळ ठेवली, की विविध रोग बरे 


रि नेतात. आहे. 
होतात व निरनिराळ्या पीडा दुर होतात, अशी जी, ह 
हत्त्वाच्या ग्रहांचे वलाबळ 


परंतु ही मणिरत्ने मात्र कुंडलीतील म 
न जौ भी असे फल्ज्योतिषशास्त्रात 


लक्षात घेऊन वापरली पाहिजेत, 
सांगितले आहे. जुन्या काळापासून रत्नकिरणांनी शारीरिक 
प सत. बडोद्याचे डा. वेणीतोष 


रोगांवर उपचार केले जात अ 
भट्टाचार्थ वु निककळी क ऑफ कॉस्मिक थीरपी । या ग्रंथात 
रत्नांपासून उत्पन्न होणार्‍या किरणांच्या द्वारा कीडा गया 
करता येतात, असे प्रतिपादन केले आहे. निरनिराळया रत्ना" 
पासून कोणत्या प्रकारचे लाभ होतात, याचेही थोडेसे विवेचन 
या ग्रंथात आहे. [ योगविद्या ] 


निरनिराळी रत्ने 
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सणी 


मणी सुत्रात ओवून माळ वनवण्यासाठी छिद्र पाडलेली एक 
वस्तू. लाकूड, काच, इत्यादी पदार्थांपासून मणी 
बनवितात. ते सामान्यपणे गोल किवा लंबगोल असतात. यांच्या 
माळा करून त्या अलंकार म्हणून वापरण्याची पद्धत प्राथमिक 
अवस्थेतील मानवांमध्येही होती. मण्यांच्या माळा मुख्यत्वे 
गळयात घालतात. आदिवासी स्त्रिया तर मण्यांच्या माळांचे 
ओझेच गळ्यात वागवतात. 
प्रथम निसर्गतःच छिद्रे असलेले दगड, फळांच्या बिया किवा 
पोकळ लाकडाचे तुकडे यांचा उपयोग मणी म्हणून केला जात 
असावा. कालांतराने त्यात प्रगती होत गेली आणि घासून गुळ- 
गुळीत केलेले व मुद्दाम ठिद्र पाडलेले मणी वापरात आले. बर्‍याच 
काळाने काचेचे मणी प्रचारात आले. 
पुढे मण्यांच्या माळांचा उपयोग जसा अलंकार म्हणून तसाच 
परमेश्वराच्या नामस्मरणासाठी जपमाळ म्हणूनही होऊ 
लागला. जपमाळेसाठी प्राधान्याने तुळशीच्या काष्ठाचे मणी 
आणि रूद्रा वापरतात. कधी कधी पोवळ्यांचीही माळ 
वावरतात. 
निरनिराळया ठिकाणी झालेल्या उत्खननात विपुल मणी 
सापडले आहेत. सातवाहनकालीन मणी कऱ्हाड इथे मिळाले 
आहेत, ते मातीचे आहेत. अकीकच्या मण्यांवर रासायनिक 
* क्रियेने नक्षी काढतात. ही कला फार प्राचीन असावी, असे 
वाटते. पौर्वात्य राष्ट्रांत ही कला बरीच प्रगत झाली होती. 
मोहेंजोदडो, हरप्पा, तक्षशिला, अहिच्छत्रा, राजघाट, सांबर, 
पाटणा, उज्जयिनी, पैठण, कोल्हापूर वगेरे ठिकाणी निर- 
निराळ्या प्रकारचे अम्लखात मणी सापडले आहेत. 
मणी हे एक राजचिन्हही मानले गेले आहे. राजे लोक 
आपल्या बाहुंवर विशिष्ट मणी वापरीत असत. राजदरबारा- 
तील अधिकारी लोक राजा सिंहासनावर बसल्यानंतर त्याला 
पळसाच्या काष्ठाचा एक मणी देत असत, असा उल्लेख आहे. 
अथर्ववेदात पर्णमणी (३-५), जंगिड मणी (२.४), शंख- 
मणी (४-१०), प्रतिसर मणी (८-५), अशी मण्यांची विविध 
नावे दिली आहेत. मणिबंधन नावाचे एक स्वतंत्र सूकतच अथर्वे- 
वेदात आहे (१०-:६)- या मण्यांमुळे दीर्घ जीवन लाभते, स्पर्श- 
जन्य रोग दूर होतात व बल प्राप्त होते, असे म्हटले आहे. 
मण्याच्या साहाय्यानेच इंद्राने वृत्राला मारले, असे अथवंवेदात 
म्हटळे असून (८-५'३), मणिनिमितीच्या कळेला कड्यपाने 
प्रारंभ केला असेही म्हटले आहे (८५-१४ ). सूर्यकांत मणी 
ठिणगी पाडतो; चंद्रकांत मणी चांदण्यात पाझरतो; स्फटिक 
मणी पारदर्शक असतो; स्पर्शेमणी (परीस) लोखंडाचे सोने 
वनवतो, असेही म्हटले जाते. [ सु. विको.» हि. रा. तं.) 


मतंग 


ड स्टेक कंचीन संर्गोल्याच्चंकार- क्ला बगल, च्य पालज्या 
मता झतकानंतर व तेराव्या शतकापूर्वी कबीतरी होऊन 
गेळा. यांच्या चरित्रासंबंधीची माहिती उपलब्ध नाही. याने 

वृहदेशी नावाचा संगीतशास्त्रावरील एक प्रख्यात ग्रंथ रचला. 
हा ग्रंथ संस्कृत भाषेत आहे. संगीतशास्त्रावरील सर्वमान्य ग्रंथांत 
या ग्रंथाचा क्रमांक बराच वर लागतो, असे या शास्त्रातील 
पंडितांचे मत आहे. आपल्या वेळी श्रुतीचे माप कोणते होते, 
ते मतंगाने या ग्रंथात सांगितले आहे. शिवाय याच्या वेळी दोन 
ग्रामांचे गाणे प्रचारात होते. षड्ज व पंचम हे स्वर याच्या वेळी 
विकृत होते व गायक या दोन ग्रामांत गात असत. त्या काळात 


कवितांचे छंदही गायिले जात. [ सं. श्र. क. इ. ] 
प्रविगा पक जॉ, या लोकांची वसती प्रामुह्याते ॥॥॥] 
प्रदेशातील बडोदे जिल्ह्यात आढळते. या जातीत 

हिंदू व मुसलमान असे दोन्ही घर्मांचे अनुयायी आहेत. मुसलमान 
मतियांच्या आडनावांवरून हे मूळचे हिंदू ठेवा-कणवी असावे, 
असे वाटते. हे लोक मुसलमान कसे झाले, यासंबंधीची एक 
आख्यायिका सांगतात, ती अश्ली- 

सुमारे तीन-चारशे वर्षांपुर्वी लेवा-कणव्यांची एक टोळी 
काशीयात्रेल्ा निघाली. वाटेत अहमदाबादनजीक गरमठ 
नावाच्या गावी त्यांचा मुक्काम पडला. तिथे इमामशहा नावाचा 
एक फकोर होता. त्याने या टोळीला बसल्या जागीच काशीचे 
दर्शन घडविले. त्याच्या या चमत्कारदशंनामुळे काही यात्रेकरूंनी 
इमापशट्टाचे शिष्यत्व पत्यारणे आणि पुढे ते मुसलसात वतर. 

हुल्ठी पतिया लोकोंमध्ये वैष्णव मतियांनी रॉमॉर्नेदी व दोंदू 
हे दोन पंथ स्वीकारले आहेत. ते उपास-तापास, यात्रा वगैरे 
करतात, वैष्णव मतिया ठेवा-कणब्यांप्रमाणे वागत असले, तरी 
लेवा-कणवी मात्र त्यांच्याशी रोटी-बेटी व्यवहार करीत नाहीत. 

पिरान मतिया लोकांची भाषा व पोषाख लेवांप्रमाणे असतो. 
यांच्यांत विधवा धाकट्या दिराबरोबर लग्न करू शकते. प्रथम- 
वराला जर विधवेबरोबर अथवा घटस्फोटित स्त्रीबरोबर ल्ग्न 
करायचे असेल, तर त्याला प्रथम शमीच्या झाडाबरोबर लग्न 
करावे लागते. मोढ ब्राह्मण यांच्या लग्नात पोरोहित्य करतात. 

प्रसूतिप्रथा - मतिया स्त्री भ्रसूत झाल्यावर बाराव्या दिवशी 
ती जवळच्याच एका विहिरीची पुजा करते आणि विहिरीजवळ 
कोन नोक्न्य क्त कोसेन्य बांतूश ठेवते. बाढतीश वाढीत 
दिवस बसवल कैनेत्वाही वस्तुल्ज स्व करीत नाही. चाळि- 
साव्या दिवक्षी लिल्वा खोलीतील जभींनसुद्धा खरवडून काढतात 
व ह्यांचं दिवशी मुलाचे नाव ठेवतात. 

कण्णव मतिया हें अथर्ववेदी असून, आवणांला सत्पंथी म्हणवरि- 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


तात क॑ काढाल्जतूंग चे पद्मा तिधित्र ताततात. पि 
मतिया पिरांची पूजा करतात. इमामशहा याचा शिक्षापत्री हा 
ग्रंथ ते प्रमाण मानतात. हा ग्रंथ ज्यांना पाठ म्हणता येतो, 
त्यांना काका अशी संज्ञा आहे. हे काका या लोकांची सर्व 
धामिक कृत्ये करतात. यांच्यांत पंचिआ (सुरभाईचे अनुयायी), 
सतिआ (महंमदाचे अनुयायी) आणि अठिया (वाकर अल्लीचे 
अनुयायी) असे तीन भेद आहेत. पापनाशासाठी हे लोक लाहे- 
उतारणी नावाचा एक विधी करतात. प्रत्येक मतिया दोतकरी 
काकांच्या मध्यस्थीने आपल्य़ा गुरूला दर नांगरटीमागे अर्धा मण 
धान्य व एक रुपया देतो. 

मतिकप्रथा - मतिया लोक प्रेते पुरतात. नंतर ते देवांची 
प्रार्थना करलाव. वरा विकल छतक तळात. केसन्स दिवशी 
तृतताचा तिकरचा बतित्राईक तयांया पैब्ाच्या प्रपू् पिणांता 
काही भेटी पाठवितो. [ म. ज्ञा. को.; रज:कण ] 


मतिराम (१६१७-१५७१६ इ. स.) एक हिंदी कवी. -: 
हिंदी कवी भूषण याचा हा भाऊ होय. क. 
वडिलांचे नाव रत्नाकर व आडनाव त्रिपाठी. हा काश्यप 
कान्यकुव्ज ब्राह्मण असून, तिकवांपूर या गावचा रहिवासी होता 
बूंदीनरेश भावसिह, कुमाऊंनरेश उद्योतरसिह, शंभूनाथ >. 
" इ. राजांच्या दरबारी कवी म्हणून हा राहिला. या काळा 
त्याने ललितललाम, रसराज, छंदसार, साहित्यसार, लक्षण” 
शृंगार, इ. ग्रंथ लिहिले. शृंगारपर रचना करण्यात हा विश 
भरवीण होता. विहारी सतसईच्या वर्तीवर यांने मतिरांम “ 
या ग्रंथांची रचना केली असून, ती विशेष प्रसिद्ध आहे. [ई. 
कौ.; हि. सा. इ.; हि. सा. को. २; हि. सा. २] 


3_ ._ शौव संप्रदायाची एक शाखा. हिला 
मत्तसयूर शत्र पंथ अद्धान्तमत असेही नाव आहे. य़ा. 
पंथाच्या आचार्थांनो सैद्धान्तिक म्हणत. या मताची एक ह्याखा न 
इ. स. च्या ९ व्या शतकात मध्य भारतात स्थापन झालं 
तिला मत्तमयूर असे नाव मिळाले. कालांतराने तिचा उम, 
विस्तार झाला आणि विध्यप्रदेश, मध्य प्रदेश, ओडिसा, क 
कोकण, इ. दूरदूरच्या प्रदेशांत तिच्या उपश्याखा पसरल्या. र्न 
राखेचे आचार्य वोवळ धर्मगु₹ नव्हते; तर ते राजणु७्ही डत 
शाप तक्लाहीत रणक्तारणाब्वरही छांब्या प्रभाव परडी की 
या शाखेचे सर्वांत प्राचीन लेख ग्वाल्हेर जिल्ह्यात सा का 
आहेत, रणोद (प्रात्ीत रणिप्रद) त्ताहक एका गावातील ए 
प्रासादसदृश प्राचीन मठात एका विशाल शिळेवर क॑ क 
ळेख, प्रसिद्ध पुरातत्त्वज्ञ कॉनेगहेम याला आढळला, तो पुढे 


खंड सहावा 


वो्न्कॉसे सामी सिक केलम. सो अेत्तत अत्तपपरवंत्ाच्या स्थापन 
भैचौ हकीकत दिठी औट, ती एुटीठप्रप्ाश- 

पूर्वी दारुवनामधे यज्ञानुष्ठान करून भक्तीने आपणाकडे 
आलेल्या ब्रह्मदेवावर शंकराने अनुग्रह केला. त्याच्यापासुन हा 
लोकोत्तर विशाल शाखांचा मुनिवंश उत्पन्न झाला. या वंशात 
कदंबगुहाविवासी, नंतर त्याचा शिष्य शंख मठिकाधिपती, त्यानंतर 
तेरंविपाल व त्याचा शिष्य आमर्दकतीर्थनाय असे आचार्य होऊन 
गेले. आमर्दकतीर्थनाथाचा शिष्य पुरंदर नामक होता. तो उपेद्र- 
पुरात तपश्‍चर्या करीत असता त्यांची कीर्ती अवंतिवर्मा नामक 
राजाच्या कानावर,गेली, तेव्हा तो राजा स्वतः उपेंद्रपुरास गेला 
व त्या आचार्याची सेवाशुश्रूषा करून त्याने त्याला मोठ्या 
प्रयत्नाने आपल्या राज्यात आणले. तिथे त्याच्याकडून कन 
संचाची वीक सैकत त्याने त्वॉन्न मुवष्षिणा हणत हा 
संव राज्वैरंवर्ध अंपग कैडें. त्या पुत्तीते तशागाश तितर 
नगरात एक मेरुसदृदा सुसमृद्ध असा मठ बांधविला. दुसरा एक 
मठ रणिप्रद येथे तपोवनात बांधवूत त्याने त्याला मोठ्या 
प्रतिष्ठेप्रत पोचविले. 

अवंतिवर्म्याची राजधानी मत्तमयूर ही कुठे होती, हे अद्याप 
निचित झालेले नाही. ग्वाल्हेर जिल्ह्यातील कद्‌वाहा हे गाव 
प्राचीन देवाल्यांबद्दल विशेष प्रसिद्ध आहे. तिथे अजूनही चौदा- 
पंधरा देवाल्यांचे अवशेष दृष्टीस पडतात. या देवाल्यांचे 
स्थापत्य व शिल्पकाम अत्युत्कृष्ट आहे. तेव्हा कद्‌वाहा हे प्राचीन 
मत्तमयरनगर असण्याचा संभव आहे. 

मत्तमय॒रवंशातील आचार्यांचे काही लख विघ्यप्रदेशातील 
कुशी ज जबेहे मा भवेत साजडले भाहेत. रयत प्रभावशिव, 
पशात विव, ईवॉनवीपे वततरीधशित मो शीगाप्रॉति तास 
तपडचर्या, विढ्धत्ता, इत्यादींचे वणेन असून, त्यांनी बिलत देवा- 
लये, त्यांचील मरती ब देवाळयांता जोडरेले मठ यांचेही ससि- 
स्तर वर्णन आले आहे. | 

कलचरी राजांनी मत्तमयूर पंथा 
करिता प्रक्षांत स्थळी मठ बांधून दिले होते. 9 

मत्तमयरवंशाचे उल्लेख मध्य मारत, विध्यप्रदेश, मध्य प्रदश, 
कोकण, ओडिसा, इ. प्रदेशांतील कोरीव लेखांत काही ठिकाणी 
आढळतात. त्यांवरून या वंशाचे आचार्य मध्य भारतातील 
अ.पल्या मळ पीठापासून शेकडो मैल दूर जाऊन मठ व देवालय 
बांधीत ब थरापल्या घा्भिक मतांचा प्रचार करीत, असे दिसते. 
तिवतती ताडन साग विश क 
चुरींच्या लेखात रैदॉंतिकाचे चात अँ *्हंडले आहे. ग 

प्रत्यक्ष शंकरा पॉ पॅँचार्चे शिडोन्ति ब्रह्वादेवाळा शिकवले, 


च्या आचार्यांच्या तपरचर्ये- 


असे या पंथाचे अनुयायी मानतात. 
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मत्स्य 


या मतात पती (ईश्‍वर), पशू (ज्ञीव) व पाह (वंधन) 
अर्शी तीत्त त्स तुत्त्ते माहीत, ता मताने चार पाड स्त. 
पहिला पाद विद्या किवा सम्यग ज्ञान हा आहे. फ्लू, पाश व 
पश्युपती यांच्या सम्यग ज्ञानाला विद्यापाद म्हणतात. भगवान 
शंकर हा सर्वज्ञ व सर्वशक्तिमान असून, जगताची उतपत्ती, 
स्थिती व ल्य करण्याच्या कामी स्वतंत्र आहे. जीवांच्या कर्मा- 
तुसार तो त्यांना फल देतो. दुसऱ्या क्रियापादात सांग दीक्षेचा 
अंतर्भाव होतो. तिसर्‍या योगपादात जप, घ्यान, इ. येतात. 
चौथ्या चर्यापादात शास्त्रविहित कर्माचे आचरण व निषिद्ध 
कर्माचे वर्जन येते. या पादांच्या साधनेने सिद्धी किवा मोक्ष प्राप्त 
होतो. अशा मुक्‍त जीवांना सिद्ध म्हणावे. 

मत्तमयूर पंथाचे मूळ ठिकाण कदंबगुहा, या ठिकाणी सिद्धांची 
परंपरा होऊन गेली, असे कल्चुरींच्या लेखात म्हटले आहे. या 
कवाच्या क्‍तदी भासांनी उत्कंच्क अचत्त्त्ता कैत्री माहे. ( भा. 


वा. वि. मिराशी, नवभारत, जानेवारी १९५५] 
ना पूर्व भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती ओडिसा 


प्रदेशात आढळते. मध्य प्रदेश ही यांची मूळ भूमी 
असून, ते गोंडांच्या एका पोटजातीपैकी आहेत, असे सांगतात. 
यांच्यांतील काही लोक जानवी घालतात. यांच्यांत आतेबहिणी- 
बरोबर लग्न करता येते. विधवाविवाह मान्य आहे. 

काही मत्तीय लोक विशाखापट्टमच्या डोंगरावर शेती कर- 
तात. गंजाम जिल्ह्यातील हे लोक कुंभाराचे काम करतात. 

यांच्यांत मृतांना जाळतात आणि आठ दिवस सुतक पाळतात. 
प्रेत जाळलेल्या जागी एक बांबू रोवून त्याला मृताचे एखादे जुने- 
चुत वक्त अडकवतात- [का- का- च कग 


लोक व देश. मत्स्यदेश हे भारतातील एक प्राचीन 
मत्हय महाजनपद होते. त्यात राहणाऱ्या लोकांना मत्स्य असे 
म्हणत. मत्स्य लोकांचे उल्लेख क्रग्वेद (७.१८.६ ), कौषीतकी 
उपनिषद (४.१), गोपथ ब्राह्मण (२.९), शतपथ ब्राह्मण 
(१३.४.५.९), मनुस्मृती (७.१९३ ) व महाभारत या ग्रंथांत 
आहेत. बौद्ध वाडमयातही मच्छ नावाने यांचा निदेश आढळतो. 
मत्स्य ही एक प्रमुख क्षत्रिय जात होती. या लोकांचे राज्य 
इंद्रप्रस्याच्या दक्षिणेला होते. क्र्ग्वेदात उल्लेख आहे, की तुर्वेश 
राजाने यज्ञार्थ धन मिळवण्यासाठी त्यांच्यावर आक्रमण केले 
होवे. ग्राव्न मत्स्य लोक बरेच धनवान होते, असे दिसते, 
होषीतशी एाितवात तता इलत उतत तुक चाल, 
दृत्य़रादींबरजर आजा आहे. 
मत्स्य हाजा हैतवत्त याते अशवसेव यज्ञ केला होता, असे 


स्त्स्य 


शतपथ ब्राह्मणात सांगितले आहे. त्याच्याच नावावरून त्या 
राज्यातल्या एका सरोवराला द्वेतवन व तिथल्या अरण्यालाही 
द्वैतवन असे नाव मिळाले होते. त्या अरण्याच्या सीमेवर पांचाल 
व दशार्ण या प्रदेशांच्या मधे मत्स्य देश होता, असे महाभार- 
तात सांगितले आहे. मत्स्य लोक गोपालक होते. त्यांचा राजा 
विराट याच्याकडे अपार गोघन होते. या धनाच्या संरक्षणासाठी 
मत्स्य लोकांना नित्य संग्राम करावे लागत. त्यामुळेच ते चांगले 
लढवय्ये बनले होते. त्रिगर्ताचा राजा सुशर्मा आणि विराटाचा 
सेनापती कीचक यांची वारंवार युद्धे चाळू असत. पांडव अज्ञात- 
वासात असताना विराटनगरीत राहिले होते. त्या अवधीत 
भीमाने कीचकाचा वध केल्यानंतर सुशर्म्याने कौरवांचे साहाय्य 
घेऊन विराटावर स्वारी केली आणि त्याचे गोघन हिरावून नेले. 
पण नंतर विराटाचा पुत्र उत्तर याचा सारथी होऊन अर्जुनाने 
सुशर्म्याचा पराभव केला व सर्व गोघन परत आणले. ही घटना 
मत्स्य देशातच घडली. 

मनुस्मृतीत मत्स्यदेश हा ब्रह्मषिदेशाचा एक भाग होता, असे 
म्हटले आहे. त्यात पतियाळा संस्थानचा पुर्व भाग, पंजावमधील 
दिल्ली विभाग, अल्वार संस्थान व त्यालगतचा राजस्थानातील 
प्रदेश, गंगा-यमुनांच्या मधील प्रदेश आणि मथुरा जिल्हा एवढ्या 
विस्तृत प्रदेशाचा समावेश होता. मत्स्यनगर ही त्याची राज- 
धानी होती. नंतर त्याला विराटनगर म्हणू लागले. दिल्ली- 
पासून सुमारे १०५ मैलांवर आजही विराट नावाचे गाव आहे. 

पुर्वीच्या राजपुतान्यातील मेवात भागात राहूणारे मीन लोक, 
म्हणजेच प्राचीन काळातील मत्स्य लोक होत. 

कौटिल्याने या लोकांचा उल्लेख केळेला नाही. मोर्यांच्या 
काळातली त्यांच्याविषयीची माहितीही मिळत नाही. नंतर तो 
प्रदेश सातवाहनांच्या साम्राज्यात विलीन झाला असावा, असे 
वाटते. गुप्तकाळातही हे लोक अज्ञात होते. पण इ. स. च्या 
सातव्या शतकात भारतात आलेल्या युआन च्वांग या चिनी 
प्रवाशाने मत्स्य देशाचे वर्णन केले आहे. शतद्रू नदी व मथुरा 
यांच्या मध्ये हा प्रदेश होता. तिथे पशुधन विपुल होते; पण 
फळे व फुले कमी होती, असे त्याने लिहून ठेवले आहे. सांप्रतचा 
जयपूर व वैराट भाग असाच आहे. 

पुढे इ.स च्या आठव्या शतकात मत्स्य लोकांना पुन्हा राजकीय 
महत्त्व प्राप्त झाले, असे दिसते. कारण पाल राजा धरमंपालदेव 
याच्या एका आलेखात मत्स्यांचा इतर राज्यांबरोबर उल्लेख 
आहे. त्यानंतर नवव्या शतकाच्या आरंभी गुर्जरप्रतीहार राजा 
नागभट्ट (दुसरा) याने कनौजवर स्वारी करून आजूबाजूची जी 
"ग्य जिकली, त्यांत मत्स्यांचेही राज्य होते. पुढे गझनीच्या 
6हमदानेव हहृदेश जिंकला व तिथल्या राजाकडून मोठी खंडणी 


' 
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भीरताय संस्कृतिकोदश 


वसूल केली. तेव्हापासुन हे मत्स्य लोक हतवल झाले. पुढे त्यांच्या- 
पैकी काही लोक ुटारू बनले. त्यानंतर ते मेवाती या नावाने 
ओळखले जाऊ लागले. पुढे पुढे त्यांचे हल्के फार वाढले आणि 
ते दिल्लीपर्यंतही पोचले. तेव्हा दिल्लीचा सुळतान घियरासउद्दीन 
याने फौज पाठवून हजारो मेवाती ळुटारूंना ठार मारळे व 
तिथे जंगल तोडून त्यांचे आश्रयस्थान नष्ट केळे (इ. स. 
१२६५) . तथापि त्यांचा पुर्ण वीमोड मात्र झाळा नाही. इ. स. 
च्या पंबराव्या डतकातही त्यांनी दिल्लीच्या फिरूजद्याहाला 
हेराण केळे होते. पुढे त्यानेही त्यांचा वंदोबस्त केला. . 
हेच मेवाती लोक पुढे मराठ्यांच्या काळी मवासी या नावाने 
प्रसिद्ध झाले. इ. स. १७ ६१ साली झालेल्या पानिपतच्या लढा- 
ईत मराठ्यांचा पराभव झाल्यानंतर या लोकांनी वडनगर, 
विसनगर, पालनपुर, गुजरात, इ. भागांत लूटमार सुरू केली. 
महादजी शिंदे यांची सत्ता उत्तर हिंदुस्थानात स्थापन झाली, 
व्हा या लोकांनी मराठ्यांच्या सैन्याला फार हैराण केले. 
महादजीने त्यांचा बंदोबस्त करण्यासाठी बरेच प्रयत्न केळे; पण 
त्यात त्याला विशेषसे यश आले नाही. शेवटी इ. स. १८५ ” च्य 
सुमारास इंग्रजांनी मात्र त्यांचा पुरा मोड केला. [ हि. जा क) 
इं ठो. फु. ह॑.; के. का. इ.; श्री. सालेटोर, न्यू इ. अ. 
सप्टेंबर १९३९; भा. व॒ द] 


अ विष्णूच्या दश्यावतारांपैकी पहिला अवतार. 
मत्स्य अवतार हा विष्णूचा लीलावतार होय. याची वैदिक 
कथा शतपथ ब्राह्मणात दिलेली आहे(१.८-१-१), ती वाक 
एकदा मनू नदीच्या तीरावर अवनेजन (प्रक्षालन) त 
असता, त्याच्या हातात एक लहान मासा आला. तो क्ट 
म्हणाला, को तु माझे पालन-पोषण कर; मी तुला पारक र 
त्यावर मनूने आश्‍चर्यचकित होऊन विचारले. * तृ मला कशातू 9 
पार करशील ? ' तेव्हा मासा म्हणाला. * काही वर्षांनी गक 
जलप्रलय होणार आहे. त्यात सर्व सृष्टी वाहुन जाईल. क्य 
मी तुझा वचाव करीन. त्यासाठी तू एक नाव तयार कर, त ् 
सर्वे अन्नधान्यांची बीजे ठेवून माझे ध्यान करीत राहा आ 
भरल्याच्या वेळी नावेत चढून बस. मग मनूने माझाला प्रथम 
घड्यात ठेवले. तिथे तो वाढला आणि घड्यात मावेनासा माड 
तेव्हा मनूने त्याला तळ्यात सोडले. तेही त्याला अपुरे प क 
म्हणून शेवटी मनूने त्य़ाल्रा समुद्रात टाकळे. तिथे त्याने विद्या" 
रूप धारण केले. आ डा: 
मग माशाच्या सांगण्याप्रमाणे मनूने सर्व अन्नधान व. 
नावेत सुरक्षित ठेवले. ठरल्याप्रमाणे प्रलय आला. प्रलयक 
मासा मनूच्या नावेजवळ आला. मनूने ती नाव पाशाने माशांच्या 


खंड सहावी 


शिंगाला बांधली. माशाने ती उत्तरगिरीवर नेली आणि तिथे 
एका वृक्षाला बांधून ठेवली. पाणी जसजसे उतरू लागले, तस- 
तशी नाव खाली उतरू लागली. या मार्गाला मनूचे अवसर्पण 
असे नाव आहे. । 
प्रल्यानंतर मनूने पुन्हा यज्ञ केला आणि सुरक्षित ठेवलेल्या 
बीजांपासून पुन्हा सर्वे पदार्थ उत्पन्न केले. कड, 
मत्स्य पुराणात या अवताराची कथा विस्ताराने दिलेली 
आहे. तिचा सारांश असा- 
प्राचीन काळी मनू नावाचा एक दयाळू व क्षमाशील राजा 
होऊन गेला. बरीच वर्षे राज्य केल्यावर मनूने आपले राज्य 
आपल्या मलाच्या स्वाधीन केळे आणि योगाभ्यास व तप करण्या- 
साठी तो मल्याचलावर निघून गेला. लाखो वर्षे तप केल्यावर 
अह्या त्याच्यावर प्रसन्न झाला आणि त्याला ' वर माग “* म्हणाला. 
त्यावर मनू म्हणाला, की “ जेव्हा प्रलय होईल, तेव्हा स्थावर 
आणि जंगम अशा सर्व सृष्टीचे मला रक्षण करता यावे. ' ब्रह्मा- 
देवाने “ तथास्तु ' म्हटले आणि तो अंतर्धान पावला. 
काही काळानंतर एक दिवस मनू आपल्या आश्रमात पित- 
रांना अध्य देत असता कमंडलूतल्या पाण्याबरोबर एक लहान 
माझा त्याच्या ओंजळीत व ओंजळीतून खाली जमिनीवर पडला. 
जमिनीवर तो तडफडतो आहे, असे पाहून मनूने त्याला उचटून 
पुन्हा कमंडळूत ठेवले. दुसर्‍या दिवशी तो मासा सोळा अंगुळ 
लांव झाला आणि त्याला कमंडळूत नीट फिरता येईना. तेव्हा 
त्याने मनला आपले रक्षण करण्यांची विनंती केली. मनून त्याला 
तिथून काढून एका मातीच्या घड्यात ठेवले. पण तिथेही ढुपया 
दिवशी तो तीन हात मोठा होऊन त्यांत मावेनासा झाला. बहा 
भाशाने मनूला पुन्हा आपल्या रक्षणासाठी विनंती केली. की 
रीतीने मन्‌ने त्याला क्रमाने विहिरीत, तलावात, गंगेत व शे 
समुद्रात नेऊन सोडले. पण थोड्याच दिवसांत त्याने समुद्रही 
व्यापला. तेव्हा मनू त्याला म्हणाला, की * तु व) द 
आहेस किंवा स्वतः विष्णू तरी आहेस. कारण वी र 
कोणालाही एवढे प्रचंड रूप धारण करता यणार मणा ठ 
आपले सत्य स्वरूप मनूने ओळसखल्याचे भगवान विष्णूने मान्य 
केळे आणि त्याला सांगितले. ' थोड्याच दिवसांत मोठा वा 
होणार आहे आणि ही पृथ्वी त्यात बुडून जाणार आहे. त 
सर्व देवंतांनी मिळन बनवलेली ही नौका घे आणि प्रलयक 
तिच्यात सष्टीतील सर्व स्वेदज, अंडज, उद्‌्भिज्ज व वेन 
जीवांना बसवून त्यांचे रक्षण कर. प्रल्यकाळी नाव डगमगू 
हागली, की एका दोरीने ती माझ्या शिंगाला बांध. ही 
नाहीसा झाल्यावर जेव्हा पुन्हा सर्वे सृष्टी उत्पन्न होईल, र 
सत्ययुगाच्या प्रारंभी तू या चराचर सृष्टीचा प्रजापती होशील 
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आणि मन्वंतरांचा अधिपती होऊन देवांनाहीरपुज्य ठरशील. ! 

पुढे ठरल्याप्रमाणे प्रल्याच्या वेळी विष्णूने शिंग असलेल्या 
माशाचे रूप घेतले आणि तो मनूच्या जवळ आला. दोरीच्या 
रूपाने एक सापही तिथे आला. मनूने आपल्या योगवलाने सवे 
प्राण्यांना नावेत बसविले आणि ती नाव माझाच्या शिंगाला 
बांधली. मग विष्णूला नमस्कार करून तो नावेत बसला. 

भागवताच्या आठव्या स्कंधातील चोौविसाव्या अध्यायातही 
मत्स्यावताराची कथा सांगितली आहे. ती मत्स्य पुराणातील 
कथेपेक्षा थोडी वेगळी आहे. तसेच शतपथ ब्राह्मणातील कथा 
हिमालयाच्या प्रदेशात घडली आहे, तर भागवत पुराणातील 
कथा द्रविड देशातील कृतमाला नदी आणि तिथला राजा सत्य- 
ब्रत यांच्या बाबतीत घडली आहे. 

जलप्रल्य नाहीसा झाल्यावर मत्स्याने हयग्नीवासुराला ठार 
मारून त्याने चोरलेले वेद परत आणले, असेही भागवत पुराणात 
सांगितले आहे. 

शतपथ ब्राह्मण आणि तैत्तिरीय संहिता या प्राचीन ग्रंथांत 
प्रजापतीने सृष्टीचा विकास आणि सुखशांती यांसाठी निर- 
निराळ्या वेळी मत्स्य, कूर्म व वराह हे अवतार घेतले, असे 
सांगितले आहे. 
प्रजापतीने 
मत्स्यावतार 
कातिक पौणिमेला 
घेतला होता. 
मत्स्याच्या अव- 
तारतिथीसंबंधाने 
विविध पुराणांत 
विविध मते 
आढळतात. मत्स्य 
पुराणाप्रमाणे चेत्र. . 
शु. तृतीया आणि 
वराहू पुराणा- 
नुसार आषाढ शु. 
एकादशी या 
दिवशी मत्स्या- 
' वतार झाला. 
विष्णूचा महिमा वर्णन करणाऱ्या विष्णू पुराणात (इ. स. 
चे ४ थे शतक) मत्स्यावताराची कथा आलेली नाही. नंतरच्या 
काळात वासुदेव, विष्णू किवा नारायण या देवतेच्या भक्तांनी 
मूळ प्रजापतीचे हे अवतार आपल्या देवाचे ठरवले. मत्स्यावतारात 
देवाने हयय्नीवापासून वेदांचे रक्षण आणि प्रल्याच्या वेळी 


मत्स्य अवतार 


सत्स्य अवतार 


विद्वबीजाचे रक्षण अशी दोन कृत्ये केली. स्कंद पुराणात 
हयग्रीवाऐवजी शंखासुराचे नाव आहे. 

मत्स्यावताराची प्रतिमा दोन प्रकारे केळेलळी आढळते. एक 
प्रतिमा केवळ मत्स्यरूप असते; तर दुसरी खालचा भाग प्राणि- 
रूपात आणि वरचा भाग मानवी रूपात, अशी असते. मानवी 
ख्पाला चार हात व त्यांत विष्णूची आयुधे असतात. 

मत्स्यावताराची कल्पना ही पूर्णपणे वैदिक आहे. ती केवळ 
पुराणांची कल्पना नाही. जलप्रल्याची कथा तर जगातील वहु- 
तेक सर्व लोकांत आढळते. [पु. वि.; पु. इं, म. सा. अ., 
डे. हि. इ.; हि. क. पु. प्र; नि. सि.] 


यंती चैत्र शुद्ध प्रतिपदेला दोन प्रहरी मत्स्यावतार 
मत्स्यज झाला असे मानतात. यानिमित्त जो उत्सव 
करतात, त्याला मत्स्यजयंती म्हणतात. 

मत्स्यजयंती या नावाचे एक व्रत आहे. चेत्र शुद्ध पंचमीला 
हे व्रत करतात. मत्स्यावतारी विष्णूच्या मूर्तीची पुजा हा या 
व्रताचा प्रमुख विधी आहे. या तिथीला ह्यपंचमी असेही 
म्हणतात. फल - संकटनिवारण. [ व्रतराज.; हि. ध. ] 


- एक तिथिब्रत. मार्गशीर्ष शुद्ध द्वादशीला हे 
मत्स्यद्ठादशा व्रत 'करतात. या व्रतात नारायणाची पूजा 
करतात. पाण्याने भरलेली चार पात्रे घेऊन त्यांवर फुळे वाहतात. 
त्यांवर तिळाने भरलेले ताट ठेवतात. ही चार पात्रे म्हणजे चार 
सागर आहेत असे मानतात. मग मत्स्यावतारी विष्णूची एक 
सुवणंमूर्ती करून तिची पूजा करतात. रात्री जागर करतात.नंतर 
चार पात्रांसहित वरील सवे वस्तू दान देतात. फल -पापनाश. 

या व्रताचा आणखी एक पर्याय आहे, तो असा- मार्गशीषे 
दशमीला सुरुवात करून एकादशीला उपवास करतात. द्वादशीला 
थोडी चिकण माती आणून ती आदित्याला अर्पण करतात. नंतर 
ती माती अंगाला लावून स्तान करतात. [ हि. ध. ] 


मत्स्य पुराण गच का जामुत र. एक. मत्स्य, नारद, 

र, , इ. पुराणांत इतर पुराणांच्या 

याद्या व इलोकसंख्या दिलेल्या आहेत, त्यांत या पुराणाचा क्रम 

सोळावा आहे. याची इलोकसंख्या १४-१५ हजार आहे. भगवान 

दिष्णूने वैवस्वत मनूला मत्स्यरूपाने दर्शन दिले व हे पुराण 
सांगितले, ही कथा पहिल्या अध्यायात दिली आहे, ती अश्ी- 

एकदा मनू आश्रमात पितरांचे तर्पण करीत असता, एक 


लहान --, 
स चक त्याच्या हातात पडला. मनूला त्याची दया येऊन 
ताळा कमंडळूत ठेवले. तिथे तो अहोरात्र सोळा अंगळे 
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वाढला आणि राजाला म्हणाला, को ' माझे रक्षण कर. ' मग 
राजाने त्याला रांजणात ठेवले. पण तिथेही त्याचा आकार 
वाढला. तिथून विहिरीत, तिथून सरोवरात आणि तिथून समुद्रात 
टाकल्यावरही तो मासा वाढतच गेला. मग हा सामान्य मत्स्य 
नव्हे असे जाणून मनूने त्याला नमस्कार केला व ' तू कोण ' 
असे विचारले. त्यावर मत्स्य म्हणाला. ' मी विष्णू आहे आणि 
तुला भविष्याची सूचना देण्यासाठी आलो आहे. थोड्याच 
काळात जलप्रलय होऊन ही सृष्टी नामश्षेष होणार आहे. त्या 
वेळी तू सर्व जीवसृष्टीतील नर-मादींच्या जोड्या घेऊन एका 
नौकेत वस. ती नौका माझ्या शिंगाला वांध. म्हणजे त्या प्रल्य- 
सागरात मी तुझे रक्षण करीत. ' 
मग मनूने त्याच्या सांगण्याप्रमाणे केले. प्रल्यसागरातून संचार 
करीत असता मत्स्यरूपी विष्णूने जे पुराण त्याला ऐकवले, ते 
मत्स्य पुराण या नावाने प्रसिद्ध झ्ञाले. याविषयी मत्स्य पुराणातच 
(५२-५०) सांगितले आहे, ते असे- 
श्रुतीनां यत्र कल्पादो प्रवृत्यथ॑ जनादन: । 
मत्स्यरूपेण मनवे नर्रासहस्य वर्णनम्‌ ॥। 
अधिक्ृत्यात्रवीत्‌ सप्तकल्पवृत्तं मुनीइवरा: । 
तन्मात्स्यमिति जानीध्वं सहस्राणि चतुर्दश ॥। 
अर्थ -ज्या पुराणात कल्पाच्या प्रारंभी प्रवत्तीसाठी मत्स्य” 
रूपी जनार्दनाने मनूला नरसिहवर्णनप्रसंगी सप्त कल्पांचा विषय 
वर्णन करून सांगितला, ते १४,००० इलोकांचे मत्स्य़ पुराण, 
असे हे श्रेष्ठ मुनींनो, तुम्ही जाणा. 
देवी भागवतात मात्र या पुराणाची रइलोकसंख्या १९,००१ 
सांगितली आहे. या पुराणाचे २९१ अध्याय आहेत. यांत स्कंध? 
कांड, पर्व इ. विभाग नाहीत. याचा प्रारंभ-इलोक असा- 
प्रचण्डताण्डवाटोपे प्रक्षिप्ता येन दिग्गजा: । 
भवन्तु विष्नभडगाय भवस्य चरणास्बजा: ।॥। 
अर्थ - प्रचंडतांडवाच्या भरात ज्याने (अष्ट) दिग्गजांना 
त्यांच्या स्थानावरून फेकून दिले, अशा त्या शंकराची चरणकमले 
विघ्नांचा नाश करोत. 
प्रस्तुत पुराणाच्या प्रारंभी मन्वंतरांचे सामान्य वर्णन केल्या” 
वर पितृवंश विशेष विस्ताराने सांगितले आहेत. तेराव्या 
अध्यायात वैराज, चौदाव्यात अग्निष्वात्त व पंधराव्यात बहहिंषद 
या पितरांचे वंश दिलेले आहेत. १६ ते २३ पर्यंत श्राद्धकल्पाचे 
विवेचन आहे. पुढे ययातीच्या चरित्राळा धरून सोमवंशा 
सविस्तर वर्णन आहे. ५५ ते १०२ या अध्यायांत अनेक ब्रतांची 
माहिती आहे. त्यापुढील १० अध्यायांत प्रयागमा हात्म्य सांगितले 
आहे. काशीचे माहात्म्यही पाच अध्यायांत विशद केले आहे. 
त्यापुढचे आठ अभ्य़ाय नर्मदा-माहात्म्यासाठी खर्ची पडले आहेत 
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यात काही गोष्टी विद्वेष महत्त्वाच्या आहेत, त्या अशा - 

(१) त्रेपक्नाव्या अध्यायात समस्त पुराणांची विषयानुक्रपणी 
दिलेली आहे. तिच्यावरून पुराणांचा क्रमवद्ध विकास कसा 
झाला, याची कल्पना येऊ शकते. 

(२) प्रवर क्ररषींच्या वंद्यांचे वर्णन-यांत भृगू, अंगिरा, अत्री, 
विश्वामित्र, करयप, वसिष्ठ, पराशर व अगस्त्य या क्रूषींच्या 
वंद्षांचे वर्णन विस्ताराने दिलेले आहे (१९५-२०२). 

(३) राजघर्मवर्णन - यासाठी २९ अध्याय (२१५ते २४३) 
खर्ची पडले आहेत. यात दैव, पुरुषप्रयत्न, साम, दान, दंड, भेद, 
दुर्गे, यात्रा, साहाय्यसंपत्ती, इ. राजघर्माच्या गोष्टी तपक्षीलवार 
सांगितल्या आहेत. त्यामुळे प्रस्तुत पुराणाला राजनैतिक महत्त्व 
प्राप्त झाले आहे. 

(४) प्रतिमालक्षण - भिन्न भिन्न देवतांच्या प्रतिमा कशा 
कराव्या, त्यांची मापे काय असावी, त्यांचे प्रतिष्ठापीठ कसे 
असावे, ताल-मान किती धरावे, इ. विषयांचे वर्णन विस्तार- 
पूर्वक दिळे आहे (२५७-२७०). | 

या पुराणाच्या ११७, ११८ व १७६या तीन अध्यायांत 
हिमाल्याचे सुरेख वर्णन आहे. कालिदासाने कुमारसंभव लिहिते- 
वेळी या पुराणातल्या वर्णनांचा आणि कथानकांचा आधार 
घेतला असावा, असे अनुमान निघते. श्री. व्ही. राघवन यांनी 
अशी काही साम्यस्थळेही दाखविली आहेत । 

अध्याय १८० मध्ये भक्‍तीची महती व कर्मयोगाची श्रेष्ठता 
प्रतिपादिली आहे. आत्मज्ञानी पुरुषालाही कर्म सोडता येत नाही, 
हा विचार जनांच्या मनावर ठसवण्याचा प्रयत्न तिथे दिसतो. 
यात धर्मशास्त्रीय विषयांना पुष्कळ अवकाश मिळाला आहे. 
मनू व याज्ञवल्क्य यांच्या स्मृतींतील कित्येक इलोक प्रस्तुत पुरा” 
णात घेतलेले आहेत. हरि-ह्रांचे वर्णन पक्षपात न करता केले 
आहे. हरिह्रांच्या अवतारांचे वर्णनही समान भावाने केले आहे. 
ज्यांच्याविषयी आपले ज्ञान अत्यल्प आहे, अशा वैदिक व संस्क्रत 
साहित्यातल्या अनेक ग्रंथांचा व ग्रंथकारांचा निर्देश मत्स्य पुराणात 
तो. प्रक्षेपहीन आणि सर्वथा सुरक्षित अशा पुराणांत मत्स्य 
पुराणाचे स्थान नि:संदेह वरच्या दर्जाचे आहे, असे श्री. बलदेव 
उपाध्याय म्हणतात. 
मत्स्य ० इतर पुराणांची त्रोटक सूची आहे, ही गोष्ट 
गारद पुराणकाराला माहीत होती. महाभारतातही या पुराणाचा 
उ्केख आला आहे. इतकेच नव्हे, तर मत्स्य पुराणातील २५ ते 
ऱ्या अध्यायांतले ५०६ इलोक आदिपर्वातल्या ययातीच्या 
उपाख्यानात (७६ ते ९३) जसेच्या तसे आलेले आहेत. या 
हे पुराण इ. स. २०० ते २०० या कालावधीत 
गळेच्या स्वरूपात तयार झाले असावे, असे श्री. काळ यांचे मत 
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आहे. तथापि यातला वराचसा भाग याहून प्राचीन असावा, असे 
पार्गिटरने म्हटले आहे. आपस्तंब सूत्रांत मत्स्य पुराणातला एक 
उताराच्या उतारा आघार म्हणून घेतला आहे. या सूत्रांचा 
काळ सन पूर्व ६०० ते ३०० असा मानलेला आहे. त्या अर्थी हे 
पुराण त्याच्याही आधीचे असले पाहिजे. सांप्रतचे मत्स्य पुराण 
मात्र सनपूर्व ३०० ते इ. स. २०० या काळात तयार झाले 
असावे. श्री. बलदेव उपाध्याय मात्र इ. स. २०० ते ४०० हा 
त्याचा कालखंड मानतात. 
मत्स्य पुराणाच्या उत्पत्तिस्थलाविषयीही बरेच मतभेद आहेत. 
श्री. दौक्षितार, ते दक्षिण भारतात रचले गेले, असे म्हणतात. 
पागिटर आंच प्रदेशाचे नाव सांगतो. श्री. हाजरा नासिक 
पागात ते रचले गेल्याचे सांगतात. पण या सवे मतांत श्री. 
कंटावाला यांचे मत तर्कशुद्ध वाटते. नमदेच्या तीरावर कुठेतरी 
त्याची रचना झाल्याचे ते सांगतात. श्री. बलदेव उपाध्याय हेही 
या मताला पुष्टी देतात. हे मत तकसिद्ध मानण्याची काही 
कारणे आहेत, ती अशी-मत्स्य पुराणात सर्व नद्यांमध्ये नमदेची 
प्रतिष्ठा आणि यशोगाथा आपलेपणाने गायिलेली आहे. प्रलय- 
काली समस्त वस्तंचा नाश झाला, तरी ज्या वस्तु अवशिष्ट 
राहतात, त्यात नर्मदा ही एक मानलेली आहे. याविषयीचा 
इलोक असा- 
एकः स्थास्परसि देवेष्‌ दग्धेष्वपि परन्तप । 
सोमसूर्यावहं ब्रह्मा चतुर्लोकसमन्वितः ।। 
नमदा च नदी पुण्या माकण्डेयो महानृषिः ॥। 
(मत्स्य पु. २-१२-१४) 
अर्थ - (मत्स्य म्हणतो) हे राजा, (आगामी प्रलयात) सर्व 
देव दग्ध झाले, तरी तू एकटा राहशील. तसेच चंद्र, सूर्य, मी, 
चतृर्लोकसमन्वित ब्रह्मा, पुण्यप्रद नर्मदा नदी आणि महर्षी माक- 
डेय एवढे शिल्लक राहतील. 
मत्स्य पुराणाचा लेखक नर्मदा-तीरावरच्या छोट्या छोट्या 
स्थानांचीही ओळख करून देतो. दूरस्थ माणसाला हे शक्‍य झाले 
नसते. त्याने नर्मदा व कावेरी यांच्या संगमाचे वर्णन करताना 
एक पूर्णे अध्याय खर्ची घातला आहे. मात्र ही कावेरी म्हणजे 
दक्षिण भारतातली प्रसिद्ध नदी नव्हे. ती आहे ओंकारेश्‍वराजवळ 
नर्मदेला मिळणारी एक क्षुद्र नदी. लेखकाने हा संगम गंगायमुना- 
संगमाप्रमाणेच पवित्र जाणि स्वर्गप्रद मानला आहे. यातला 
दश्ाइवमेध घाट हा भडोच येथील नर्मदेवरचा एक घाट आहे. 
भारभती हे एक तीर्थ असून, ते नमदंच्या उत्तर तीरावर 
भडोचपासून आठ मैलांच्या अंतरावर आहे. सांप्रत त्याला भाड- 
भत म्हणतात. 
* मत्स्य पुराणात सुभाषितवजा आणि उपदेशवजा वचने 
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पुष्कळ आहेत. त्यातील काही खाली दिली आहेत- 
यस्मिन्कर्मंणि यस्य स्याद्विशेषेण च कोदलम्‌ । 
तस्मिन्कर्मणि तं राजा परीक्ष्य विनिवेशयेत्‌ ।। 
अर्थ - ज्याचे ज्या कर्मात विशेष कौदाल्य आहे, त्याची राजाने 
परीक्षा करून त्या कर्मात त्याची योजना करावी. 
तथा च रागप्रभवा हि लक्ष्मी: राज्ञां मता भास्करवंदाचन्द्र । 
तस्सात्प्रयत्नेन नरेन्द्रमुख्य कार्यो$न्‌ रागो भुवि मानवेष्‌ ॥। 
अर्थ - हे सूर्यकुलभूषणा राजा, राजाची लक्ष्मी प्रजेच्या 
प्रेमामुळे वाढते. म्हणून राजाने प्रजेच्या सुखाकरिता नेहमी 
प्रयत्नशील असावे. 
त्यक्त्वाइलसान्‌ देवपरान्मनुष्या - 
नुत्यानयुक्‍्तान्‌ पुरुषान्‌ हि लक्ष्मी: । 
अन्विष्य यत्नाद्‌ वृणुयात्नृपेन्द्र 
तस्मात्सदोत्यानवता हि भाव्यम्‌ ॥ 
अर्थ - आळशी आणि देवावर हवाला ठेवून राहणारा यांना 
सोडून लक्ष्मी उद्योग करणाऱ्या माणसाचा शोध करीत फिरते व 
त्याच्याकडे जाते. म्हणून माणसाने सदेव उद्योगी असावे. 
कर्मयोगोद्भवं ज्ञानं तस्मात्तत्परमं पदम्‌ । 
कर्मेज्ञानोद्भवं ब्रह्म न च ज्ञानमकर्मणः ॥ 
अथे - कर्मयोगापासून ज्ञान प्राप्त होते व कर्म आणि ज्ञान 
यांपासून ब्रह्माप्राप्ती होते. कर्मावाचून ज्ञान मिळत नाही. 
मत्स्य पुराणाला साहित्यिक दृष्ट्याही महत्त्वाचे स्थान आहे. 
प्राचीनतेच्या दृष्टीने आणि विषयांच्या व्यापकतेच्या दृष्टीने 
मत्स्य पुराण सववंश्रेष्ठ आहे, असे वामन पुराणात म्हटले आहे. 
[पु. नि.; अ. पु. द.; पु. वि.; पुराणम्‌, जानेवारी व जुळे १९६१; 
श्री. बा. मो. कानिटकर-सा. स्वराज्य, १२ नोव्हेंबर १९६६ | 


एक श्रमसाध्य आसन. याची प्रक्रिया घेरंड संहि- 
(२.२१) सांगितली आहे, ती अशी - 


मत्स्यासन तत 


मत्स्यासन 


: सुक्‍तपद्यासनं कृत्वा उत्तानश्षयनं चरेत्‌ । 
कर्पराभ्यां ज्रिरो वेष्ट्य मत्स्यासनं तु रोगहा ॥ 
अर्थ - वद्धपद्मासनाचे हात सोडून मांडी कायम ठेवावी 
आणि उताणे निजावे. डोक्यावरून दोन्ही हात घेऊन डाव्या 
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हाताने उजवा व उजव्या हाताने डावा दंड धरावा. याला मत्स्या- 
सन म्हणतात. हे सर्वे रोगांचा नाश करते. 

पद्मासन करून वसल्यानंतर जमिनीवर उताणे पडावे. पडते 
वेळी हातांचा आवार घ्यावा आणि पडून कंत्रर, पाठ, गुडधे कु 
डोक्याचा भाग जमिनीस टेकवावा. इवासोच्छूवास चालू ठेवावा. 

या आसनाचा अभ्यास सर्व स्त्री-पुरुष करू शकतात. यांचा 
प्रमुख फायदा म्हणजे मासे ज्याप्रमाणे पोहतात, त्याप्रमाण 
आसन करून तासन्‌तास पाण्यात पडून राहता येते. याने मण 
क्याचे रोग नष्ट होतात. [उ. यो. द.; यो. सो. पू. ] 
त एक योगासन. याच्या अम्य़ासाने कुंडलिती 
सत्स्यद्रासन जागृत होते आणि मस्तकातील अमृत त्य 
होते, असे सांगितले आहे. याची प्रक्रिया अशी- 
वामोरुमूलापितदक्षपादं जानोबंहिर्वेष्टितवामपादम्‌ । | 
प्रगृह्य तिष्ठेत्परिवतिताड: श्रीमत्स्यनाथोदितमासनं स्प्रात ह. 

भावार्थ -डाव्या पायाच्या मुळाशी (जांघेत) व 
पायाचा पंजा असा उतागा ठेवावा, की त्यांची टाच बेंबीवर र 
आणि बोटे मांडीच्या बाहेर न जातील. मग डावा पाय उना , 
गुडघ्याजवळ उभा करावा. असे करताना पंजा भुईला ८. 
नंतर उजवा हात डाव्य़ा गुडघ्याच्या वाहेरून उताणा य 
डाव्या पायाचा अंगठा उजव्या हाताच्य़ा चिमटीत धरावा. णि 
डाव्या पायांचा पंजा उजव्या गुडघ्याच्या वाहेर ठेवावा 
डावा हात पाठीमागून फिरवून त्याने उजव्या पाया _, 
धरावी. मुख व अंग मागे फिरवून दृष्टी नासाग्री ठेवावी. 
मत्स्पेंद्रासन म्हणतात. >. होता 

या आसनाने जठराग्नी प्रदीप्त होतो, वीर्यदोब नष्ट ह. > 
आणि सर्व अवयव सुदृढ व कार्यक्षम होतात. हे आसन र 
विविध रोगांविरुद्ध केवळ अस्त्रच आहे, असे म्हणता ' 
आसनाचे अनेक प्रकार आहेत. [ यो. सो. पू.; उ- यो. १ ] 
द. भारतातील एक ग्रामदेवता. सात ब्िगीवकातयी 
सथम्म , ठक आहे, असे मानले जाते. ही खास मार्डि असते! 
देवता आहे. हिंची एखाद्या खोपटात सामान्यशी मूर्ती धर्म 
मथम्माचाच मातंगी ही दुसरा अवतार आहे. ही मातंगी ् 
एक माडिगा स्त्रीच होती, असे म्हणतात. [ द्र. गॉ. मा. 

द्र 

र एक सूक्तद्रष्टा. त्रद्ग्वेदाच्या ह्या 
साथत यासायन मंडलातील एकोणिसावे सूक्त झर आढि 
नावावर आहे. हेच सूक्त भूगू , च्यवन यांच्याही तावा श्व 
मथित हा यमाचा पादववा मुलगा होय. म्हणूनच याला 


खंड सहावा 


यामायन असे म्हणतात. परंतु क्र्ग्वेदात मात्र तसा उल्लेख नाही. 
क्रग्वेदातील हे सुकत गोसुक्त म्हणून प्रसिद्ध आहे. आपले 
नष्ट झालेले गोघन परत आणण्यासाठी केलेली प्रार्थना या 
सुकतात आहे. त्यातील एक क्रचा अशी- 
नि वतंध्वं मानु गाता$स्मान्‌त्सिबवन रेवती: । 
अग्नीषोमा पुनर्वसू अस्मे घारयतं रयिम्‌ । 
अर्थ - हे संपत्तिसंपन्न, भक्‍त पाचारित घेनूंनो, आमच्याशिवाय 
अन्य कुठेही न जाता, तुम्ही आमच्या उपयोगी पडा. हे साहाय्य- 
कारी अग्निषोमांनो, तुम्ही आम्हांला धन द्या. र 
या सूक्तात घेनूसंबंधीच्या अनेक पारिभाषिक संज्ञांचा निदंश 
आढळतो. उदा० गोप (गुराखी); नियान (गोठा) ; न्ययन 
(चरायला नेणे) ; निवर्तन. (परत आणणे) संज्ञान रः ओळख) न 
या सूक्तातील पहिल्या क्र्‌चेत रेवती आणि पुनवेसू या संज्ञा 
आल्या आहेत. परंतु नक्षत्र या अर्थाने त्यांचा प्रयोग केला गेला 
आहे, असे वाटत नाही. [ प्रा. च. को.; क्व. म. मा., सी. क्र ] 


एक पुण्यक्षेत्र. सप्तपुऱ्यांमवले एक. हे शहर उत्तर 
मधुरा प्रदेशात आहे. भारताच्या इतिहासात मथुरेला महत्त्व- 
पुर्ण स्थान आहे. प्राचीन कालापासून आजवर हे नगर भारतीय 
संस्कृतीचे एक प्रमुख केंद्र बनून राहिले आहे. धर्म, दर्शन, कला, 
भापा व साहित्य यांच्या विकासात मथुरेला बरेच श्रेय आह. 
मथरेच्या आसपासच्या प्रदेशाला व्रजमंडल म्हणतात. प्राचीन 
काळी हा प्रदेश शरसेन जनपद या नावाने ओळखला जात असे. 
या प्रदेशाला शूरसेन हे नाव शत्रुध्नाचा पुत्र शूरसेन याच्या 


्््ि र ह! 
- बज्य्य 
बऱ्या 


“> 


मथरेचे प्रवेशद्वार 


वरून पडले असावे. कारण शूरसेनाने या प्रदेशावर काही काळ 
राज्य केळे होते. मथुरा ही त्या जनपदाची राजधानी होती. 


भा. सं. को. क त 
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मथुरेचे प्राचीन नाव मधुरा असेही सापडते. मघुपूर, मघु- 
पुरी, मधूषिका, मधूपघ्ना अशीही अन्य नावे आढळतात. 

मधुरा हे नाव मधू नामक देत्यावरून पडलेले आहे. मघु- 
पुरीही तसेच. यांचे कारण हे नगर मधूने वसवले होते. त्याच्या 
जवळच एक निबिड अरण्य होते. त्याला मघुवन म्हणत (वा. 
रा. उ. ६२.१७). सांप्रतचे महोली गाव म्हणजेच मधुपुरी, असे 
समजतात. हे गाव मथुरेपासून साडेतीन मेल नेक्रत्येस आहे. 

हरिवंशावरून कळते, की प्राचीन मथुरा यमुनेच्या तटावर 
वसली होती व तिचा आकार अधंचंद्रासारखा होता. यमुनेचा 
प्रवाह प्राचीन कालापासून वदलत आला आहे. सांप्रत ज्या 
गावाला महोली म्हणतात, त्याच्या जवळून यमुना वाहत असावी. 
म्हणूनच रामायणात मधुपुरीला यमुनातटस्थित म्हटले आहे. 
वर्तमान मथुरा व महोली यांच्यामध्ये बर्‍याचशा प्राचीन टेकड्या 
दिसतात. त्या टेकड्यांच्या पोटातून प्राचीन अवशेष मोठ्या 
संख्येने प्राप्त झाले आहेत. त्यांवरून त्या टेकड्यांच्या प्रदेशात 
प्राचीन काळी वस्ती होती, असे कळते. 

रामचंद्राचा बंधू शत्रुघ्न याने मधुपुत्र वण याला जिकून त्या 
भागावर आधिपत्य मिळवले आणि मधुपुरीजवळचे मधुवन 
तोडून त्या ठिकाणी नवी मथुरा वसवली. त्यानंतर अनेक वेळा 
मथुरेच्या वस्तीत परिवतंने झाली असण्याची शक्‍यता आहे. 

एक वैभवशाली आणि वाजती-गाजती नगरी म्हणून मथुरेचे 
वर्णन हरिवंश्यामध्ये आहे (१.५४. ५७-६२) . इथले व्यापारी 
आपल्या नोकेत माल भरून विक्रीसाठी पाटल्िपुत्र नगराला 
जात. तिथूनही मथुरेला माल आणीत. या दोन नगरांचा 
व्यापारी संबंध घनिष्ठ होता. इंद्रप्रस्थ, श्रावस्ती, कोशांबी, 
वैश्याळी, इ. नगरांशीही मथुरेचा व्यापारी संबंध होता. 

मथुरेवर सूर्य व सोम या दोन्ही वंशांनी राज्य केळे आहे. 
यादव वंद्य हा सोमवंशीच होता. त्याची सत्ता मथुरेवर बराच 
काल नांदत होती. मधूला दैत्य म्हटले असले, तरी तोही यादवां- 
मधलाच एक प्रतापज्षाली राजा होता. त्याचा पुत्र ल्वणही परा- 
क्रमात बापासारखाच होता. लवणाने आपल्या राज्याची कक्षा 
खप वाढवली होती. पण तो उन्मत्त झाला, प्रजापीडक बनला व 
सज्जनांचा छळ करू लागला. म्हणूनच रामाच्या आज्ञेने शत्रुघ्न 
त्याच्यावर चाळून गेला आणि त्याने लवणाला युद्धात ठार केले. 
तेव्हापासून मथुरा सूर्य,वंश्याच्या अधीन झाली. पण कालांतराने 
भीमसात्वत या यादवाने पुनरच मथुरेवर अधिकार मिळवलां. 
याच वंश्यात श्रीकृष्ण जन्मला. त्याने कंसाचा वध करून मुरेल 
पुनः एकदा प्रजापीडक राजाच्या तावडीतून मुक्‍त केले. 

कंस हा मगधसम्राट जरासंध याचा जावई होता. त्याने कंस- 
वधाचा सूड घेण्यासाठी मथुरेवर १८ वेळा स्वारी केली. त्यांपैकी 


मथुरा 


१७ वेळा त्याला पराजित होऊन परत जावे लागले. अठराव्या 

खेपेस मात्र काल्यवन त्याच्या जोडीला मिळाला आणि त्या 
दोघांच्या संयुक्‍त सामर्थ्यापुढे टिकाव न लागून यादवांना मथुरा 
सोडावी लागली. कृष्णाने त्यांना पदिचिम समुद्राच्या काठी द्वारका 
नावाची नगरी निर्माण करून तिथे वसते केले. 

इतिहास - वृद्धाच्या काळात अवंतिपुत्र नावाचा राजा मथुरे- 
वर राज्य करीत होता. पुढे हा प्रदेश मोर्यांच्या सत्तेखाली गेला. 
मोर्यांनंतर शुंग वंशाला मथुरेचे आविपत्य मिळाले. या शंंगांच्या 
कालातच यवनांनी मथुरेवर आक्रमण केल्याचे दाखळे तत्कालीन 
साहित्यात मिळतात. 

त्यापुढचा काल शक-कुक्षाणांचा होय. त्यांचे अभिळेख व अनेक 
मुद्रा मथुरेत मिळाल्या आहेत. राजुल व शोडास अशी नावे त्या 
मुद्रांवर मिळतात. मथुरेला एक सिंहशीरष स्तंभ मिळाला असून, 
त्यावर लिहिले आहे, की राजुलच्या कारकीर्दीत मथुरेत एक 
स्तूप व एक संघाराम निर्माण केला गेला. शोडासच्या शिला- 
लेखात त्याच्या कोशाध्यक्षाने मथुरेत पुष्करणी, कूप व आराम 
निर्माण केल्याचे लिहिले आहे. त्यापुढे मथुरा नागवंशी नरे- 
शांच्या सत्तेत आली. मथुरेतले कित्येक नाग राजे आपल्या नावा- 
पुढे “ दत्त ' शब्द लावीत. अशा दत्तनामान्त मुद्रा तिथे कितीतरी 
सापडल्या आहेत. नागांच्या सत्ताकाळात मथुरेत शेव पंथाची 
विशेष उन्नती झाली. त्याच कालात !वेतांवर जैनांनी स्कंदिल 
नामक आचार्याच्या अध्यक्षतेखाळी एक मोठी विद्वत्सभा 
भरवली. त्या सभेत जेनांच्या कित्येक ग्रंथांचे शुद्ध पाठ ठरवले 
गेले. या पाठणुद्धीला माथुरीवाचना असे नाव दिलेले आहे. 

पुढे मथुरेवर गुप्तांची सत्ता प्रस्थापित झाली. गुप्तकालात 
इथे बोद्ध धर्माने आपला वराच जम बसविला. फाहियानने या 
बौद्ध प्रभावाचे वर्णन केले असून, तिथल्या नागरिकांच्या सभ्य- 
तेची व समृद्धीची तोंडभर प्रशंसा केली आहे. पुढच्या कालातील 
मथुरेच्या नागरिकांचे वर्णन युआन च्वांग याने केले असून, 
त्यांची विद्वत्ता, गुणग्राहकता, सभ्यता, इ. गुणांचा गौरव केला 
आहे. टॉलेमी व अल्‌ बिरूनी यांनी मथुरेला देवतांचे नगर म्हटले 
असून, तिथे प्रामुख्याने वासुदेव-कृष्णाची पूजा होते, असे सांगि- 
तळे आहे. 

ई- स. च्या पाचव्या शतकात भारताचा पद्चिम भाग व मध्य- 
देश यांवर हुणांचे आक्रमण झाले. त्यांत मथुरेवरही त्यांची सत्ता 
आली. त्या काळी मथुरानगर फार श्रीमंत होते. इथे अनेक बौद्ध 
स्तूप, संघाराम, जिनालये व हिंदूंची देवाल्ये वैभवाने नांदत 
होती. हुणांनी त्या सर्वांचा विध्वंस केला आणि मथुरेचीही जाळ- 
“पोळ केली. चंद्रगुप्त विक्रमादित्याने कृष्णाच्या जन्मस्थानी मंदिर 
बांधे होते, तेही हुणांच्या भक्ष्यस्थानी पडले. त्यानंतर सातव्या 
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शतकापासून बाराव्या दातकापर्यंत हषंवर्धन, वर्म, गुर्जरप्रतीहार 
व गाह्डवाल या वंशांनी मथुरेवर सत्ता गाजवली. वि 
इ. स. १०१७ साली मथुरेवर गझनीच्या महमुदाने आक्रमण 
केले. त्यानेही तिथल्या बहुतेक मूर्तींचा आणि मंदिरांचा उच्छेद 
केला. सतत वीस दिवस त्याने मथुरा लुटली. या लुटीत त्याला 
बहुमूल्य माणकांनी जडवलेल्या पाच मोठ्या सुवणंमूर्ती कक... 
त्यांतल्या एका मूतीचिच वजन १४ मण होते. चांदीच्या मू 
तर असंख्य होत्या. त्या सर्वांची लुटालूट करून त्याने ती पप 
१०० उंटांवर लादली आणि गझनीला नेली. इ. शशी ११ न. 
साली मुहंमद घोरी याने कनोजच्य़ा राज्यावर चढाई र. 
जयचंदाने त्याच्याशी घनघोर मुकावला केला. पण शेवटी क. 
दाला युद्धात पराजित होऊन मृत्युदंड भोगावा हा... 
तेव्हापासून मथुरा मुसलमानी सत्तेखाली गेली. त्यानंतर माड 
वर काही काल मराठ्यांनी राज्य केले; पण इ. स. १८ 7 
साली मराठ्यांचा पराभव होऊन मथुरेवर इंग्रजी सत्ता मड 
पित झाली. हिया... 
मथुरागौरव - मथुरा हे महान पुण्यक्षेत्र मानले ग्य 9. 
भिन्न मिन्न धामिक संप्रदाय मथुरेत वाढले आणि पोसले. कट 
बरोवरच मथुरेचेही माहात्म्य वृद्धिगत झाले. मथुरेत राह 
लोकांचा गोरव वराह पुराणात पुढीलप्रमाणे केला आहे” 
मथुरायां महापुर्या ये वसन्ति शुचित्रताः । 
बलिभिक्षाप्रदातारो देवास्ते नरविग्रहाः ।। टे 
अर्थ - महापुरी मथुरेत जे लोक शुचिर्भूतपणे कक 
याचकांना अन्न व भिक्षा देतात, ते मानव देहधारी देव ह क 
मथुरेत श्राद्धाचेही विशेष महत्त्व आहे. त्याविषयी 
पुराणातला श्‍लोक असा - 
मथ्रामण्डलं प्राप्य श्राद्ध कृत्वा यथाविधि । 
तृप्ति प्रयान्ति पितरो यावत्स्थित्यग्रजन्मत: ।॥। व्र 
अर्थ - याविकाने मथुरेत आल्यावर यथाविधि श्राद्ध 
त्यामुळे पुढचा जन्म मिळेपर्यंत पितर तृप्त राहतात. कास शाली 
कलांचा विकास - मथुरेत ललितकलांचा जो 
त्याचा इतिहास प्रदीवे आहे. प्रावीन कालापासून मथुरा कन्या 
धार्मिक केंद्र असल्यामुळे, सनपूर्व कित्येक दातक्रे इथे स्थ कृतींची 
मूतिकला यांचा प्रारंभ झाला होता. इराणी व ग्रीक प रेवा 
भारतीय संस्कृतीशी जो समन्वय झाला, त्याचे मूर्त रूप म 2 म्य 
प्राचीन कलेत पाहायला मिळते. शक-कुशाणांच्या काला 
रेची मूतिकला खूप विकसित झाली. त्या कालापासून जात 
जेन व बौद्ध या तीन्ही धर्मांना इथे सहिष्णुतापूर्ण वा ा््यी 
एकसमयावच्छेदाने वाढायला अवसर मिळाला. गुप्तक प्त 
अखेरीपर्यंतचे वरील तिन्ही धर्माचे कलावदेष इथे मोठ्या 
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मिळाले आहेत. गुप्तकालानंतरही कित्येक शतके इथे मूतिकला 
व वास्तुकला यांचा उत्कर्ष चालू राहिला. मात्र त्यात गुप्त- 
कालीन सोष्ठव राहिले नाही. 

मथुरेत सापडलेले बौद्ध स्तूप, विटा व दगड यांचे बनवलेले 
होते. त्यांच्या खाली एक चौथरा असे. रचना अंडाकृती ल॑वगोल- 
असे. शिखरावर छत्र असे. स्तुपाचा बाह्य भाग कोरीव नक्षीने 
सुशोभित केलेला असे. प्रदक्षिणेसाठी वेदिका असे. वेदिकेचे सर्व 
दगड मूर्ती व अलंकरणे यांनी सुशोभित केळेळे असत. आत 
प्रवेश करण्यासाठी चारही दिशांना चार तोरण दरवाजे असत. 

हिंदूंच्या मंदिरांची रचना याहून वेगळी असे. त्यांची मंदिरे 
शिखरयुक्‍त असत. त्यांचा बाह्य भाग देव, यक्ष, किन्नर, अप्सरा, 
इत्यादींच्या प्रतिमांनी सजविळेला असे. गुप्तकालात अशी मंदिरे 
मोठ्या संख्येने निर्माण झाली. पण मुसलमानी आक्रमणात 
त्यांपेकी बहुतेकांचा विध्वंस झाला. अकवर व जहांगीर यांच्या 
काळात मथथुरा-वृंदावनामध्ये पुनरच म॑दिरनिमिती झाली. 

मथुरेतल्या कंकाली टेकड्यांवर व तिच्या आसपास जेन- 
धर्मसंबंधित विपुल शिल्पसामग्री मिळाली आहे. त्यात र कित्येक 
मूर्तीही आहेत. पण इथल्या मूतिसंभारात हिंदू मूर्तींचे वैशिष्ट्य 
उठावदारपणे दिसते. इथेच सर्वप्रथम अनेक देवप्रतिमांची 
निर्मिती झाली. ब्रह्मा, विष्णू, शिव, कृष्ण, बलराम, कातिकेय, 
गणेश, इंद्र, अग्नी, नवग्रह, सूर्य, कामदेव, हनुमान, लक्ष्मी, 
सरस्वती, पार्वती, महिषमदिनी, सिहवाहिनी, सप्तमातृका, 
गंगा, यमना, इ. इथल्या पौराणिक मूर्ती रचना, साप्ठव, 
नाजूकपणा, प्रमाणवद्धता, इ. दृष्टींनी उल्लेखनीय आहेत. 
शिवाच्या ध्यानमग्न मर्ती अनेक ठिकाणी आढळतात. पण इथ 
विष्णूचीही ध्यानमग्न मती मिळाली आहे. जेन मूर्तीत तीर्थकर, 
अंबिका, चक्रेश्‍वरी, इ. मूर्ती अप्रतिम आहेत. जैनांचे कित्येक 
कलापूर्ण आयागपट्टही इथे मिळाले आहेत. बोद्ध मूर्तीत नख, 
बोधिसत्त्व, यक्ष, इ. मूर्ती सापडल्या आहेत. यातल्या काही 
मूर्ती उभ्या, तर काही पद्मासनावर अधिष्ठित आहेत. यक्षांमध्ये 
कुबेर व त्याची स्त्री हारीती यांना विशेष महत्त्व आहे. संगीत, 
नृत्य व सुरापान या गोष्टी त्यांना अतीव प्रिय आहेत. कुबेराच्या 
अशा आनंदरूप जीवनाची अभिवृद्धी व्यक्‍त करणार्‍या कित्येक 
मूर्ती इथे मिळाल्या आहेत. नागांच्या मूर्तीत पुर्षाकार व सर्पा- 
कार अशी दोन्ही रूवे आढळतात- शेषाचा अवतार या स्वरूपात 
बलरामाच्या ज्या मर्ती मिळाल्या आहेत, त्यांच्या गळयात 
वेजयंतीमाला व देहावर अनेंक अलंकार असतात. त्यांच्या एका 
हाती मुसळ व दुसऱ्या हाती मदिरापात्र असते. बहुतेक नागमूर्ती 
फुशाणकालीन आहेत. या सर्व मूर्ती लाल वालुकामय दगडा- 
पासून बनविलेल्या आहेत. असे दगड कलाकारांना मथुरेजवळ 


६९१ 


मदनद्वादशी 


तांतपूर, फत्तेपूर सिकरी, रूपवास, इ. ठिकाणी मिळाले व 
मूतींची घडण करण्याच्या कामी ते मुलायम ठरले. 

मथुरेच्या उत्खननात बर्‍याच मृण्मय मूर्तीही सापडल्या 
आहेत. त्या जरी देव-देवतांच्या असल्या, तरी त्यांचा संवंध 
लोकजीवन आणि लौकिक समजुती यांच्याशी अधिक आहे. त्या 
नागरीक व ग्रामीण लोकजीवनावर प्रकाश टाकण्याच्या कामी 
समर्थ ठरल्या आहेत. पंखा घेतलेली स्त्री, रथयात्रेला निघालेला 
राजकुमार, हवेत उडणाऱ्या किन्नर-किन्नरी, बाळाला मांडीवर 
घेऊन बसलेली माता, शुकक्रीडा, असे त्या मृण्मय मूतींचे विषय 
आहेत. 

मथुरेच्या कलासंभारात भारतीय इतिहास, संस्कृती आणि 
मूतिविज्ञान यांच्या अध्ययनासाठी खूपच सामग्री उपलब्ध आहे. 
पाहा -वृंदावन. [ मथुरा - कृष्णदत्त वाजपेयी.; प्रा. भा. न. न. 
जी. ; ब्र. सां. इ.; एन्सा. रि. ए.; हि. जॉ. ए. इं.; प्रा. भा. सांकें.] 


(इ. स. चे १९ वे शतक ) एक ज्योतिषशास्त्रज्ञ. 
मथुरानाथ हा मालवीय ब्राह्मण होता. याच्या वडिलांचे नाव 
सदानंद असून, हा मूळचा पाटण्याचा रहिवासी होता. पुढे हा 
काशीला राहू लागला. काशीच्या संस्कृत पाठशाळेत हा काम 
करीत असे. याला फारसी भाषा चांगली येत होती. काशीचा 
राजा शिवप्रसाद याचा आजा दयालुचंद्र. त्याचा मथुरानाथाला 
आश्रय होता. १ 

यंत्रराजघटना व ज्योतिःसिद्धान्तसार हे दोन ग्रंथ याने रचले 
आहेत. यंत्रराजघटना या ग्रंथात याने काही तारांचे शरभोग 
हाके १७०४ च्या वेघाने काढून दिले आहेत. यंत्रराज या नावाचे 
एक वेधोपयोंगी यंत्र आहे. ज्योतिःसिद्धान्तसार हा ग्रंथ आठ 
अध्यायांत विभागला आहे. [ भा. ज्यो. शा. ] 


6... एक तिथिव्रत. चेत्र शुद्ध चतुदेशीला मदन- 
मदनचतुदेशी चतुदेशी म्हणतात. हिला मदनभंजी असेही 
एक नाव आहे. या दिवशी मदनाची पूजा करतात व मदनाला 
संतष्ट करण्यासाठी गायन, वादन आणि कामोत्तेजक बोलणे, 
असले प्रकार करतात. फल - इच्छाप्राप्ती. [ हि. घ.] 


एक तिथिब्रत. चैत्र शुद्ध द्वादशीला हे व्रत कर- 
मदनद्वादशी तात. व्रतविधी असा - पाण्याने भरलेळे एक 
भांडे घेतात. त्यात थोडे तांदूळ व फळे घालतात. नंतर त्या 
पात्रावर तांब्याचे तबक ठेवतात. तबकात गूळ, खाद्यपदार्थ 
आणि सोने घालतात. याच तबकावर काम आणि रती यांच्या 


मर्ती (चित्रे) काढतात. त्यांच्यापुढे नैवेद्य म्हणून खाद्यपदार्थ 
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ठेवतात. नंतर गीतगायन करतात. दुसर्‍या दिवशी ते जलपूर्ण 
पात्र दान देऊन ब्राह्मणांना भोजन घालतात. सांगतेच्या वेळी 
पुढील मंत्राने मदनाची प्राथना करतात - 
प्रीयतामत्र भगवान्‌ कामरूपी जनादन: । 
हृदये सर्वभूतानां य आनन्दो$भिधीयते ।। 
अर्थ - कामस्वरूपी जनादन सर्वांच्या हृदयांमध्ये आनंदरूपाने 
राहतो तो (या व्रताने) संतुष्ट होवो. 
या वेळी ब्रतघारी व्यवतीने अळणी भोजन करायचे असते. 
या व्रताचा दुसरा पर्याय असा -चेत्र शुद्ध द्वादशीला रात्री 
केवळ एक फळ खाऊन उघड्या जमिनीवर झोपायचे. दुसर्‍या 
दिवशी उपवास करून विष्णूची पूजा करायची. याप्रमाणे एक वर्षं 
व्रत केल्यावर उद्यापनाच्या वेळी एक गाय व काही वस्त्रे दान 
द्यायची. तिळाचे हवन करायचे. दितीने पुत्रप्राप्तीसाठी हे व्रत 
केले होते, असे मत्स्य पुराणात म्हटले आहे (७.७.२६). फल - 
पापनिवृत्ती आणि धन व पुत्र यांची प्राप्ती. [ हि. ध.; पु. इं. ] 


तरर एक तिथित्रत. चेत्र शुद्ध त्रयोदशीला हे व्रत 
मढनमहात्सव करतात. यात कामदेवाच्या मूर्तीची किवा 
त्याच्या चित्राची समंत्रक पुजा करातात. नंतर दोन गायी दान 
देतात. त्याच दिवशी पत्नी आपल्या पतीला कामदेव मानून 
त्याची पुजा करते. रात्री नृत्य-नाटय करून जागर करतात. फल- 
दुःख व रोग यांतून मुक्‍ती आणि कौर्ती व संपत्ती यांचा लाभ. 
या व्रताचा कालावधी अनेंक वर्षे आहे. या तिथीलाच मदनाचा 
पुनर्जन्म झाला, अज्ली कथा आहे. [हि. ध.] 


१. बैंद्यावरून वनळेली एक जात. या जातीत मुसल- 
मदारा मानांचा भरणा आहे. हे सापाचा खेळ करतात; 
त्याचप्रमाणे हातचलाखीचे अथवा जादूचेही खेळ करतात. हे 
टोळीने न फिरता एकटे आपल्या बायकामुलांसह फिरतात; घरो- 
घर भिक्षाही मागतात. गंडे, ताईत, इ. गोष्टी तयार करून त्या 
विकतात. पाहा- गारुडी. [ म. ग्रा. स.; गां. गा. ] 


2-5. तमिळनाडमवधले एक महत्त्वाचे शहर व पुण्यक्षेत्र. हे 
मुरा परद्रासच्या खालोखाल मोठे असून, याची लोकवस्ती 
चार लाखांच्या वर आहे. हे शहर वैगाई नदीच्या तीरावर 
वसले आहे. याच्या पूर्व, पचिम व उत्तर या तीन्ही दिद्यांना 
जमीन उंच उंच होत गेलेली असून, दक्षिण दिशेला ती उतरती 
आहे. दक्षिण बाजूस मोठमोठ्या नारळीच्या बागा आहेत. 
मदुरेचे प्रामुख्याने तीन भाग पडतात- 


रे (१) जुने शहर 
(२) टेप्पाकुलम तळावाकडील वागांनी व उन्हाळी बंगल्यांनी 
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__ ऱ्य टर प्लि कडे वसलेली नवी “१ 
व्यापलेला भाग व (३) वेगाई नदीच्या पलिकडे वसलेली न 


पेठ. जुने शहर किल्ल्याच्या सभोवार वसलेले असून, त्याच्या 
मध्यभागी मीनाक्षीचे मंदिर आहे. मंदिराच्या चारही बाजूंना, 
मंदिराच्या तटाह्ली समांतर असे अनेक रस्ते आहेत. मा भे 
काळी या गहराभोवती उंच तट होता. त्याच्या चारही क. 
उतरता भूभाग असून, त्याच्या चौफेर मोठा त्त्द्ग च्या ग 
होता. तटाला ७२ वुरुज होते. तटाच्या चारही दिशांना व १ टी 
नदीच्या अंगाने नगरप्रवेशासाठी भव्य दरवाजे होते. हा 


जत व 
स्तवन, 
र) 
ऱ्् बि 1.९, । 
3-1 


मीनाक्षी-मंदिराचे विमान 


विश्वनाथ नायक याने इ. स. १५५९ साली बांधला. की ै 
तो अस्तित्वात नाही. क्वचित त्याचे अवशेष तेवढ हराण्यांची 
प्राचीन काळापासून हे शहर निरनिराळया जला 
राजधानी म्हणून प्रसिद्ध आहे. त्यामुळे इथे अनेक *" तहात 
निर्माण झालेले होते. पांडय राजे व नायक राज क नॉर्ब्त 
प्रसिद्ध आहेत. रामायण कालापासून इथे पांड्य नतर 
असल्याचा इतिहास मिळतो. नायक घराणे हे त्यांच्य ग शर्लि 
या दोन्ही राजकुलांत पराक्रमी व महत्तकांक्षी पुरुष निर्मा 
विजयनगर येथील राजांच्या पुरस्कारामुळे नायक शर मीता. 
आला. या नायकांनी मदुरेत खूप सुधारणा केल्या. 
क्षीचे मंदिरही त्यांनीच बांधले. इ. स. १७२६ व्र ह्य़ा दमा 
या नायक घराण्याची इथली सत्ता संपुष्टात आला राळ 
कर्नाटकाचा नबाब, हैदरअल्ली, मराठे अश्या निर दादी 
लोकांनी मदुरेवर आक्रमणे केल्यामुळे काही काळ तिथ 


खंड सहावा 


माजली होती. इ. स. च्या १८ व्या शतकाच्या अखेरीस इंग्रजांनी 
मदुरेवर सत्ता मिळविली आणि ही अंदाधुंदी थांबली. 

मदुरा हे मोठे व्यापारी शहर असून, प्राचीन काळापासून 
त्याचा युरोपातील देशांशी व्यापार चाळत असल्याचे दाखले 
मिळतात. ग्रीक व रोमन लोकांचे मदुरेशी दळणवळण होते. 
इथे त्यांची बरीच नाणी सापडतात. युरोपातले लोक या शह- 
राला भारताचे अथेन्स म्हणत. मद्रेचे व्यापारी महत्त्व आजही 
टिकून आहे. इथे हांतमागाचा घंदा मोठ्या प्रमाणावर चालतो. 
सुमारे लाखभर कोष्टी या घंद्यावर उपजीविका करतात. इथे 
बर्‍याच कापडगिरण्या व औद्यागिक कारखानेही आहेत. शिवाय 
रंगकाम, नक्षीकाम, हस्तिदंतावरील कोरकाम, सोनारकाम, 
ओतीव मूर्ती बनवण्याचे काम अक्षी बरीच कामे इथे चालतात. 
इथले सोनेरी व रुपेरी जरीचे कापड विशेष प्रसिद्ध आहे. 

प्राचीन काळापासून मदुरा हे मोठे विद्याकेंद्र होते. तमिळ- 
संघम नावाचा, कवी, पंडित व आचार्य यांचा तिसरा समुदाय 
मदुरेतच निर्माण झाला होता. या संघमचा प्रभाव एवढा भारी 
होता, की त्याने मान्यता दिल्यावाचून कोणताही ग्रंथ राजमान्य 
व अध्यापनयोग्य समजला जात नसे. वल्लुवर हा कवी आपला 
तिरुकुरळ हा ग्रंथ विह्ठन्मान्यतेसाठी इथेच घेऊन आला होता. 
तमिळ भाषेची अभिवृद्धी करण्यात या नगराचा मोठा हात 
आहे. सांप्रतही इथे अनेक प्रकारची विद्यालये व महाविद्यालये 
चालू आहेत. औद्योगिक शिक्षणाच्याही शाळा आहेत. 

मोनाक्षीमंदिर-मीनाक्षी ही या नगराची देवता असून, तिचे 


अष्टद्षक्तिमंडप-मीनाक्षीमंदिर, मदुरा 


मंदिरही भव्य, विस्तृत आणि कलामंडित असे आहे. इतके सुंदर 


कलापूर्ण मंदिर भारतात अन्यत्र नाही. जी 
या भंदिराने १४ एकर जागा व्यापलेली आहे. याच्या सभो- 
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मदुरा 


वती चिरेबंदी व उंच तट असून, त्याच्या चारही दिशांना दरवाजे 
आहेत. तटाची उंची २५ फूट असून, त्यावर लहानमोठी २७ 
गोपुरे आहेत. सर्वांत उंच गोपुर दक्षिणेचे असून, सर्वात सुंदर 
पठ्चिमेचे आहे. तटाच्या आतल्या अंगाला अनेक मठ, सभामंडप, 
छोटी छोटी देव-मंदिरे, तलाव, इ. वास्तू आहेत. त्याच्या आत 
दुसरा तट असून, त्याला ठिकठिकाणी अनेक दरवाजे असल्यामुळे 
आतल्या मीनाक्षीमंदिराकडे कोणत्याही दरवाज्याने जाता येते. 
यात्रेकरू बहुधा अष्टशकती मंडपातून मंदिरात प्रवेश करतात. 
मीनाक्षीच्या मंदिरात पोचेपयंत यात्रेकरूंना अनेक सभामंडप 
ओलांडावे लागतात. त्यांतला एक मंडप सहस्रस्तंभ मंडप या 
नावाने प्रसिद्ध आहे. प्रत्यक्षात मात्र त्याला ८२५ च खांब आहेत. 
त्यांतल्या त्यांत पुदुमंडपम या मंडपाची कलाकुसर अप्रतिम आहे. 
या मंडपात नटराजाची नृत्याच्या पवित्र्यात उभी असलेली मूर्ती 
असून, ती प्रेक्षणीय आहे. तिथेच एक स्वरस्तंभ आहे. त्यातल्या 
उपस्तंभावर आघात केला, की क्रमाने सा, रे, ग, म, इ. सप्त- 
स्वर निघतात. तिरमल नायकाने देवीला उन्हाळचात आराम- 
शीरपणे राहता यावे म्हणून हा मंडप बांधला आणि त्यातील 
हवा थंडगार राहण्यासाठी भोवताली पाटातुन पाणी वाहत राह- 
ण्याची योजना केली. या मंडपाच्या दर्शनी भागावर घोडेस्वारांची 
सुंदर व मनमोहक चित्रे खोदलेली आहेत. 

हे सगळे सभामंडप भल्या मोठ्या एकसंध शिळांनी उभार- 
लेले असून, त्यांवर देवादिकांच्या, संतांच्या व आचार्यांच्या मूर्ती 
सुबकपणे कोरलेल्या आहेत. त्यामुळे या मंडपाना एक असा- 
घारण सौंदर्य प्राप्त झाले आहे. या मंडपांच्या मध्येच एक तलाव 
लागतो. त्याला सुवणेपद्य तलाव म्हणतात. या तलावात यात्रे- 
करूने स्तान करायचे असते. 

मीनाक्षीच्या मंदिराचे शिखर सोन्याचे आहे. समोर ध्वजा- 
साठी सुवणेस्तंभ आहे. तिच्या पुढच्या सभामंडपाच्या दक्षिणेस 
तिचे शयनमंदिर आहे. प्रदक्षिणेच्या मार्गात ज्ञान, क्रिया, बल, 
इ. शक्‍तींच्या, अनेक देवदेवतांच्या, तसेच तिहमळ नायक व 
त्याच्या दोन राण्या यांच्या मूर्ती आहेत. मंदिराचे वेभव डोळ्यांत 
न मावण्याइतके भव्य आहे. 

मीनाक्षीची मूर्ती द्विभुज आणि उभी आहे. ती काळया पाषा- 
णाची असून पूर्वाभिमुख आहे. तिचे पाय कमळात आहेत. डावा 
हात खाली सोडलेला असून, उजव्या हाती लहान अशा चवरीवर 
पोपट आहे. तिच्या डाव्या-उजव्या अंगी गणपती व सरस्वती 
आहेत. मेहरपीवर किन्नरगण कोरलेले आहेत. श्री शंकराचार्यांनी 
एका इलोकात मीनाक्षीचे स्तवन केले आहे, ते असे - 

नानायोगिमुनीन्कर हूज्षिवसतीं नानार्थसिद्धिप्रदां 
नानापुष्पविराजिताड्ध्ियुगलां नारायणेलाचिताम्‌ । 


मदुरा 


नादब्नह्ममयीं परात्परतरां नानाथंतत्त्वात्मिकां 
मीनाक्षों प्रणतो<स्मि सन्ततमहं कारुण्यवारां निविम्‌ ॥ 
अर्थ - नाना योगी व मुनिश्रेष्ठ यांच्या हृदयात निवास कर- 
णारी, नाना अर्थ व सिद्धी देणारी, नाना पुष्पांनी जिची चरण- 
कमले विराजित आहेत अक्ली, नारायणाने पूजिळेली, नादद्रह्म- 
मयी, परात्परतर, नाना अर्थ व तत्त्वे यांचा आत्माच असलेली 
आणि करुणासागर अशा मीनाक्षीला मी सतत नमस्कार करतो. 
याच आवारात मीनाक्षीमंदिराच्या उत्तर बाजूला सुंदरेदव 
राचे मंदिर आहे. या मंदिरात अनेक दोव संतांच्या मूर्ती आहेत. 
शिवाय तिथे एका जुनाट कदंव वृक्षाचा वुंबा आहे. पुर्वी या जागी 
कदंबवन होते, असे सांगतात. त्यामुळेच मीनाक्षीचे दुसरे नाव 
कदंबवनवासिनी असे आहे. या मंदिराच्या प्रदक्षिणामार्गात 
दुतर्फा दगडी स्तंभ उभे केलेले असुन, त्यावर शिलांचेच आच्छा- 
दन घातलेले आहे. मंदिराच्या दक्षिण बाजूस एक मंडप आहे, 
त्याला कल्याणमंडप असे म्हणतात. त्यातच दरवर्षी सुंदरेश्‍वर 
व मीनाक्षी यांचा विवाहसोहळा होतो. 
या सुंदरेश्‍वराचे मूळ द्राविड नाव छोक्कलिंगम असे होते. तो 
द्रविडलोकांचा उपास्य देव होता. आर्य-द्रविड संस्कृतिसमन्वयाच्या 
आंदोलनात आर्यांनी त्याला 
शिवाचा अवतार मानून, 
त्याचे सुंदरेश्‍वर असे नाव 
ठेवले. मीनाक्षी ही तशीच 
द्राविड शक्‍्तिदेवता होय. ती 
उग्न आणि भयंकर होती. 
आर्यांनी तिला पार्वतीचा 
अवतार मानले आणि 
सुंदरेश्‍वर शिवाजी तिचे 
हृग्न लावून दिले. अज्ञा 
प्रकारे मूळच्या या स्थानिक 
देवता शेव धर्मात प्रतिष्ठित 
झाल्या. . त्यांचा हा लग्न- 
सोहळा दरवर्षी चैत्र महि- 
न्यात तिथे साजरा होतो. 
हे लग्न लावण्यामागे एक 
उदात्त हेतू आहे. तो म्हणजे 
शव, शाक्त व वेष्णव या 
संप्रदायांना एकत्र आणण्याचा 
व त्यांच्या मधली परस्पर कटुता कमी करण्याचा होय. मदुरेचा 
राजा तिरुमल नायक याने ही प्रथा पाडली. 
रमल नायक हा दोव नसून वैष्णव होता. त्याच्या काळी 
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शेव व वैष्णव यांच्या मवून विस्तव जात नसे. मदुरेपासून सहा 
कोसांवर अळगर नावाचा एक देव होता. वेष्णव त्याला विष्णूचा 
अवतार मानून त्याची उपासना करीत. तो मीनाक्षीचा भाऊ 
सानळा जात असे. तिरुमल़ नायकाने योजना केली, ती अश्ली- 
या अलगरने मीनाक्षीचे कन्यादान करण्यासाठी दर वर्षी समा- 
रंभाने मदुरेकडे येण्यासाठी निवावे ; पण ते दोन दिवस उशिरा. 
वैगाई नदी उतरून पुढे येण्यापुर्वी त्याला कळावे, की मीता" 
क्षीने त्याची वाट पाहून स्वतःच आपला लग्नसोहळा उरकून 
घेतला. ही प्रथा अजूनही तिथे चाळू आहे. अलगर नदीपलि- 
कडे आला, की तिथले शैव आणि वेष्णव जमून त्याच्या दर्शनाला 
जातात आणि त्याने रागावून जाऊ नये म्हणून त्याला विविध 
पुजोपचार समपितात- 
मीनाक्षीची क कक, 
मीनाक्षी ही मठ्य£ ३ 
पांड्याची कन्या. कट; 
पासूनच ती पुरुषी वळ भव 
होती. वयात येण्यापत , 
तिने शास्त्रविद्या अवग ९ 
करून घेतली होती. बापा 
मागून तीच पांड देशाची त 
राणी झाली. ती वया 
येताच तिच्या छातीवर" 
दोहोंच्या मध्ये तिसरा 
स्तन निर्माण झाला- ग्रह 
आई तिला लग्नाचा आ 
करू लागली, तॅव्ठा मेला 
निग्रहाने म्हणाली. नद्वात 
योग्य असा पती मी 2-2: 
पारखून घेईन. " मंग गवि 
सन्य जमा करून द्र “ 
जयाचे प्रस्थान ठेवले. क, ती 
मागून एक देश गनी 
हिमालयाच्या पायथ्या. 
जाऊन पोचली. गी 
केलासावर चाल कर वाती 
मनसुबा रचला. ही साँगि" 
नारदाने शिवाला 
तली. शिव एकाएकी तिच्या पुढे प्रकट झाला. ते देद॑ त्यार 
उुरुषत्व पाहून मीनाक्षीला प्रथमच लज्जा उत्पन्न झाली. र] 
सरशी तिचा मधला स्तनही अदृश्य झाला. मग शिव 
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म्हणाला. “ तु मडुरेला परत जा आणि लग्नाची तयारी कर. 
मी सोमवारी येऊन तुझे पाणिग्रहण करीन. ' मीनाक्षीने शिवाची 
आज्ञा मानली. तिचे शिवाशी लग्न झाले. विष्णूने त्या दोघांची 
हातमिळवणी केली. 

तिरुमल नायकाचा महाल - हा राजप्रासाद हे मदुरेचे 
आणखी एक भूषण आहे. हा भव्य प्रासाद इ. स. च्या १७ व्या 
शतकात बांधला गेला. या महालाचे छत, गोलघुमट, कमानी, 
इ. सर्व. गोष्टी वास्तुशास्त्राच्या दृष्टीने अद्भुत आहेत. या 
महालाच्या दशशंनी भागाला स्वर्णविलासम असे नाव आहे. विटा 
आणि चुना यांनी बांधलेल्या या वास्तुला मध्ये एकही खांब 
नाही व एकही तुळई नाही. सांप्रत या महालात सरकारी 
कचेऱ्या आहेत. [ मदुरा गेझे.; द्र. गॉ. मॉ. हि. ] 


द. भारतातील एक जात. या लोकांची वस्ती केर- 
महुबण ळात त्रिवांकुरच्या डोंगराळ भागात आढळते. हे 
एका ठिकाणी स्थायिक राहत नाहीत. जी जमीन एकदा नांग- 
रली व जिच्यातुन एकदा पीक काढले, ती जमीन ते पीका- 
साठी पुन्हा उपयोगात आणीत नाहीत. दुसर्‍या वर्षी ते दुसरीकडे 
जातात. त्यांच्या या भटक्या जीवनामुळे त्यांची घरे म्हणज 
लहान लहान झोपड्या असतात. त्यांना एकच दरवाजा असतो. 
हे लोक म्हशी पाळतात. यांच्या कमरेभोवती एक फडके गुंडाळ- 
लेले असते. खांद्यावर घोंगडी व डोक्याला पागोटे असते. कानात 
विगबाळी, अनामिकेत अंगठी व दंडात कडे असते. 

यांच्यांत सामाजिक नीतिनियमांचे निर्बंध फार कडक अस- 
तात. अविवाहित तरुणांचे वर्तत चोख असले पाहिंग, भ.ज 
समजतात. दहा वर्षांवरील सर्वे अविवाहित मुलग पक्त ज्य 
दायिक शयनगहात झोपतात. अविवाहित यी र 
शयनगृहे असतात. त्यांच्यावर देखरेख. ठेवण्यासाठी एक वृ 
स्त्री नेमलेली ते शु ] 

विवाहप्रथा कन लोक मासेबहिणीशी व मन कीट 
लग्न करतात. लग्ने गोरज मुहूर्तावर आणि मुलीच्या घरी होत न 
नेवरदेवाळा मलीच्या घरी नेण्यासाठी मुलीकडील एक हा 
रिका येते. लग्नाच्या वेळी मुलीचे आईबाप तिथे नसतात. मगन 
मुळीचे लग्न पाहु नये, अशी समजूत आहे. मुलाकडून गु जा 
काचेच्या बांगड्या, साड्या, फणी व कणंफुले व्यक कीक च 
असणारी फणी बांबूची असते. ती नवरदवानच वतवीरत (वन 
ही फणी नवऱ्यामलीने आपल्या वेणीत सोौभाग्यचिन्ह महर 
ठवायची असते. 

मुीला पळवून नेऊन तिच्याबरोबर लग्न बदर. पनी 
यांच्यांत आहे. एक पुरुष अनेक बायका करू शकतो, पण ३ 


सद्यपान 


बायकोने पहिलीच्या आज्ञेत वागले पाहिजे, असा नियम असतो. 
पाट लावण्याची प्रथा आहे; पण तो दिरावरोबरच लावला 
पाहिजे, असे बंधन नाही. 

प्रसुतिप्रथा - प्रथम क्रतुप्राप्ती झालेल्या मुलीला तीन 
दिवस निराळ्या झोपडीत ठेवतात. वबाळंतिणीसाठी स्वतंत्र 
झोपडी असते. सुवेर. तीन दिवस असतो. गावातील सर्वे विवा- 
हित स्त्रिया बाळंतिणीच्या मदतीला येतात. मुलाला मामाचे 
अथवा आईच्या वडिलांचे नाव ठेवतात. 

मदुवण लोकांमध्ये संपत्तीचा वारसा मुलाकडे न जाता, तो 
बहिणीच्या मुलाकडे जातो. हे लोक कोटल्स्वामी व वडगनाथ 
स्वामी या वनदेवांची पुजा करतात. याशिवाय ते सूर्य, करप्पू, 
मरिअम्म आणि काली यांनाही भजतात. 

हे माकड, सांबर व बकरे यांचे मांस खातात. [ रज:कण ] 


मद एक प्राचीन जात. या जातीसंबंधी मनू म्हणतो, की हे 
शू ह्लोक वन्य पशूंची शिकार करून आपली उपजीविका 
करतात (१०-४८). मनूच्या या इलोकावर टीका लिहिताना 
कुल्लूक सांगतो, को बौधायनाच्या मते ब्राह्मण पुरुष व बंदिन 
स्त्री यांची ही संतती होय. वेखानस म्हणतो, की क्षत्रिय पुरुष 
व वैद्य स्त्री यांची ही संतती आहे (१०.१२ ). [हि. घ.] 


मद्य म्हणजे एक प्रकारचे मादक पेय होय. प्राचीन 
मद्यपान काळापासून भारतीय लोक असे काही तरी मादक 
पेय पीत असत. मद्यनिमितीची कला भारतीय लोकांना प्राचीन 
काळापासून अवगत होती आणि समाजाच्या सर्व थरांत मद्य-. 
पानाची प्रथा होती, असे दाखले मिळतात. वेदांच्या काळात सोम 
व सुरा अश्या दोन मादक पेयांचा उपयोग करण्यात येत असे. 
वैदिक आर्य यज्ञाच्या वेळी देवतांना सोमरस अपण करीत आणि 
आपण स्वतःही पीत. याशिवाय ते विक्रीसाठीही सोमरस तयार 
करीत. सोम रसात दूध, दही व यवही घालीत. सोमरसाच्या 
सुगंधाची व स्वादाची वेदिक क्रषींनी स्तुती केली असून, सोम 
हा स्वास्थ्यवर्धक आहे, असेही म्हटले आहे (क्र. १०.७१. १०). 
अंगात तरतरी व मद येण्यासाठी, युद्धात वीरश्री अंगात संच- 
रण्यासाठी, प्रतिभेच्या विकासासाठी व वक्‍्तृत्वाला भरती येण्या- 
साठी सोमाचा उपयोग होतो, असे क्र्ग्वेदांत सांगितले आहे. 
सोमरसाचा विक्रय करणारे लोकच सुरेचीही विक्री करीत 
असत. सुरा धान्यांपासून आणि विशेषत: यव व तांदुळ यां- 
पासून तयार करीत. यजुर्वेदात सोम-सुरा असा जोड उल्लेख 
येतो. यज्ञप्रसंगी क्रत्विज सोम व सुरा यांचे मिश्रण करीत, 
असे शुक्ल यजुर्वेदात सांगितले आहे (१९.१; १९.५ ). सोम हे 


मच्पान 


सुरांचे व सुरा हे मानवांचे पेय आहे आणि सोम हा पती 
असुन, सुरा त्याची पत्नी आहे, अशी वचने तैत्तिरीय ब्राह्मणात 
आढळतात (१-३-२-२). सोमाचा उपयोग मुख्यत्वे यज्ञप्रसंगी, 


मद्यपान करणारा कुवेर, मथ्‌ुरा-लशिल्प 


निमंत्रित व वरिष्ठ समाजात मित प्रमाणात होत असावा आणि 
व्यसनासाठी सुरा बहुजनसमाजात प्रिय असावी. म्हणूनच क्र॒ग्वे- 
दात सोमपानाला उत्तेजन दिलेले असुन, सुरापानाचा निषेध 
केलेला आहे (क्र. ७-८६.६ १३ . 
वेदिक युगातील लोकांना सुरेच्या गुणावगुणांची माहिती 
होती. मनोरंजनासाठी पुष्कळ लोक एकत्र जमत, तेव्हा ते सुरा 
पिऊन भांडणे करीत, असे वैदिक वाडमयातच उल्लेख आहेत 
(क. ८२-१२; ८.२१-१४; काठक संहिता (४-६; मैत्रायणी 
संहिता २-४-२). वाजपेय आणि सौत्रामणी या यज्ञांमध्ये सुरा 
तयार्‌ करण्यास सांगितले आहे. सुरेचे हवन करून उरलेली सुरा 
प्राशन करावी असेही तिथे म्हटले आहे. सुरा तयार करण्याची 
तपशिलवार माहिती काही श्रौतसूत्रांत दिलेली आहे. 
रामायणकाली आर्य व अनार्य असे सर्व लोक सुरा पीत 
असत. सुरेला त्या काळी चांगलीच प्रतिष्ठा प्राप्त झाली होती. 
सुरेचे अनेक प्रकार त्या काळी लोकांना माहीत होते. सुरा गाळ- 
ण्याची कलाही त्यांना ज्ञात होती. गाळलेल्या सुरेला ते कुतसुरा 
'म्हेणत. सुगंधी किवा मसालेदार मद्याला मैरेय असे नाव होते. 
सीधू नावाचे मद्य गळापासून बनवीत. सौवीरक हे एक साघारण 
प्रतोचे मद्य होते. ते बोरांपासुन बनवीत. वारुणी हे कडक मद्य 
होते. खजुराच्या रसात काही विशेष वनस्पतींचा रस मिसळन 
वारुणी तयार करीत. याशिवाय फळे, फुले ब साखर यांपासूनंही 
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मद्य बनवीत. उत्तम प्रतीच्या मद्याला सुराग्यय म्हणत. भर- 
हाजाच्या आश्रमात भरताच्या सैनिकांना असे श्रेष्ठ मद्य दिले 
गेले होते, असा उल्ळेख रामायणात आहे. त्या काळी स्त्रियाही 
मद्य पीत असत. वनवासाला जाताना गंगा व यमुना या नद्या 
सीतेला पार कराव्या लागल्या. त्या वेळी सीतेने या नदीदेवतांची 
प्राथना करून त्यांना सांगितले होते, की “ चौदा वर्षांचा वनवात 
संपवून परत आल्यावर मी तुम्हांला सुरेचे सहस्र घट आणि 
मांसमिश्रित भात अर्पण करीन. ' जे पदार्थ आपण सेवन करतो 
तेच आपण देवतांना अर्पण करतो. त्यावरून स्त्रिया त्या काळात 
मद्य पीत असत, हे कळते. तसेच रामचंद्राने सीतेला आपल्या 
हाताने मवु-मैरेय सुरा पाजली होती, असेही रामायणात सांगितले 
आहे (७.४२-१८) . मदिरापानाने घुंद झालेल्या नृत्यगीतकुशल 
अप्सरा, नागकन्या व किन्नरी त्या दोघांचे मनोरंजन करीत 
म्हटले आहे. रावणाच्या अंत:पुरातील स्त्रियाही मद्यासक्‍्त होत्या” 
त्या काळात अनेक सावंजनिक मदिरागृहे असत. त्यांना 
पानभूमी म्हणत. पानभूमीत सामान्यपणे खालच्या कीर. 
लोक जमत व त्यांना मातीच्या परळातून मद्य देण्यात य 
मद्यप्यांसाठी तिथे मनोरंजनाची विविध साधनेही ठेवलेली असत- 
ल॑केतील अश्या एका पानभूमीचे वाल्मीकीने वर्णन केले जा 
ते असे - या पानभूमीत काही खोल्या होत्या. त्यांत सामिष" 
निरामिप असे दोन्ही प्रकारचे पदार्थ ठेवलेले होते. तिथे निर 
निराळा प्रकारची स्वच्छ मद्ये सजवून निरनिराळी ठेव 
होती. मद्यप्यांसाठी सुवर्णाचे कलश आणि स्फटिक व रत्ने यांची क 
पात्रे ठेवलेली होती. यांपैकी काही पात्रे पूर्ण भरलेली, क पी 
अर्धी भरलेली तर काही रिकामी होती. कुठेकुठे मद्याची प के 
हार, नूपुर, फुले व फळे अस्ताव्यस्त पडली होती. की 
रत्ने यांनी अलंकत असे पलंग आणि बसण्यासाठी अनेक 
जिकडेतिकडे ठेवली होती. भरि 
रामायणातच अनेक ठिकाणी मद्यपानांची निंदा अ 
सुरात्यागाची प्रशंसा केलेली असून, सुरा न पिणे हे सारं र 
जीवनाचे लक्षण मानलेले आहे. धर्म आणि अर्थ याच्या तिड 
साठी सुरापान आवश्यक नाही. उलट सुरापानामुळे धर्म, अर्थ 
काम भ्रष्ट होतात, असे वाल्मीकीने म्हटले आहे. गी 
महाभारतकाळीही लोक मद्यपान करीत असत. या 
यादव लोक फार पुढारलेले होते. द्वारकेत मद्यपानाचा बर 
प्रसार होता. वृष्णी आणि यादव हे अतिरिक्‍त मद्यपान क्र र. 
आपसांत भांडले आणि नाश पावले. हे विश्वुतच आहे. न 
अतिशय मद्यपी होता. श्रीकृष्णही मद्यपान करीत असे. गुत 
घ्ठिराच्या अइवमेधप्रसंगी सुरा व मैरेय यांचे जणू सागर 
उसळले होते. त्या काळी लढाईला जाण्यापूर्वी योद्धे 


खंड सहावा 


करीत असत. बायकाही मद्य पीत. एकदा द्रौपदी व सुभद्रा 
इतर स्त्रियांसह वनभोजनाला गेल्या असता, मद्यपान करून 
बेहोष झाल्याचे वर्णन महाभारतात आहे. पण महाभारताच्या 
काळात ब्राह्मणांना मात्र सुरा वज्ये ठरली होती. ब्राह्मणांचे 
ब्राह्मण्यच सुरापानाने नष्ट होते, अशी त्या काळची धारणा 
होती. ब्राह्मणांतले हे व्यसन शुक्राचार्याने महाभारताच्या काळा- 
पुर्वी बंद केळे असले पाहिजे. मद्य, मांस, सुरा व आसव हे 
पिश्याचान्न असून, ब्राह्मणांनी ते वर्ज्य करावे, असे महाभारतात 
म्हटले आहे. हर 
आर्याच्या वसाहतीचे क्षेत्र वाढले, तसतसे आर्येतरांशी ₹ 
संघटन वाढू लागले आणि त्यावरोबरच मद्याचाही प्रचार वाढला. 
परदेश्यांतूनही जल व स्थळ या दोन्ही मार्गानी आक्रमक व 
व्यापारी लोक भारतात येऊन स्थायिक झाले आणि त्यांच्या 
माफत कडक, रुचकर व सुगंधी म्ये तयार करण्याच्या पद्धती 
इकडे प्रचारात आल्या. रोमन लोकांशी संपर्क आल्यावर तिक- 
डून भारतात मद्यकुंभही येऊ लागले. अंफोरा नामक एक 
मद्यकुभ चार फूट उंच असून, फार जड असतो. हे मद्यकुंभ 
लोखंडी तिवईवर 
ठेवून जहाजातून 
भारतात आणीत. 
असे मद्यकुंभ महा- 
राष्ट्रातील उत्खन- 
नात मिळाले आहेत. 
मद्याके गाळण्याची 
प्रक्रिया वाजसनेयी 
संहितेतही उल्ले- 
खिलेळी आहे. ही 
पद्धत परशुरामाच्या 
काळात है ह्य 
राजांच्या कार- 
कोर्दीत सुरू झाली 
असावी. या प्रक्रिये- 
मुळे मद्यनिमितीत 
कौंती झाली आणि 
तिचा सामाजिक व 
या परिणाम 
गून स 
यांचे प ळे प्न विभक्त झाले. या विभक्तीकरणाचा त 
उल्लेख याझवल्क्य स्मतीत आढळतो (११६४५; २-१ ९*> <. 
मद्याची ने-आण करण्यासाठी कातडी पखाली व सुंधणि वाध 


रोमहून आलेला मद्यकुभ 
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ण्याची प्रथा होती. पखालीच्या सोंडेसारख्या मुखातून मद्य सुरईत 
ओतीत असावे. सोंड म्हणजे शुंडा. मद्याचा व्यवसाय करणार्‍यांना 
शोंडिक ही संज्ञा त्यातूनच आली असावी. त्यानंतरच्या काळात 
कलालाला ध्वजवान ही संज्ञा मिळाली. दारूच्या दुकानदाराने 
आपल्या दुकानावर विशिष्ट ध्वज लावला पाहिजे, असा कायदा 
होता. या ध्वजांवरील चिन्हे सुरापात्रांची असावी, असे.मनु- 
स्मृतीतल्या एका उल्लेखावरून वाटते (९.३७). 

कालिदासाच्या काळातही स्त्री-पुरुष मद्यपान करीत. त्या 
काळच्या स्त्रिया कधी कामोत्तेजक व सोंदर्यवर्धक, तर कधी 
शिष्टाचार किवा प्रियजनांचा आग्रह म्हणून मद्य पीत (रघु. 
७.११; क्वतुसं. ५:१०) . अज इंदुमतीला स्वमुखातल्या मद्याचा 
घोट पाजतो, असे रघुवंशात सांगितले आहे (४-४२) . अग्ति- 
मित्राची राणी इरावती मद्यपानाने झिंगल्याचे वर्णन मालविका- 
ग्निमित्रात आहे. वरिष्ठ वर्गातले लोक मद्यपानासाठी स्वतंत्र 
पानभूमी तयार करीत व स्त्रियांसह तिथे जाऊन चेन करीत. 

मद्यनिषेध - असे असले तरी वैदिक कालापासूनच सुरा- 
पानाचा निषेध आढळतो. कारण सुरापानामुळे माणसाच्या 
वाईट प्रवृत्तींना उत्तेजन मिळते. उपनिषत्कालातील एक राजा 
आपल्या राज्यात एकही मद्यपी नाही, ही गोष्ट गौरवाची 
मानतो. धमंसूत्रांत तर सुरापान हे पाच महापातकांपैकी एक 
मानलेले आहे. ब्राह्मण, क्षत्रिय व वेश्य यांपैकी कोणीही मद्यपान 
करू नये, असे मनूने सांगितले आहे ( मनु. ११-९४ ). स्मृति- 
कारांनी मद्यपानाबद्दल कडक शासनेही सांगितली होती. पण 
राजसत्तेने या अनधिकृत कायद्यांचा कधी पुरस्कार केला नाही 
आणि बहुसंख्य जनतेची मान्यता त्या निषेघांना कधीच मिळाली 
नाही. युद्धावर निघताना सर्वे सैनिक मदिरापान करून धुंद होत 
व मग शत्रूवर तुटून पडत, असे इ. स. च्या ७ व्या शतकात 
युआन च्वांगने महाराष्ट्रवणनात लिहून ठेवले आहे. 

अशा रीतीने मद्यपानाची प्रथा प्राचीन काळापासुन आज 
तागायत बर्‍याच प्रमाणांत भारतात सर्वत्र प्रचलित आहे. 
आदिवासी लोकांत तर मद्यपांन धामिक विधीचाच एक भाग 
बनले आहे. मूल जन्मल्यावर त्याला पाळण्यात घालताना त्याच्या 
तोंडात ते ताडीचे किवा दारूचे चार थेंब टाकतात. मृताला 
शेवटी ताडी किंवा दारू पाजतात, लग्नसभारंभात तर पदोपदी 
ताडी किंवा दारू त्यांना वाटावी लागते. पंचांना ताडी पाजल्या- 
शिवाथ भांडणे मिटवता' येत नाहीत. पाहुण्यांचा पाहुणचारही 
त्यांना ताडी दिल्याशिवाय पुरा होत नाही. अशा रीतीने ताडी 
किंवा दारू हे आदिवासींच्या धाभिक व सामाजिक जीवनाचे 
अविभाज्य अंग होऊन बसले आहे. 

सांप्रत भारतातील काही राज्यांत म्षपानाला कायश्याने बंदी 


मद्यपान 


केलेली आहे; पण ही बंदी यशस्वी झाली नाही; उलट गावठी 
दारूचा खप वाढला आहे, असा अनुभव आहे. [ रा. का. सं.; 
म. भा. उ.; प्रा. भा. सा. सां. भ £ गा. स. .म» भा. प्र.] 


न भारतातील एक प्राचीन राज्य. सांप्रतच्या पंजावा- 
मद्रदश तील सतलज आणि रावी या नद्यांच्या आसपासचा 
आगि सियालकोटजवळचा प्रदेश म्हणजे प्राचीन मद्रदेश होय. 
शिवी औश्ीनराचा पुत्र मद्रक याने हा देश वसविला, म्हणून 
त्याला मद्र किवा मद्रक असे नाव मिळाले होते. 

शतद्रू व विपाश्या या नद्या पार केल्यानंतर त्यांच्या उत्तरेला 
मद्रदेशाची सीमा सुरू होते, असे नीलमत पुराणात सांगितले 
आहे (१७५-१७६). देविका नदी मद्रदेश्ातून वाहते. ती 
सियालकोटजवळून कुजरांवाला जिल्ह्याच्या सीमेवरून आणि 
टपियाला गावाजवळून वाहत जाते. या नदीला सांप्रत द्योका 
म्हणतात. यावरून वर्तमान सियाल्कोटपासून लाहोर किवा 
अमृतसरपर्यंत मद्रदेश पसरला होता, असे दिसते. अमृतसरमध्ये 
आजही मद्रांची एक गल्ली आहे. 

पाणिनीच्या काळी मत्रदेशाचे पुर्वमद्र व अपरमद्र असे दोन 
भाग होते. ऐतरेय ब्राह्मणात हिमवानाच्या पलिकडे असलेल्या 
उत्तरमद्राचा उल्लेख आहे; पणतो या मद्राहून वेगळा असावा, 
असे वाटते. पाणिनीच्या काळी देविका नदीच्या तीरावर होणारा 
तांदूळ फार प्रसिद्ध होता. 

शाकल़ ही मद्रदेशाची राजघानी होती. कोणी सियालकोटला 
तर कोणी सांगलाळा शञाकल म्हणतात. शाकल ही मोठी 
व्यापारी पेठ होती. इथे शेकडो दानगृहे होती. या नगराचा 
परीघ सुमारे वीस ली होता. हीनयान पंथाचे शंभर भिक्षू इथल्या 
बौद्ध मठात राहत होते आणि मठाच्या वायव्येला अशोकाने 


च्वांगने म्हटले आहे. शाकल नगराच्या वेभवाचे वर्णन बौद्ध 
ग्रंथांत आणि विशेषत: मिलिंदप्रश्‍न या ग्रंथात सापडते. 
मद्रदेशात एक. मुख्य राजा होता आणि त्याच्या आधिपत्या- 
खाली काही गणराज्ये होती. मद्रसम्राट शल्य आणि त्याचा 
उत्र र्कमरथ यांनी भारतीय युद्धात भाग घेतला होता. पांडूची 
दुसरी भार्या माद्री ही मद्रकन्या होती. दुसरा एक मद्रराजा 


याची कन्या विजया, हिचा विवाह पांडवांतल्या सहदेवाशी 
झाला होता. 


काही लोक मद्र आणि वाहीक हे दोन्ही देश एकच होते, असे 
मानतात. पण महाभारताच्या करणपर्वात 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


टे दोन भिन्न प्रदेश, मानळेळे आहेत असे दिसते. री 

सनपुर्व ३२६ मध्ये शाकल नगर शिकंदराच्या ताब्यात री. 
*.स. ७८ च्या सुमारास ग्रीक राजा मिनांडर (पाली - मिलिंद) 
याने शाकलावर राज्य केले. ह्‌ स. च्या चोथ्य़ा शतकात ह 
शुप्तसाम्राज्यात समाविष्ट झाले. मद्रांनी समुद्रगुप्ताला नंग 
द्लि होती, असे उल्लेख आढळतात. [ट्रा. ए. इं.; गु. 
इ.; वे. का. इ.; भा. बृ. इ. ] 


ल 
एक मवुर पदार्थ. विशिष्ट जातीच्या मक्षिका फुलातीह 
ह. मकरंद कण कग गोळा करून तो आपल्या पोळ* 

अ च करतात. 
साठवतात. आणि त्यांची ती पोळी माणसे हस्तगत तेही 
मक्षिका मध निर्माण करतात, म्हणून त्याला ६2 
म्हणतात. क्र्ग्वेदात सारध हा शब्द मधासाठी आले किर 
(८. ४. ८). मबू हा शब्दही मधासाठी वापरतात ! किवा पे 
काळात कुठे कुठे हा शब्द कोणताही गोड खाद्यपदार्थ क्ट 
म्हणून आलेला आहे (क. १. ९०. ६ कु शकाळद झव्क क 
६. ३८. १०; अथर्व. ६. ६९, १.). काही ना लि 
सोम किंवा दव असाही होतो (क्र. १. १ र द) 
वाज. संहिता ६. २). क्वचित मध या अर्थानेही हा जल भती 
लेला आहे (क्र. ८. ४. ८. ; अथवं. ९. १.१७.; ऐ. ब्रा. क 
शे. भरा. १. ६. २. १). पण यानंतरच्या साहित्यात 
शब्दाला मध हाच अर्थ प्राप्त झाला. वर्विष देव 

अनेक धामिक विधींत मधाचा उपयोग करतात. (२९४ 
तांना मध अर्पण करावा, असे मत्स्य पुराणात म्हटले की मथ 
५-७.; २६६. ५१-५५). मूर्तीच्या असितािति त. ग 
वापरला जातो. मध पंचामृतावकी एक आहे. नैवेद्या क. कन अ 
वापरतात. श्राद्धप्रसंगी भोजनात मधाची भी, गिर्वर्ट 
गयेत पिंडदानासाठी मध लागतो, असे वायू झाया 
आहे (३०.१५१; ५६.१२; १७५.३५). यामुळे नळ. . जॉ 
प्रकारचे पावित्र्य प्रास्त झालेले आहे. स्नातक वर नबर मॅ 
मधुपक नामक विधीने केली जाते. ति'च्यातही दह्यावर हाणात 
घेतात. पण असे असले तरी जैमिनीय उपनिषद री १. ५ 
(१. ५५. २) स्त्रियांसाठी आणि शतपथ ब्राह्मणात क 
४. १८) छात्रांसाठी मध निषिद्ध म्हणून सांगितला क 

प्राचीन काळी क्षि-मुनी अन्नातील एक भाग मिह तं 
सेवन करीत असत. ते कोणताही पदार्थ गोड क 
मधाचा वापर करीत असावे. > आळ्या 

लोकसंस्कृतीतही मधाला श्रेष्ठ स्थान मिळाले न धर 
योगाने समृद्धी लाभते, असे मानतात. वषंप्रतिपदेला स॑ गी 
द्यावा अशी समजूत आहे. कोणी मध दिला असता, तो 
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हे पाप समजतात. परंतु घरात मधाचे पोळे असणे ही घटना 
मात्र अशुभ मानतात. ते घडल्यास मवुमक्षिकाशयांती करायला 
सांगितली आहे. 

पुर्वी मध गोळा करणे हा खेडेगावांतील लोकांचा एक व्यव- 
साय होता. अजूनही कित्येक आदिवासी जमाती हा व्यवसाय 
करतात. हे लोक मधाच्या पोळयाखाली अग्नी पेटवून तिथल्या 
माझ्या हुसकून लावतात आणि मग मधाचे पोळे काढतात. 
अलिकडे मवनि्भितीच्या विविध पद्धती निर्माण झाल्या आहेत. 

मध हे एक योगवाही अनुपान द्रव्यही आहे. एखादे रसायन 
मधातून दिल्यास ते त्वरित रक्‍तात'मिसळते, असे वैद्यक शास्त्रात 
सांगितले आहे. [वे. इं.; सु. वि. को. ] 


(इ. स. चे १६ वे शतक) एक भक्‍्तकवी. 
मधुकर शाह ओरडछाधिपती भारतीचंद्र याचा हा. धाकटा 
भाऊ होय. भारतीचंद्राला मूलबाळ नव्हते. त्यामुळे त्याच्या 
मागून मधुकर हाच ओरछाचा राजा झाला. परंतु याने आपले 
सारे आयुष्य भगवदभकक्‍्ती आणि संतसेवा यांत वेचले. हा 
*ैष्णभक्‍्त होता आणि याची पत्नी. गणेशदेवी ही रामभक्त 
होती. त्यांच्या या भिन्न भक्तीमुळे ओरछा गावाला एकाच वेळी 
वृंदावन व अयोध्या यांची प्रतिष्ठा मिळाली होती, असे म्हणतात. 
मधुकर झाहासंबंधी अनेक दंतकथा प्रचलित आहेत. त्यांतील 
एक अशी - एकदा सम्राट अकबराने असा फतवा काढला, 
की जो कोणी गळ्यात माळ आणि कपाळी गंधतिलक धारण 
करून दरबारात येईल, त्याचा शिरच्छेद केला जाईल. त्यामुळ 
प्राणभयाने अनेक हिंदू माळ न घालता व गंधन ली 
बारात उपस्थित राहू लागले. परंतु मधुकर शाह मात्र नह्म क्षा 
मोठे आणि ठळक असे गंध लावून व माळ घालून दरबारात 
गेला. मधुकर शाहाच्या या कृत्याने अकबर रागावला; पण य 
ने दाखवता त्याने त्याच्या साहसाची व मक्‍तीची तारीफ ली. 
समकालीन संतमंडळात याचे स्थान बरेच वरचे होते. अनेक 
लोक याला सिद्धसंत मानीत. याने आपल्या हयातीतच आपला 
ज्येष्ठ पुत्र रामशाह याला गादीवर बसविले आणि स्वत: उव- 
रित आयुष्य भगवद्‌भक्तीत वेचले. क 
मधुकर शाहाची अनेक स्फुट पदे उपलब्ध आ 
हा त्या पदांचा विषय आहे. [ अजंता - जाने. १९५७] 


हेत. कृष्णभक्‍ती 


क्लूग्वेदाच्या पहिल्या मंडलातील 

पुच्छं एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या पाहिल 
मधुच्छंदा पहिली दहार्[सर्क्ते आणि नवव्या मंडलातील पहिले 
सूक्त ही याची रचना आहे. ऐतरेय ब्राह्मणात हा विश्वामित्राचा 
एकावन्नावा मुलगा म्हणून गणला गेला आहे (७'१८)- शुन- 
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शेपाचे ज्येष्ठ भ्रातृत्व पहिल्या पन्नास भावांनी मान्य केले नाही; 
पण पुढच्या पन्नास भावांनी मान्य केले. म्हणून त्या धाकट्या 
पन्नास भावांचा मघुच्छंदा हा मुख्य ठरला. त्यामुळे विश्वामित्र 
त्याच्यावर प्रसन्न झाला. याच्या प्रउगशस्त्राचा उल्लेख शतपथ 
ब्राह्मणात आहे (१३-५-१-८). प्रउगशस्त्र म्हणजे प्रातःसवनाच्या 
वेळी म्हणायचे मंत्र होत. 

हा शर्यातीचा पुरोहित होता. याला धर्मराजाने राजसूय 
यज्ञाकरिता निमंत्रण दिले होते, असे भागवतात (१०-.७४-९) 
व वायू पुराणात (९१-९६) म्हटले आहे. जता व अघमषंण हे 
याचे दोन पुत्र होत. 

मंत्रद्रष्ट्या क्षींहन निराळचा अश्या गाथागायक क्रषींचा हा 
उल्लेख करतो (१-७.१). मित्रावरुण हे देव सद्धर्मानेचे आपले 
कतृत्व विभूषित करीत असतात असे हा सांगतो (१.२-८) . याने 
मुष्य्युद्धाचाही उल्लेख केला आहे (१-८-२). 

अथवंवेद आणि क्र्‌ग्वेद यांच्यांतला हा दुवा आहे असे मानले 
जाते. याचे कारण असे, की याच्या पित्याने अथवेवेदासाठी 
आणि याने क्रग्वेदासाठी क्रचा रचल्या. म्हणजे पिता अथर्व- 
वेदी आणि मुलगा क्व्ग्वेदी असा त्याचा अथ होतो. [ प्रा. च. 
को.; म. ज्ञा. को.; सी.क्र.; क्र. म. भा. ] 


र एक दान. दशघेनुदानात याची गणना होते. 
मधुधलुदान ऐका कुभात मध भरतात आणि त्याला धेनू 
समजतात. त्याच्या चतुर्थांश आकाराच्या दुसर्‍या कुंभाला वासरू 
समजतात. ही मधुधेनू विशोकद्वादशी व्रतात दान द्यावी, असे 
मत्स्य पुराणात सांगितले आहे (८२.१९). [दा. चं.; पु. इं. ] 


र क्षपू एक विशिष्ट पुजाप्रकार. ज्यात मघुपकं हाता- 
मधुपकपूजा वर घालतात किवा शिपडतात तो विधी, असा 
त्यां शब्दाचा अर्थ आहे. जेमिनीय उपनिषद्ब्राह्मण व निरुक्त यांत 
हा शब्द आलेला आहे. मधुपकंपूजा कोणाची करावी याविषयी 
वचन आहे, ते असे (आव. गृ. सू. २४-१-४)- 
क्लत्विजो वृत्वा मधपकमाहरेत्‌ । स्नातकायोपस्थिताय । 
राज्ञे च । आचायंइवश्रपितृव्यमातुलानां च । 
अर्थ - यज्ञात निवडलेले त्र्त्विज, स्नातक, राजा, आचार्य, 
इवशुर, चुलता व मामा यांची, ते घरी आले असता मधुपकंपूजा 
करावी. 
लग्नात नवरदेवाची मधुपकंपूजा केली जाते, ती स्नातक या 
नात्याने होय. काही सूत्रकारांनी वरील यादीत प्रिय व्यक्‍ती 
आणि अतिथी यांचाही समावेश केला आहे. एकदा एखाद्याची 
मधुपकंपूजा केल्यानंतर पुन्हा वर्षे संपण्यापूर्वी ती करायची 
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११३३ न». बठ, महे बाऊ, 
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नसते. नवरदेव आणि क्र्वत्विज यांचा मात्र याला अपवाद आहे. 
ज्याची पुजा करायची ती त्याच्या शाखेला अनुसरून करावी, 
असे गृह्य परिशिष्टात सांगितले आहे 
विष्टर (साग्र दर्भाचे आसन), पाद्य, अर्घ्य, आचमन, मवु- 
पर्क (दह्यात मव किवा आज्य घालून कालवलेला पदार्थ) व 
गाय हे प्रस्तुत पुजेतळे उपचार होत. यातला प्रत्येक उपचार 
तीन वेळा उच्चारून पुज्य व्यक्‍तीला द्यायचा असतो. याचा 
विधी आरवलायन गृह्यसूत्रात सांगितला आहे, तो असा -- 
प्रथम विष्टर द्यावा. नंतर यजमानपत्नीने पूज्य व्यक्‍तीच्या 
पायांवर पाणी घालावे आणि यजमानाने ते धुवावे व पुसावे. 
नंतर पूज्याच्या ओंजळीत अध्य घालावे. त्याने ते ताम्हनात 
सोडल्यावर पुज्याला आचमनासाठी जल द्यावे. अमृतोप- 
स्तरणमसि या मंत्राने पुज्याने त्याचे. आचमन करावे. नंतर 
पूज्याने मधुपकेपात्र ओंजळीत घ्यावे. प्रथम त्या पात्राकडें 
पाहून मग त्यातळे मिश्रण आंगठा व अनामिका एकत्र जुळवून 
त्यांनी कालवावे. नंतर ते चारही दिश्यांना समंत्रक शिपडावे. मग 
* विराजो दोहोसि ', ' विराजो दोहमसीय ' व * मयि दोह:पद्यार्य 
विराजः या तीन मंत्रांनी तीनदा हातावर घेऊन प्राशन करावे. 
उरलेला मधुपर्क उत्तरेकडील ब्राह्मणाला द्यावा. तो नसल्यास 
पाण्यात टाकावा किंवा सर्वच्या सर्व प्राशन करावा. नंतर 
“ अमृतापिवानमसि या मंत्राने आाचमन करावे. 
मग यजमानाने गाय पुढे आणावी. मधुपर्कात गायीला मारून 
तिचे मांस' पुज्य व्यक्‍तीला द्यायचे असते. पण पूज्याने जर 
गायीला मारू नका असे सांगितले, तर तिला सोडून देण्यात 
येते. त्या विधीला * गोरुत्सर्जन असे म्हणतात. * माता स्द्राणां 
दृहिता वसुनां ' हा त्याचा मंत्र असतो. गायीची हत्या न करता 
तिला सोडून दिल्यास. मधुपर्कासाठी बकर्‍याचे किंवा अन्य 
भण्याचे मांस घ्यावे; पण मधुपर्कात मांस अवश्य असावे, असे 
सानवगृतह्यसूत्रात सांगितले आहे. * नामांसो मधुपर्को भवति '- 
मांसविरहित मधुपके होत नाही, असे आइवलायनानेही म्हटले 
आहे. मांसाशन निषिद्ध मानले गेल्यानंतरच्या काळात मांसाची 
जागा पायसाने घेतली. 
काही गृह्यसूत्रांनी मधुपर्क हा लग्नातला, तर काहींनी तो 
समावर्तनातला एक विधी सांगितला आहे. मधुपर्कातील द्रव्यां- 
बद्दलही मतभेद आहेत. 
वरील मधुपर्क हा दही व मध यांचा आहे. पण दही, मध, 
तूप, पाणी व सातूचे पीठ असा पाच पदार्थाचा मधुपकंही काहींनी 
सांगितला आहे. कौशिकसूत्रांत तर नऊ पदार्थांचा मधुपर्क 
सांगितला आहे. ब्राह्म मधुपर्क (दही आणि मध यांचे मिश्रण), 
क मधुपक (दुघात तांदूळ शिजवून केलेला पायस), सौम्य 
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मधुपक (तूप व मध एकत्र मिसळून बनवलेला), पौष्ण मधुपर्क 
(मंथ व तूप एकत्र मिसळून तयार केलेला), मौसल मधुपर्क 
(सुरा व आज्य), वारुण मधुपर्क (पाणी व तूप), श्रावण क), 
(तूप व तिळांचे तेल ) व पारित्राजक मधुपर्क (तिळांचे तेल 
भाताचा पिंड) असे मधुपर्काचे अनेक प्रकार सांगितले यात 
विशिष्ट प्रसंगी विशिष्ट व्यक्तीसाठी हे मधुपर्क करतात. क 
मौसल मदुपर्क सौत्रामणी व राजसूय यज्ञामध्ये वापरतात. [ईं 
वे. क. सू.; सं. कौ.; हि. ध.] 


च क्रग्वेदाच्या पहिल्या मंडलातील द्र त. 
मधुमता क्रूचा सूकक्‍तातील ६ ते ८ या क्रचा म॑ र 
शब्दाने सुरू होतात, म्हणून त्यांना मघुमती असे म्हणतात- 
कचा पुढीलप्रमाणे आहेत- 

मदु वाता क्रतायते मधु क्षरन्ति सिन्धव: । 

माध्वीन: सन्त्वोषधी: ।। 

मधु नक्‍्तमुतोषसो मधुमत्‌ पारथिवं रजः । 

मधु द्योरस्तु न: पिता ।। 

मधुमान्यो वनस्पतिमंधुमां अस्तु सूर्य: । 

माध्वोर्गावो भवन्तु न: ।। वायू 

अर्थ - आम्हा नियतमार्गी उपासकांसाठी ल: 

आणि मधुर रसपूर्ण नद्या वाहोत. तसेच औषधी सुन रिक्ष; 
आम्हा उपासकांप्रीत्यर्थ रात्र आणि उषा, पृथ्वी आणि ी 
तसेच आम्हा सर्वांचा पिता द्यौ हा सुखकर होवो. आम्हा बो. 


सकांप्रीत्यर्थ वृक्ष, तसेच सूर्य आणि गायी सुखकर ( मुत 
या क्रचा मधुपकंपुजेत म्हणतात. पारल्क योगात 
गृह्यसुत्रांतही त्यांचा अंतर्भाव केलेला आहे. लविलेत्यी 
* मधुमती: श्रावयिष्ये ' म्हणून या क्र्‌चा श्राद्वासाठी 
ब्राह्मणांना ऐकवितात. [ हि. ध.] 
जड” 
तंत्रमार्गांत ' श्रीमधुमति दिशाः कक; ट्ट 
मधुमती विद्या गमा: सागरपुररत्नानि सर्वेषां क्षि कजरी हह 
स्वाहा ' हा मंत्र मधुमतीविद्या म्हणून प्रसिद्ध आहे. र॑ त्याव वी 
वेळा याप्रमाणे या मंत्राचा एक वर्ष नित्य जप कतशिती 
सिद्ध होते, असे सांगितले आहे. ही विद्या सर्वज्ञा पी नदी 
आहे. ही सिद्ध झाल्यास पुरुषाला सुमेरू, दिशा, स कडील 
रत्ने, पुरी, स्त्री, शेल, वनस्पती, अलभ्य वस्तू, राजे, र, 
वृत्तांत, इ. गोष्टींचे ज्ञान होते. त्रेलोक्याला आकषित कळी 
शक्‍ती या विद्येत आहे. विद्या सिद्ध झाली असता, केल्या 
वेळी बिछान्यावर बसून या मंत्राचा शंभर वेळा जप 
इष्टसिद्धी होते. [ योगिनीतंत्र ] 


खंड सहावा ७०१ 


त्र मधमाद्यांनी जर घरात पोळे बांधले, तर 
मधुमक्षिकाशांती त्या घराच्या मालकाने ही शांती करायची 
असते. ज्या दिवक्षी शांती करायची, त्या दिवशी यजमानाने 
उपवास करून दही, मध व तूप यांनी युक्‍त १०८ उंबरांच्या 
समिघांनी हवन करायचे असते. “ मा नस्तोके तनये ' आणि 
“उप ते स्तोमान्‌ ' हे दोन हवनाचे मंत्र होत (क्र. १-११४. 
८-९). नंतर ' कं न इंद्राग्ी भवतामवोभिः या मंत्राने प्रारंभ 
होणार्‍या सूक्ताचा जप करतात (क्र. ७:३५). [हि. ध.] 


,_ द. भारतातील आळवार संतांपैकी एक प्रमुख 
मधुरकवा सत. याचा आवाज अत्यंत मधुर होता, म्हणून 
याला मधुरकवी म्हणू लागले. याच्या मूळ री माहिती 
मिळत नाही. याचा जन्म तमिळनाडमधील ल्वेल्ली 
जिल्ह्यात असलेल्या तिरकोइल्र या गावी, एका अग्रशिखी 
ब्राह्मण कुळात झाला. वैष्णव संप्रदायात मधुरकवीला विष्णु” 
वाहून गरुडाचा अवतार समजतात. याने बालपणीच वेदांचा व 
निरनिराळ्या शास्त्रांचा सखोल अभ्यास करून पांडित्य प्राप्त 
केळे होते. संस्कृतप्रमाणे तमिळ भाषेवरही याचे प्रभुत्व होते. 

मधरकवी श्रेष्ठ भक्‍त होता. ज्ञानाबरोबरच याने प्रम व 
भक्‍ती यांनाही महत्त्व दिले होते. साथु-संतांच्या संगतीत हा 
आपला काळ घालवीत असे. पुढे त्याने गुरूच्या शोधाथ भ्रमंतीला 
प्रारंभ केला. उत्तर भारतातील तीर्थयात्रा करीत हा अयोध्येत 
गेला. तिथे दक्षिण दिशेला असलेला एक ज्योतिःपुंज आपल्याला 
खुणावीत आहे, असा याला भास झाला. त्यासुळ तो त्या 
ज्योतिःपंजाच्या दि्षेने चाळू लागला व शेवटी ताम्रपर्णी नदीच्या 
किनार्‍यावर असलेल्या एका वृक्षासत्निध येऊन पोचला. ती 
ज्योत तिथे समाधिस्थ असलेल्या नम्माळवाराच्या शरीरातुन 
निघत आहे, असे त्याला दिसले. मग नम्माळवाराचा समाधिभंग 
करण्यासाठी त्याने एक दगड तिकडे फेकला. त्याबरोबर नम्माळ- 
वाराची समाधी उंतरली. नंतर उभयतांत अध्यात्मचर्चा झाली. 
मधुरकवी या चर्चेने खप प्रभावित झाला आणि त्याने नम्माळ- 
वाराचे शिष्यत्व पत्करले. मधुरकवीने त्याच्या सेवेत आपला 
बराच काळ घालवला. त्याच्या वा निघणाऱ्या अनेंक 
भक्तिपर पदांना मधरकवीने लिपिबद्ध केल. नम्माळवाराच्या 
निर्याणानंतर साऱ्या दक्षिणेत त्याच्या वाणीचा प्रसार करण्याचे 
कार्य मधुरकवीने केले. तमिळसंघात जाऊनही त्यांने एल्च्य़ा 
पदांतील गढार्थ उकलन दाखवला. र 

याची च टोळ चिसतांब “ही एकमेव रचना दिव्य प्रबंधात 
संग्रहित आहे. तिच्यात अकरा पदे आहेत. गुरुमहिंमा हा या 
पदांचा वर्ण्ये विषय असेला, तरी त्यातून श्रेष्ठ गुरूची आवश्‍यकता, 


महाराष्ट्र ब्रथोतेजक संस्था 


११३४ श्षदाशिब पेठ, नगरे बाजा, मधरांतक 


ही कजी कटक मी विवै्ी चर्चा आढळते. कवी 
कंबराने दठकोपरन्तादी नावाचा नम्माळवाराच्या प्रशस्तीचा 
ग्रंथ रचला आहे. या ग्रंथाची प्रेरणा कवीला मधुरकवीच्या 
पद्यांतुन मिळाली, असे सांगतात. 

हा संत आपल्याला नम्माळवाराचा दास समजत असल्याने 
नम्माळवाराच्या पादुकांनाच मधुरकवी हे नाव पुढे प्राप्त झाले. 
[तःप्र» हि. कः भा. द; आ; सः 'जाः/से.0 


मधुरवाणी (इ. स. चे १७ वे शतक) एक तेलुगू कवयित्री. 
तंजाऊरचा राजा रघुनाथ नायक याची ही पत्नी 
होती, असे म्हणतात. पण काहोंच्या मते त्याच्या दरबारातली 
ही कवयित्री होती. संस्कृत, तेलुगू आणि प्राकूुत या भाषांवर 
तिचे असामान्य प्रभुत्व होते. या तिहोंपैकी कोणत्याही भाषेत ती 
लीलया कविता रचीत असे. काव्याप्रमाणेच व्याकरण व छंद:- 
शास्त्र या विषयांतही तिची गती होती. समस्यापूर्ती करण्यात 
ही फार प्रवीण होती, असे म्हणतात. संगीतकलाही तिला अव- 
गत होती. ती वीणाही उत्तम वाजवीत असे; त्यावरूनच तिला 
मधुरवाणी अशी उपाधी मिळाली, असे म्हणतात. 
मधुरवाणीसंबंधी अनेक दंतकथा प्रचलित आहेत, त्यांपैकी 
एक अशी - एकदा रघुनाथाच्या दरबारी त्याने रचलेल्या तेलुगू 
रामायणाचा पाठ चालला होता. त्यासाठी तिथे उपस्थित अस- 
लेल्या कवयित्रींना रघुनाथाने विचारले, की ' तुम्हांपैेकी कोणी 
याचे संस्कृत रूपांतर करू शकेल काय ?' राजाला यावर उत्तर 
मिळाले नाही. परंतु रात्री त्याला स्वप्तदृष्टांत झाला आणि 
त्यात ' मधुरवाणीकडून तू याचे संस्कृत रूपांतर करून घे ' असा 
आदेश मिळाला. पुढे राजाज्ञेने मधुरवाणी त्या कार्याला लागली. 
प्रस्तुत रूपांतराची सुंदरकांडापर्यंतची रचना उपलब्ध आहे. ती 
रचना कलापूर्ण असून, क्वचित तिने कालिदासाचे अनुकरण 
केल्यासारखे वाटते. [ग्रे. वी. इं.; ते. सा. इ. ] 


र द. भारतातील एक तीथंक्षेत्र. हे स्थान मद्रास 
मधुरातक कहरापापासून सुमारे ५० मेल दूर आहे. बकुळा- 
रण्य व विभांडकाश्रम अशी याची पौराणिक नावे आहेत. इथून 
जी नंदी वाहते तिला किळियारू किवा कल्लारू म्हणतात. 
किळी *- शुक आणि आरू >: नदी. हा तमिळ शब्द आहे. शुक 
मह्षींचा इथे निवास होता, असे म्हणतात. त्यांच्या नावावरूनच 
या नदीला वरील नाव प्राप्त झाल्याची कथा सांगतात. 

प्रभू रामचंद्र वनवासात असताना विभांडक मुनींच्या दर्शना- 
साठी इथे आला होता, अशी कथा आहे. रावणविजयानंतरही 
राम इथे उतरला होता, असे लोक समजतात. इथल्या राममंदि- 


मध्रांतक 


रात कोदंडघारी रामाची मूर्ती आहे. ही मूर्ती म्हणजे विल्प- 
शास्त्राचा एक उत्तम नमुना आहे. दक्षिणेतील तिल्ठेंपिळागम 
नामक गावातील रामचंद्राची मूर्ती सोडली, तर सार्‍या भारतात 
अशी मूर्ती नाही, असे दिल्पक्ास्त्रज्ञांचे मत आहे. या मूर्तीवर 
सर्वे प्रकारची आभूपणे कोरलेली आहेत. 

या क्षेत्रात रामाचे दोन उत्सव साजरे करतात. पहिला उत्सव 
रामनवमीला होतो आणि दुसरा उत्सव ज्येष्ठी पौणिमेला होतो. 
[ श्री. राघवाचार्य-दक्षिणदंन, मद्रास, जानेवारी १९६१] 


2. भेक्तीचा एक प्रकार. परमेदवराची कृपा संपा- 
मधुरा भक्त! दन करण्यासाठी भक्‍त अनेक मार्गांनी त्याच्या 
जवळ जाण्याचा प्रयत्न करतात. कारण भक्तीचे खरे सुख 
भगवंताशी आत्यंतिक जवळीक सावल्यानेच मिळू शकते. भक्‍त 
देवाळा माता मानून पुत्रभावाने त्याच्या जवळ जातो. कोणी 
त्याला बंवू म्हणून, तर कोणी सखा म्हणून जवळ करतो. पण 
काही म्हटले तरी या स्व नात्यांत थोडावहुत दुरावा राहतोच. 
पण देवाला पत्नी किंवा प्रियकर मानून त्याच्याशी पत्नीभावाने 
किवा प्रेयसीभावाने त्याच्या जवळ जाणे, यातले अद्वैत काही 
आगळेंच आणि मधुर आहे. या नात्यात प्रणय, अनुराग, मान, 
रुसवा, उत्कंठा, असोशी आणि आल्पयंतिक सुख हे सर्व काही 
असते. म्हणून काही भक्तांनी देवाशी हे पति-पलींचे नाते 
स्वीकारले आणि त्यातले सोलीव सुख मिळवले. या नात्याला 
त्यांनी मधुरा भक्‍ती असे नाव दिले. 

या भक्‍तीतळे माधुर्य उज्ज्वल असल्यामुळे तिला उज्ज्वल 
भक्‍ती असे दुसरे नावही मिळाले आहे. हे नाते शृंगारमूलक असले 
तरी त्याची परिणती मात्र उज्ज्वळ भक्‍तीत होत असते. गोकुळा- 
तल्या गोपी कामभावाने श्रीकृष्णाला अनुसरल्या आणि उद्धरून 
गेल्या, ही भागवत पुराणातली कथा वाचून काही भक्तांना या 
भक्तीची कल्पना सुचली आणि त्यांनी गोपींनाच आपला आदश 
मानले. नारदाने आपल्या भकक्‍्ति-सूत्रांत उत्कट प्रेमाला कांता- 
सक्‍ती असे नाव दिले आहे आणि त्याचे उदाहरण म्हणून ' यथा 
ब्रजगोपिकानाम्‌ या सूत्राने गोपींचा उल्लेख केला आहे. मधुर 
भक्तांना नारदाचा हा शास्त्रीय आधारही आयता मिळाला. 
चेतन्यचरितामृत या बंगाली ग्रंथात गोपींच्या कृष्णप्रेमाचे 
मार्मिक वर्णन केले असून, काम व प्रेम यांमधला फरक पुढील- 
प्रमाणे सांगितला आहे- 
कामेर तात्पर्य निजसंभोग केवल 
कृष्णसुख तात्पर्य प्रम तो प्रबल 
अत एव काम प्रेमे बहुत अंतर 
काम अंधतम प्रेम निमल भास्कर 
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भावार्थ - कामाचा उद्देश निजसंभोग अर्थात स्वत:ची इंद्रिय- 
तृप्ती हा असतो. पण प्रेमाचा उद्देश आपल्या अंगसंगाने कृष्णा] 
सुख लाभावे, हा असतो. म्हणून काम व प्रेम यांत बहुत अंतर 
आहे. काम हा अंधकार असून, प्रेम निर्मळ सूर्य आहे. 

मधुरा भक्‍ती ही मधुर रसावर अधिष्ठित आहे. खूपगो- 
स्वामींनी आपल्या भकक्‍्तिरसामृतसिंधू या ग्रंथाच्या पहिल्याच 
इलोकात या रसाची व्याख्या दिली आहे, ती अशी- 

आत्मोचितेविभावाद्यः पुर्ष्टि नीता सतां हृदि । 
मधुराख्यो भवेद्‌ भक्तिरसो$सो मधुरा रतिः । नी 

अर्थ - स्वतःला उचित अद्या विभावादिकांनी सज्जना तद 
(ज्यांच्या चित्तात कांतासक्‍्तीचा उदय झाला आहे अशांच्या 
हृदयात जी पोसली जाते, तिला मधुरा रती म्हणतात. 
मधुर नावाचा भक्‍्तिरस होय. या 

या मधुर रसाची मांडणी अशी- कृष्णरती हा त्याचा ्., 
भाव. श्रीकृष्ण हा त्याचा आलंबन विभाव. कारण पा 
हास्य, भाषण, धैर्य, चातुर्य इतकेच नव्हे; तर ' मथुरा आलंबती 
खिलं मधुरम्‌ ' > कृष्णाचे सर्वच काही मधुर आहे. या 
विभावाचे दुसरे अंग म्हणजे राधा. ती अतिसंदर, अतिमवुर आणि दरी 
श्रीकृष्णाची सर्वेश्‍वरी. ती श्रीकृष्णाशी सर्व काळ अभिन्न; ् 
केवळ त्याच्याशी लीला आणि क्रीडा करण्यासाठी त्याच्यापॉदू ह 
वेगळी झाली आहे. कृष्णाच्या मुरलीचा स्वर आणि त्याचे जी 
गडी हे या रसाचे उद्दीपन विभाव होत. रोमांच, स्वेद, ८. 
स्वरभंग, कंप, इ. याचे अनुभाव आणि हर्प, निर्वेद, इ- त 
व्यभिचारी भाव होत. त आहेत 

शृंगार आणि शुंगाराभास हे दोन्ही मधुर रसात अंतर्भू 
शृंगारातळे संयोग आणि वियोगही या भक्तीत स्वीकार प्रत 
आहेत. मनोविज्ञानाच्या दृष्टीने पाहिल्यास श्ुंगार व्‌ मी 
फारसे अंतर नाही. शृंगारातले प्रेम तन, मन व इंद्रिये 
तृप्तीपुरते म्हणजेच पाथिव असते. हेच प्रेम जेव्हा ळल. द्‌” 
म्हणजेच इंद्रियसुखनिरपेक्ष बनते, तेव्हा ते दिव्य अद्या भ. _,, 
भावाला प्राप्त होते. इंद्रियसुखाकडे आकृष्ट होणार्‍या 
वृत्तीला तिथून मागे खेचून भगवंताकडे नेण्याचा अ क 
भक्तीत असतो. मधुर भक्तांचे असे सांगणे असते, की ९ वा 
प्रिय व्यक्‍तीच्या संपर्काने इंद्रियांना जे सुख प्राप्त होते, त्य 
उगमही भगवंताच्या ठिकाणीच असतो. ' सर्वेसुखाचेः 
तोच असतो. कीव र्व 

श्रीकृष्ण हा विशवातला एकमेव पुरुष असून, बा ब्वॉ 
पुरुष या स्त्रिया आहेत; अश्या स्थितीत भक्‍ताला की 
त्याला सर्वस्व समपेण करण्याखेरीज अन्य मार्गच तार्ट? व 
मधुर आचार्यांचे मत आहे. नुसत्या मानसिक कांताभावार 
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त्यांचे समाधान नाही. पुरुष भक्ताने स्त्रीवेष घारण करूनच 
भक्तिसाधना केली पाहिजे, असा त्यांनी नियम केला आहे. 
चैतन्य महाप्रभू हे मघुराभक्तीचे अध्वर्यू किंवा प्रणेते होत. 
त्यांनीच बंगालमध्ये हा भक्‍तिसंप्रदाय निर्माण केला. ते स्त्रीवेष 
घेऊन राधा बनत आणि कृष्णाची उपासना करीत. कृष्णापासून 
राधेला मिळणाऱ्या मधुर सुखाचा आस्वाद घेण्यासाठी भक्ताने 
राधाच बनले पाहिजे, असे चेतन्यांचे मत होते. म्हणून ते स्वतः 
राघा बनले. ते राधा झाल्यावर साहजिकच त्यांचे अनुयायी गोपी 
ठरले. पुढे चेतन्यांच्या जीवनात राधा भाव प्रकट झाल्यावर ते 
राधेचा अवतार समजले जाऊ लागले. दुसरे अलिकडचे प्रसिद्ध 
उदाहरण श्रीगुलाबराव महाराजांचे. तेही मधुरभक्त होते. ते 
स्वतःला ज्ञानेश्‍वरकन्या व श्रीकृष्णकांता समजत व पुष्कळदा 
स्त्रीवेषात राहत. 
रूपगोस्वामी, जीवगोस्वामी, संनातनगोस्वामी, गोपालभट्ट, 
इ. अनेक विद्वान शिष्य चैतन्य प्रभूंना लाभले. त्यांनी आपल्या 
गरूंच्या राधाभावाला आणि त्यांच्या विचारांना अनुसरून 
मधुरा भक्तीचे एक शास्त्रच निर्माण केले. भक्तिरसामूर्तासधू, 
उज्ज्वळनीलमणी, चैतन्यचरितामृत व हरिभक्तिविलास हे त्यांनी 
रचलेले मधुरा भक्तीचे प्रमाणभूत ग्रंथ होत. प्रस्तुत ग्रंथांतून 
प्रतिपादलेळले मधुरशास्त्र थोडक्यात असे - 
शांत, दास्य, सख्य, वात्सल्य आणि माधुर्य हे भक्तीचे पाच 
प्रकार असूत, माधुये अर्थात मधुरा भक्‍ती ही त्यांत श्रेष्ठ आहे. 
मधरा भक्तीत भक्ताने स्त्रीच बनले पाहिजे. ' वामा भूत्वा 
यजेत परम ' < स्त्री होऊन परमेश्वराचे यजन करावे, असा 
सिद्धांत आहे. या विश्वाचे आदितत्त्व म्हणजे प्रत्यक्ष भगवान 
श्रीकृष्ण. त्याला अनंत शक्‍ती आहेत. त्यांत चित्‌ शक्‍ती ही 
प्रमुख होय. ल्हादिनी (आल्हाद देणारी) हे या शक्‍तीचे स्वभाव- 
वैशिष्ट्य आणि प्रेम हे व्यक्‍त स्वरूप आहे. कृष्ण, रावा आणि 
गोपी यांची वंदावनात नित्य. रासलीला चालते. या क्रीडेत 
राधेची सखी या नात्याने उपस्थित राहणे आणि त्या रास- 
लीलेचा आस्वाद घेणे ही मानवी जीवनाची इतिकतंव्यता होय. 
महाराष्ट्रात मधुरा भक्तीचा पुरस्कार करणार गुलाबराव 
महाराज होऊन गेले. संप्रदायसुरतरू, अलोकिक व्याख्यानमाला, 
भागवत रहस्य, इ. ग्रंथांत त्यांनी मधुराभक्तीचे तत्त्वज्ञान विव- 
रून सांगितले आहे. पुढचा एकच अभंगांश त्यांच्या मधुरा 
भक्तीची साक्ष देण्यास पुरेसा आहे-.. र 
ठाऊक मी तुम्हा आंधळी गोळिणी। येता वृंदावनी मज नये । 
धडा कामिनी बहु नारायणा । तुम्ही वृंदावनी स्वये नेता ।। 
माझी काय तुम्हावरी नाही सत्ता । ऐसे नंदसुता स्वये सांगा । 
पित्याने माझ्या केले कन्यादान । फळ त्याचे जाण ऐसे कॅसे ॥ 
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मधुरा भक्तीच्या या संप्रदायाचा उगम कुठून आणि कसा 
झाला, त्याचे विवेचन प्रा. स. रा. गाडगीळ यांनी केले आहे, 
त्याचा सारांश असा - 

भारतीय भकक्‍्तिसाधनेच्या इतिहासात एका अत्यंत विलक्षण 
भकक्‍्तिपंथाची वाढ बंगाल्मध्ये १६ व्या शतकात झाली. या 
भक्तीचे नाव मधुरा भक्ती. चेतन्यानंतर बंगालमध्ये विकसित 
झालेला वैष्णव धर्म आणि वज्नयान बौद्ध पंथातून उत्पन्न झालेला 
सहजीय पंथ यांनी मधुरा भक्‍्तिसंप्रदायाचा विकास घडवून 
आणला. भक्ताने स्त्री बनून परमेश्‍वराची उपासना करण्याची 
ही साधना चैतन्यपुवे काळात बंगालमध्ये वेगळचा तत्त्वज्ञानाच्या 
आश्चयाने सुरू झाली होती आणि हे तत्त्वज्ञान बौद्ध घर्माश्रित होते. 

इ. स. च्या ५ व्या शतकानंतर बोद्ध धर्माला तंत्रघर्माचे 
स्वरूप प्राप्त झाले. हळूहळू बुद्धाच्या धर्मात वुद्धाचेच माहात्म्य 
कमी होत जाऊन, त्याच्या जागी तारा या देवतेची प्रतिष्ठापना 
झाली. त्यातून महासुखाची प्राप्ती करून देणाऱ्या स्त्रीप्रधान 
योगप्रक्रिय्रेला प्रारंभ झाला. अंतिम सत्याची अनुभूती घेण्या- 
साठी महामुद्रेच्या (परकीया स्त्री) आलिंगनसुखाचा आस्वाद 
घेणे आवशयक आहे, असा सिद्धान्त प्रस्थापित झाला. प्रज्ञा 
(स्त्रीतत््व) आणि उपाय (पुरुषतत्त्व) यांच्या संयोगातून 
निर्वाणप्राप्ती होते, असे मानले गेले; त्याल प्रज्ञोपायविधी 
असे म्हटले गेले, त्यातृत सहजयात पंथ निर्माण झाला. या पंधात' 
देहवादाला फार महत्त्व आहे, ' पुजामस्यैव कायस्य कुर्याश्ित्यं 
समाहित: ' स्वस्थ चित्ताने या देहाचीच नित्य पुजा करावी, 
असा त्या पंथाचा सिद्धांत आहे. इ. स. च्या ९ व्या शतकाच्या 
सुमारास बौद्ध धर्माचे हे विकृत स्वरूप बंगालमध्ये तंत्रघर्माच्या 
रूपाने अवतरले. या तंत्रघर्माने एक सववंधमव्यापी अशी विकृत 
संस्कृती निर्माण केली. त्यातूनच अनेक धर्मपंथ निर्माण झाले. 

तंत्रसाधनेत अभिचार आणि वामाचार यांना महत्त्व आहे. 
वामाचारात सृष्टीचे आदितत्त्व स्त्री असल्याचे मानून तिच्या 


- पूजेला प्राधान्य दिलेले आहे. ज्या काळी आणि ज्या ज्या ठिकाणी 


मातृप्रधान संस्कृती अस्तित्वात होती आणि शेतीला महत्त्व 
होते, त्या काळात आणि त्या त्या ठिकाणी स्त्रीपूजेची प्रथा 
दिसून येते. ही पूजाही स्त्रियांनीच करायची असे. मातृसत्ताक 
पद्धतीतील या स्त्रीप्रधान उपासनापद्धतीशी तंत्राचा संबंध 
असावा, असे काही तज्ज्ञांचे मत आहे. 

पुढे स्त्रीउपाध्यायांची अगर उपासकांची जागा पुरुषांनी 
घेतली हे खरे; पण त्या उपासकांनाही पुजेसाठी पुढे येताना 
स्त्री बनून म्हणजे स्त्रीवेष घेऊन यावे लागले. अजूनही देवीचे 
काही पुजारी उदा० भृत्ये, कडक लक्ष्मीवाले वगेरे देवीभक्‍त 


. स्त्रीवेषाते तिची उपासना करताना दिसतात. स्त्री होऊन देवाची 


| 


मधुरा भक्‍ती 


पुजा करावी, हा वामाचारी सिद्धान्त या मातृप्रधान संस्कृती- 
तल्या स्त्रीपुजेतुनच मधुरा भक्तीत प्रविष्ट झाला. तंत्रयोगातही 
पुरुषाच्या देहातील स्त्रीतत्त्वाच्या जागृतीलाच महत्त्व दिलेले 
आहे. सहजिया साघूंचे म्हणणे असते, की * तुझ्यातला पुरुष 
टाकून दे आणि तु स्त्री (प्रकृती) वन. स्त्री बनल्याशिवाय 
पुरुषाला आध्यात्मिक सावना करता येणार नाही आणि खऱया 
प्रेमाचा अनुभवही घडणार नाही, असे सहजयानी सिद्ध ठामपणे 
सांगतात. 

हिंदु-बौंद्वांच्या तंत्रधर्माला अशा प्रकारचे स्वरूप प्राप्त झाल्या- 
वर त्याच पारवेभूमीवर भागवत व ब्रह्मवैवर्त पुराणांतून राघा- 
कृष्णसंश्रदाय बंगालमध्ये अवतरला. जयदेव व चंडीदास हे दोघेही 
सहूजीय होते. जयदेवाला तर सहजीय आपला आदिगुरूच मान- 
तात. हा सहजीय पंथच पुढे वेष्णव धर्मात परिणत झाला. सह- 
जीयतंत्र (आचार) व वैष्णव तत्त्वज्ञान यांच्या संयोगातून 
सवुरा मक्‍तीचा संप्रदाय निर्माण झाला आणि त्याने स्त्रीवेषात 
राधा-भावाने कृष्णाची आराधना करणे हे आपले परम साघन 
मानले. 

केवळ रावा-कृष्णसंप्रदायामुळे बंगालमधील वैष्णव धर्माचा 
अव:पात होणे शक्‍य नव्हते. ते काम सहजीय वंष्णवांनी केले. 
त्यांनी मधुरा रतीला जे वेगळे वळण लावले, त्यात पुढील विकृ- 
तीची बीजे पडली दास्य, सख्य, वात्सल्य, माधुय्े हे सगळे भक्‍्ति- 
प्रकार वेष्णवांना मान्य आहेत; पण सहजीय वैष्णवांनी फक्त 
मावुर्येभक्तीलाच सर्वाधिक महत्त्व दिले. त्यातही स्त्रीची पुजा 
करायची ती स्वकीयेची (स्वस्त्री) न करता परकीयेची (पर- 
स्त्री) करावी, असाही मतवाद पुढे आणला. रूपगोस्वामीने राधेला 
कृष्णवत्नी बनवले; पण सहजीय वेष्णवांच्या मते ती कृष्णाची 
पत्नी नसून परकीया आहे. या मतातूनच या पंथात परस्त्रीचे 
आध्यात्मिक महत्त्व वाढले. इ स. १७१७ मध्ये मुशिदाबादचा 
नबाब जाफरअल्ली याच्या समोर जो स्वकौया-परकीया मत- 
वाद्यांचा वाद ज्ञाला त्यात परकोयावादाचा विजय झाला. म्हणजे 
पत्नीभावापेक्षा प्रेयसीभाव श्रेष्ठ ठरला. [म. सा. म. भ.; म. 
र. स्व. वि.; हि. कृ. मा.; नवभारत, ऑगस्ट १९६२] 


मधविद्या उपनिषदांतील एक विद्या. मधू म्हणजे ब्रह्मा. 
डे स्हेणून ब्रह्मविषयक जे ज्ञान त्याचे नाव मधुविद्या 
होय. जगातील प्रत्येक बस्तुत आत्मतत्त्व कसे पाहावे, ते या विद्येत 
सांगितले आहे - 
इयं पृथिवी सर्वेबां भूतानां सधु । अस्य पृथिव्ये सर्वाणि भूतानि 
सधु । यचायमस्यां प्‌ थिव्यां ते जोमयो5म॒तमय: पुरुष: यश्‍चाय- 
मध्यात्मं श्ञारोरस्तेजोमयो5मृतमय: पुरुष: । अयभेव स: । योड 
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| 


यमात्मा । इदममृतं इदं ब्रह्म इदं सर्वम्‌ । 


भारतीय संस्कृतिकोश | 


र 


अर्थ - ही पूथिवी सर्व भूतांचे मवू आहे. पृथ्वीच्या अंतवती 


जो तेजोरूप अमृतमय पुरुष आहे. तोच या पांचभौतिक देहात 
तेजस्वी अमृतमय पुरुष आहे. तोच आत्मा. तेच ब्रह्म. तेच हे व 
पृथ्वी, सर्व भूते, पाथिव पुरुष आणि कझारीर आत्मा हैस 
वास्तविक ब्रह्मच आहेत. त्याचप्रमाणे, जळ, अग्नी, वायू, आदिल, 
दिशा, चंद्र, विद्युत, मेघगर्जना, धर्म, सत्य, मानव्य ही सर्व एकाच 
आत्मतत्त्वाने ग्रथित आहेत. परमात्म्याने व्यापली नाही, अशी 
कोणतीही वस्तू या जगात नाही. हे आत्मतत्त्व अमर असून, त्याचे 
ज्ञान झाले असता, अमर तत्त्व प्राप्त होते स»... 
सधमाझ्या ज्याप्रमाणे प्रत्येक फुळाजवळ जाऊन त्यातील ० 
गोळा करतात व त्याचे पोळे वनवतात, त्याप्रमाणे ज्ञानी म्‌ 
ष्यहो जगातील वस्तूपासून ब्रह्मज्ञान संपादन करतो. 2... 
फुलातील सारभूत अंश, तसे ब्रह्म हे जगाचा सारांद पाती 
मधाने जक्ली रसनेंद्रियाची तृप्ती होते, त्याप्रमाणे नी | 
आत्म्याची तृप्ती होते. फुलातला रस मधरूपाने परिणत मढ 
वृक्षांचे आदिकारणही पृथ्वीचा रस हेच आहे. वृक्षावे 
तोडले तर ते वाळून जाते. ब्रह्म या सर्व जगताचे रसल्प 
ब्रह्मरस नसता, तर हे जग सजीव राहिले नसते. इंद्राला आढे. 
प्रत्यक्ष अनुभव आला. मघुचितनानेच त्याला हे ब्रह्मज्ञान ट्क 
या मधुविद्येविषयी शाट्यायन व वाजसनेय ब्राह्मणात 
आख्यायिका दिली आहे ती अशी - म्हूण 
इंद्राने अधिकारी अद्या दबीची क्रपीला ही मधुविद्या नकीर्स 
ब्रह्मविद्या शिकविली आणि ही विद्या तू कोणाला ळी. वण हीं 
शिकवल्यास तुझे मस्तक उडवीन. ' असे त्याला ता दिविवी 
विद्या दघीची क्रपीकडून आपल्याला मिळावी, अशी प्ल्याश 
कुमारांची इच्छा होती आणि दधीचीने ही विद्या आ 
श्िकविल्यास इंद्र त्याचे मस्तक उडवील, ही त्यांची झक 
म्हणून त्यांनी आधीच दघीची क्र््‌रषीचे मस्तक तोडून त व्या अर्व 
स्थळी ठेवले व त्या जागी घोड्याचे मस्तक लावून श्रमण 
मुखातून मवुविद्या शिकून घेतली. इंद्राने आपल्या प्रति राती 
दबीचीचे ते लावलेले मस्तक तोडले. तेव्हा अदिविनीर्ठ 
दधीचीचे मूळचे मस्तक पुन्हा त्याच्या धडाला जोडले. 


र 
>. बिहार प्रदेशातील एक लोकोत्सव. हा ज्रा्वश 
ह. केवळ नवविवाहित स्त्रियांचा असून, सख 
शुद्ध तृतीयेला साजरा करतात. नवविवाहित मुलगी ः र्त 
सोभाग्यवती राहील की नाही, हे पाहण्यासाठी या. देतात. 
तिच्या हातावर वनस्पतीची काडी जाळून तिने चटके र्तर 


. त्यामुळे तिच्या अंगावर मोठमोठे फोड आले तर 


ऑल 
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खंड सहावा 


सौभाग्याचे चिन्ह मानतात. या उत्सवासंबंधी तिकडच्या लोकांची 
विलक्षण श्रद्धा आहे. ही श्रद्धा मंथिळी लोकगीतांमधून अनेक- 
वार व्यक्‍त ज्ञालेली आहे. त्यासंबंधीचे एक गीत असे - 
लहु लहु धर सखि वाती धडकए कोमल छाती 
लहु लहु पात पसारह लहु लहु हग इुहं झाँपह 
मधुर मधुर उठ दाहे मधुर मधुर अवगाहे 
कुमर करह विधि आजे मधुश्रावणी भल काजे 
भावार्थ - हे सखी, मला हळूहळू डाग दे. माझी नाजूक छाती 
घडधडू लागली आहे. माझे दोन्ही डोळे हळूहळू बंद करा. ही 
अग्निशिखा हळूहळू संद होईल आणि मग मी तीमध्ये अवगाहून 
करीन. कवी कुंवर म्हणतो, हे नवविवाहित स्त्रिये, आज मधु- 
श्रावणीचा पवित्र सण आहे. यासाठी अनुष्ठानपुर्वक हा विधी कर. 
मधुश्रावणी या सणावर शाक्‍्तांचा प्रभाव आहे, असे पंडि- 
तांचे मत आहे. [ हि. सा. वृ. इ.; मै. लो. अ.; मे. लो. ] 


(इ. स. चे १८ वे शतक) एक रीतिकालीन 
मधुखद्‌नढास हहदी संतकवी. माथुर चौवे जातीत याचा 
जन्म झाला. याने गोविददास नामक कोण्या व्यक्तीच्या आग्रहा- 
वरून रामाइवमेध नावाचे एक प्रबंधकाव्य रचले. तुलसीदासाचे 
रामचरितमानस हा या ग्रंथाचा आदर्श आहे. रामचरितमानसाचे 
एखादे परिशिष्ट ठरावे, इतके साम्य या दोन ग्रंथांत आहे. पद्म- 
पुराण हा रामादइवमेथाचा मूलाधार होय. या ग्रंथात अश्वमेध 
यज्ञाचे अनष्ठान, अश्‍वामुळे निर्माण झालेला लव-कुशांवरोवरचा 
युद्धप्रसंग आणि अखेर पुत्रांबरोबर सीतेचे अयोध्येत आगमन, इ. 
विषय आहेत. कवीने दोहे, चौपाई, गीतिका, इ. छंदांचा उपयोग 
केला आहे. प्रबंधकौशल्य, कवित्वशक्‍ती आणि भाषा या सर्वे 
दृष्टींनी हा ग्रंथ उच्च दर्जाचा मानला जातो. [ हि. सा. इ. ] 


एक काम्य व्रत. वैशाख शुद्ध द्वादशीला हे 
मधुत्वदनपूजा व्रत करतात. विष्णूची पूजा हा या व्रताचा 
प्रमुख विधी होय. या दिवशी गुरु आणि मंगळ सिंह राशीत, 
सूर्य मेष राशीत आणि हस्त नक्षत्र व व्यतिपात असेल, तर तो 
दिवस' विद्षेष शभ मातला जातो. या सुयोगावर अन्न, वस्त्र, 
सुवर्ण, गाय आणि पृथ्वी यांचे दान देतात. या दानांमुळे देवपद, 
इंद्रपद, राजपद व आरोग्य प्राप्त होते; शिवाय अग्निष्टोमाचे 
फल आणि चंद्रलोकप्राप्ती होते. [ हि. ध.; ब्र. प.] 


(इ. स. चे १६ वे शतक) एक प्रगाढ 
मधुसूदन सरस्वती वेदान्ती, रससिद्ध कवी आणि महान 
भगवद्भक्त. हे बंगालमधील फरीदपूर जिल्ह्यातील कोटाल- 
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मधूकतृतोया 


पाडा गावाचे रहिवासी होते. हे ब्राह्मण असून यांच्या पित्याचे 
नाव प्रमोदन पुरंदर असे होते. यांचे बाल्यणातील नाव कमल- 
जनयन असे होते. लहानपणीच नवद्वीपात जाऊन त्यांनी हरि- 
राम तकेवागीश यांच्याकडे न्यायाचे आणि माधव सरस्वती 
यांच्याकडे वेदान्तादी दर्शनांचे अध्ययन केले. अध्ययन पुरे 
झाल्यावर ते काशीला गेले आणि तिथल्या अनेक पंडितांना 
त्यांनी शास्त्रार्थात पराजित केले. नंतर त्यांनी विश्वेश्वर सर- 
स्वतींकडून संन्यास ग्रहण केला. 
मधुसूदन सरस्वती हे अद्वेत वेदान्ताचे महारथी होते. 
अद्वैतसिद्धी हा त्यांचा सर्वश्रेष्ठ ग्रंथ होय. त्यांच्या पूर्वी होऊन 
गेलेल्या आचार्यांनी आपल्या सिद्धान्ताच्या स्थापनेसाठी श्रुतींच्या 
प्रमाणावर अधिक भर दिला होता. तर यांनी प्राधान्याने अन- 
मान प्रमाणाच्या आधारानेच आपला सिद्धान्त स्थापित केला 
आहे. अद्वेत वेदान्तावर यांनी सिद्धान्तविदू किंवा सिद्धान्त- 
तत्त्वविदू, वेदान्तकल्पलतिका, संक्षेपशारीरकव्याख्या, अद्वेतसिद्धी, 
अद्वेतरत्नरक्षण व प्रस्थानभेद हे ग्रंथ लिहिले आहेत. याशिवाय 
त्यांनी गीतेवर गूढार्थदीपिका नामक व्याख्या लिहिली आहे. 
मधुसूदन सरस्वती हे जसे ज्ञानी होते, तसे मोठे भगवद्‌- 
भक्तही होते. त्यांना श्रीकृष्णाने दर्शन दिले होते, असेही सांग- 
तात. कृष्णभक्‍तीपुढे त्यांना सर्व गोष्टी तुच्छ वाटत असत. या 
बाबतीत त्यांनी म्हटले आहे, ते असे- 
ध्यानाभ्यासवशीकृतेत सनसा तत्निगुंणं निष्क्रिय 
ज्पोतिः किचन योगिनो यदि परं पश्यन्ति पश्यन्तु ते । 
अस्माकं तु तदेव लोचनचमत्काराय भूयाच्चिरं 
कालिन्दीपुलिलोदरे किसपि यत्नीलं सहो धावति ।। 
अर्थ - ध्यानाच्या अभ्यासामुळे ज्यांचे मन वशीभूत झाले 
आहे, अशा योग्यांना जर त्या निर्ग्‌ण व निष्क्रिय अशा परम 
ज्योतीचे दर्शन होत असेल, तर होऊ दे. आमच्या नेत्रांना मात्र 
कालिंदीच्या तीरावर धावणारे असे श्यामल तेज (श्रीकृष्णाचे 
बालरूपच) सुख देते. 
भकक्‍्तिरसावर त्यांनी भक्तिरसायन नावाचा ग्रंथ लिहिला 
आहे. त्यात भक्तिरसाचे सर्वांगीण सोपपत्तिक विवेचन आहे. 
यात त्यांनी भक्‍ती किवा भगवदाकारता हा मोक्षाहून स्वतंत्र 
असा पाचवा पुरुषार्थ मानळेला आहे. महिम्तःस्तोत्राची त्यांनी 
शिवपर व विष्णुपर अशी उभयविध व्याख्या करून, त्यांच्यांत 
अभेद दाखवला आहे. यांनी भागवतावरही टीका लिहिली आहे. 
[ हिंदुत्व; सिद्धान्तबिदु; भा. सा. ] 


एक काम्य व्रत. हे मुख्यत्वे स्त्रियांचे व्रत 
आहे. फाल्गुन शुद्ध तृतीयेला या' व्रताला 


मधूकतृतीया 


मधूकतृतीया 


प्रारंभ करून, त्या दिवशी उपवास करतात. दुसर्‍या दिवशी प्रथम 
* भूमिकार्य, देवभूपारये, उमाये, तपोवनरताये, गौर नम: ! या पाच 
मंत्रांचा उच्चार करून क्रमशः गंध, पुष्प, धूप, दीप आणि 
नेवेद्य या पंचोपचारांनी मधूक वृक्षावर उमेची पूजा करतात. 
पुजेनंतर “ दोर्भाग्यं मे शमयतु सुप्रसन्नं मन: सदा? या मंत्राने 
तिची प्रार्थना करतात. मग सुवासिनींना हळदकुंकू देतात. 
फल- धन व सौभाग्य यांचा लाभ. [ व्र. प.; हि. व. ] 


घेसी एक वोली. उत्तर प्रदेशातील गोरखपुर जिल्ह्यात 
मः आणि थोडी आसपास ही बोली बोलली जाते. मधेसी 
हो भोजपुरी भाषेची एक वोली आहे. मधेसी हा शब्द * मध्य- 
देश ' या संस्कृत शब्दापासून वनला आहे. तिरहुत व गोरखपूर 
यांच्या मध्य भागात या बोलीचा वापर होतो, म्हणून या बोलीला 
मधेसी अ्ली संज्ञा मिळाली. या वोलीवर वराचसा भोज- 
पुरी व थोड्या प्रमाणात मैथिली या भाषांचा प्रभाव आढळतो. 
या भाषेचा सांगाडा भोजपुरी भाषेप्रमाणे आहे. 

मधेसी भाषेत मैथिली भापेप्रमाणेच मूधन्य' ड' चा उच्चार 
* र्‌ ' असा करतात. उदा० पडळ > परळ, कोढी > कोरही, 
बडका > बरका, इत्यादी. गोरखपूर जिल्ह्यातील अठरा ते वीस 
हजार लोक ही बोली वबोळ्तात. [ चंपा. गेजे. ; भो. भा. सा. ] 


ध्यदेश आर्यावर्ताचा मध्य भाग. या प्रदेशात आर्थ संस्कृतीचे 
मध्यद्र प्राचीनतम केंद्र होते. वेदिक संहिता, ब्राह्मणे 
व उपनिषदे या ग्रंथांची रचना याच प्रदेशात झाली. रामायण 
व महाभारत या महाकाव्यांतील घटना याच भागात घडल्या. 
सूर्यवंशाचा मूळ पुरुष मनू व चंद्रवंशाचा मूळ पुरुप पुरूरवा यांची 
राजधानी प्रतिष्ठानपुरी ही मध्यदेशात होती. याच केंद्रातून आर्थ 
संस्कृतीचा प्रसार सर्व भारतात झाला. 
मध्यदेशाचा स्पष्ट उल्लेख प्रथम मनुस्मृतीत (२.१९,२१) 
आढळतो तो असा - 
कुरुक्षेत्र च मत्स्याइच पाळ्चाला: शूरसेनका: । 
एष ब्रह्मविदेशो वे ब्रह्मावर्तादनन्तर: ॥। 
हिमवद्विन्ध्ययोमंध्यं यत्प्राग्‌ विनशनादपि । 
प्रत्यगेव प्रयागाच्च नध्यदेश: प्रकोतितः 1! 
अर्थ -ब्रह्मावर्तानंतर ब्रह्मषिदेश लागतो. त्यात कुरुक्षेत्र, 
मत्ह्य, पांचाळ च कूरसेन यांचा समावेश होतो. हिमालय व 
विध्य या प्रेताच्या मध्ये हा. प्रदेश असून, त्यांच्या पश्‍चिम 
सोमेवर विनशन (जिथे सरस्वती नदी जप्त झाली ते स्थान) 
आहे व पूर्व सीमा प्रयागाजवळ आहे. 


बृहत्संहिता व त्रिकांडशेष या ग्रंथांतही मध्यदे ताः्या याच 


७०६ 


भारतीय संस्कृतिकोश 


सीमा सांगितलेल्या आहेत. वृहृत्संहितेत कुरू, पंचाल, गूर प 
मत्स्य आणि वत्स या जनपदांचा समावेश मध्यप्रदेशात केला आहे. 
राजशेखराच्या काव्य़मीमांसेत मनुस्मृतीप्रमाणेच मध्यदेशाच्या 
सीमा सांगितल्या आहेत. त्यांत 
विनयपिटकात मध्यदेशाच्या सीमा दिलेल्या आहेत, € 
पूर्वेकडील मगधाचा समावेश केलेला आहे देश 
अल्‌विरुनीने कनीजच्या भोवतालच्या प्रदेशाला मध्य पण 
म्हटले आहे. त्याने या प्रदेशाच्या सीमा दिल्या नाहीत क 
त्याचे विस्तृत वर्णन केळे आहे. त्यात ग्वाल्हेर, कालंजर, वि! 
इ. स्थानांचा अंतर्भाव होतो. तो, त्यांची 
मध्यदेशात सामान्यत: ज्या जनपदांचा समावेश होता, ९ तावि 
नावे आणि त्यांत सांप्रत प्रचलित असलेल्या बोंळयाच र न 
अशी -(१) कुरू - खडीबोली, (र) पंचाल कीय 
शूरसेन - व्रज, (४) कोसल -- अवधी, (५) काशी- 
(६) विदेह - मैथिली, (७ ) मग - मगही, (८) बक ११) 
दक्षिण कोसल - छत्तीसगडी, (१०) वत्स - वघेली, म्रचुरी- 
नेदी- वुंदेळी (१२)अवंती- मालवी व(१३) मत्ह्य़ - जवड 
गेल्या दोन-अडीच हजार वर्षांतील ऐतिहासिक घडा षा, 
मुळे या जनपदांचे स्वतंत्र अस्तित्व राहिले नसले, तरी पणा 
संस्कृती व सामाजिक जीवन या वाबतींत त्यांचा बु. 
आजही दिसून येतो. या सर्व जनपदांतील़ लोक आर्थ % धर्यदेश 
आर्य संस्कृतीचा प्रसार सर्व भारतात झाला. त्यामुळे भु र 
म्हणजे भारताचे हृदयस्थान मानले जाते. मध्ययुगात त्यात 
मानांनी या प्रदेशाला हिंदुस्थान हे नाव दिले आणि 
भाषा हिंदी किवा हिंदुस्थानी या नावाने ओळखली 
लागली, [ मध्यदेश- धीरेंद्र वर्मा, १९५५; म. भा. ई 


ह. 
रवी :414 
वि न भारतीय संघराज्यातील ववात मीट हारा 
मध्य प्रद्श शा डिसा, आंध्र, म क 
उत्तर प्रदेश, बिहार, ओ सा, अ क क. 
शुजरात व राजस्थान या सात राज्यांनी नी, वसली 
भारताच्या मध्यभागी, चंबळ नदीपासून गोदावरीपर्य श्र्यां 


जो. य. रन ६१ 
आह्‌. याचे क्षेत्रफळ १,७१,०५२ चौ. मैल असून, १९ 


शिरगणतीप्रमाणे लोकसंख्या ३ 7२२३,९४, ३७५ आहे. ववे ्म््य 

भारत स्वतंत्र झाल्यानंतर पूर्वीच्या मध्यप्रांतार ब विध 
प्रदेश हे नाव देण्यात आले होते. त्या वेळी मध्य म गोवी, 
प्रदेश ही दोन वेगळी राज्ये निर्माण करण्यात का भी 
भोपाळ संस्थानचा प्रदेशही वेगळा, केंद्रशासित ठेवण्य (ली 
होता. पण १९५६ मध्ये राज्यांची पुनर्घटना क्या ती 
त्या वेळी मध्य भारत, भोपाळ, विध्य प्रदेश, मध्य प्र तालु 
१७ हिंदी-भाषी जिल्हे आणि राजस्थानातील सिरोंजे 


खंड सहावा 


या सर्व भूभागांचे मिळून एक राज्य वनवून, त्याला मध्य प्रदेश 
हे नाव देण्यात आले. मध्य प्रांतातले नागपूर, चांदा वगेरे 
मराठी जिल्हे महाराष्ट्राला जोडले गेळे. मध्य भारत या राज्यात 
ग्वाल्हेर, इंदौर, धार, देवास, जावरा, रतलाम, बडवानी, 


विधानसभा-भवन, भोपाळ 


्ौ 


हागिरी समाविष्ट होत्या. विध्य प्रदेशात बुंदेलखंड व बघेलखंड 
यांचा समावेश होता. सांप्रत मध्य प्रदेशाचे सात विभाग केलेले 
असून, त्यांतील जिल्ह्यांची नावे अशी - मग 
(१) भोपाळ विभाग- सीहोर, रायसेन, विदिशा, होशंगा- 
बाद, बेतुल, राजगढ व शाजापूर. 
(२) विलासपूर विभाग - रायगढ, विलासतुर १ सरगुजा. 
(३) ग्वाल्हेर-गिर्द, मिड, मुरेना, श्षिवपुरी, गुणा व दतिया. 
(४) इंदौर- इंदौर, रतलाम, उज्जैन, मंदसोर, देवास, धार, 
झाबुआ, पूर्व निमाड व पडचिम निमाड 
(५) जबलपूर - जबलपूर, बालाघाट, 
सागर, मंडला, दमोह व नरसिंहपुर, 
(६) रायपूर- रायपूर, दुर्गे व बस्तर. 
(७) रीवा- रीवा, सीधी, सतना, पन्ना, 
व शह्डोल. 
व नेसगिक विभाग - या राज्या 
वभाग च 
(१ कुकर र सखल प्रदेश - यात ग्वाल्हेर ब त्याच्या 


आसपासचा भूभाग येतो. 
(२) माळव्यांचे पठार- या विस्तृत सपाट प्रदेशाची 
फट व क्षेत्रफळ २४,६०० चौ. मेल आहे. 


सरासरी उंची १६०० फू जव 
(३) क तरि विंध्य च सातपुडा पर्वतराजींच्या मध 


असलेला अरुंद भभाग. जंबेलंपरपासून हंडियापर्रंत पसरठेल्या या 
प्रदेशाची लांबी सुमारे २०० मैल व सझंदी फक्त २० मल आहे. 


राजगढ, झावआ, नर्रासहगढ, इ. वीस जनी संस्थाने आणि तेराश 


छिंदवाडा, शिवणी, 


छतरपूर, टीकमगढ 


ज्याचे पुढील पाच प्रमुख नैसर्गिक 


७०७ 


मध्य प्रदेश 


(४) सातपुडा पर्वतश्रेणी - अमरकंटकपासून वालाघाट 
जिल्ह्यातील साले टेकडीपर्यंत १०० मैल लांब अशी मुख्य 
रांग असून, तिच्या दोन झ्याखा परचिमेकडे सुमारे ४०० मेलां- 
पावेतो पसरलेल्या आहेत. या पवंतश्रेणीची उंची सामान्यपणे 
२००० फूट असून, काही शिखरे ३५०० फुटांहून उंच आहेत. 

(५) छत्तीसगढ मैदान - सातपुडा पवंतराजीच्या पुर्वेला 
पसरलेला समतल प्रदेश. 

चंवळ, बेतवा, सोम, नर्मदा, तापी, महानदी व इंद्रावती या 
मध्य प्रदेशातल्या मुख्य नद्या असून, त्यांतील नर्मदा व तापी पूर्वे- 
कडून पडचिमेकडे वाहतात. उत्तरेकडील भागात सुमारे ३०” 
पाऊस पडतो; तिथले हवामान विषम आहे. माळव्याच्या 
पठारावर ३०”-४०” पाऊस पडतो; तिथले हवामान सम- 
शीतोष्ण आहे. छत्तीसगढ भागात पाऊस ६०” पडतो; तिथले 
हवामान दमट आहे. भोपाळमध्ये ३०”-५०” पाऊस पडतो; 
तर विध्य प्रदेशात ३०”-३५” पडतो. 

या प्रदेशात सर्व प्रकारची जमीन आढळते. माळव्यात 
चांगली काळी माती आहे, तर उत्तरेकडील भागातली जमीन 
हलकी व रेतीमिश्चित आहे. नर्मदेच्या खोऱ्यातली माती अत्यंत 
सुपीक आहे, तर छत्तीसगडमधली माती पिवळी व रेताड आहे. 
गहू, तांदूळ व ज्वारी ही राज्यातली मुख्य पिके असून, कापुस, 
ऊस व तीळ ही पिकेही भरपूर येतात. हा प्रदेश शेतीप्रधान 
आहे. याचा दे भाग जंगलमय असून, त्यात साल, साजा, साग 
सलाई, करघई, अंजन, पळस, तेंदू, बाभुळ, खैर, मोह व बांबू 
वगैरे झाडे विपुल प्रमाणात आढळतात. 

हा प्रदेश खनिज संपत्तीने समृद्ध आहे. यात कोळसा, लोखंड 
व मँगॅनीज या पदार्थांचा साठा भरपूर आहे. उत्तरेकडील 
भागात हिरे, सिलिमनाइट व ओखर हे पदाथ मिळतात, तर 
पठारावर चुनखडी मिळते. अशा परिस्थितीत इथे उद्योगधंद्यांची 
झपाट्याने वाढ होणे साहजिक आहे. त्याप्रमाणे इंदोर, ग्वाल्हेर, 
उज्जैन, देवास, महेश्‍वर व बऱ्हाणपूर येथे कापडाच्या गिरण्या 
निघाल्या आहेत. कटणीजवळ कैमूर येथे भारतातील सर्वात 
मोठा सीमेंटचा कारखाना आहे. निमाड जिल्ह्यात चांदणी येथे 
कागदाची गिरणी आहे. भिलईचा पोलादाचा कारखाना 
प्रसिद्धच आहे. भोपाळ येथे अवजड विद्युत्‌ यंत्रे निर्माण कर- 
ण्याचा फार मोठा कारखाना शासकीय क्षेत्रात चालू आहे. 
नागदा, ग्वाल्हेर, उज्जैन व इंदोर येथे नकली रेशमाची निर्मिती 
होते. साखरेचे कारखाने पुष्कळ ठिकाणी निघाले आहेत. ग्वाल्हेर 
येथे काचेच्या व मातीच्या वस्तू निर्माण होतात. तिथे यंत्र- 
सामग्रीचेही उत्पादन होते. इंदोरळा डीझेल इंजिनांचा कारखाना 
निघाला आहे. मोठी धरणे बांधून अढशवतीच्या साह्याने वीज- 
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उत्पादनही मोठ्या प्रमाणावर अनेक जागी सुरू झाले आहे. 

लोक -नर्मदेचे खोरे व त्याच्या उत्तरेकडील प्रदेशात 
मुख्यत्वे आर्य वंशाचे लोक आढळतात; तर दक्षिण व पुर्व 
भागांत आदिवासी व द्रविड वंशाचे लोक दिसतात. आदिवासी 
लोकांत मुडिया, माडिया, परजा, भतरा, पांडो, कोरवा, उराँव, 
मुंड, कोरकू, गोंड, वेगा, झावुआ, भिल्ल, भिलाल, इ. जमातींचा 
समावेश होतो. 


> 


ग पज महादेव 


ह हदी ही या प्रदेश[तळी रख्य भाषा होय. माळव्यात माळवी, 
| बुंदेलखंडी, वघेलखंडात बघेल्खंडी आणि छत्तीस- 
हिंदीच्या बोडी प्रवळित आहेत. 
आदिवासी लोक हळवी, गोंडी, भिलाई, इ. बोली वापरतात. 

प्राचीन काळ - प्रागेतिहासिक काली यदुवंशाच्या हेह्य 
शाखेचे राज्य मध्य प्रदेशात होते. माहिष्मती ही त्याची राज- 


घानी होती. त्याच्या एका उुत्राचे नाव अवन्ती असे होते. त्याच्या 
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भारतीय संस्कृतिकोश | 


नावावरूनच अवन्ती जनपदाची स्थापना झाली असावी. हैह्याः 
नंतर प्रद्योत वंश्याचे राज्य झाले. त्यातला चंद्र प्रद्योत हा फाड 


पराक्रमी होता. त्याच्या वेळी उर्ज्जन नगरीचे महत्त्व वाढल 
असे म्हणतात. त्यानंतर मगव, शिशुनाग व नंद या वं्यांनी मध्य 
प्रदेशावर साम्राज्यसत्ता स्थापली. 

इतिहास - चंद्रगुप्त मौर्य याचे साम्माज्य विशाल होते आणि 
मध्य प्रदेश 


> अरा र्न 
हा त्याचा एक भाग होता. युवराज अद्योक ह 


रः 


उज्जेनचा प्रशासक होता. त्या वेळी त्याने सांची येथील म 
स्वुपाचा पाया घातला. मौर्य वंश्यानंतर शृंग वंशाची सत्ता हॉ 
प्रदेशावर सुरू झाली. पुष्यसित्र शुंग यांचा पुत्र अग्तिमि 
विदिदेचा शासक ( राज्यपाल) होता. भी 
त्यानंतर सातवाहन राजांनी मध्य प्रदेशावर सता स्थ 
असे दिसते. कारण त्यांची नाणी माळव्यात सापडली 
त्यानंतर कुझ्ाण वंशातील राजा कनिष्क याची साम्राज्य” 


र्य ळी, 
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खंड सहावा 


मध्य प्रदेशावर आली. त्याच्या मृत्यूनंतर तिथले क्षत्रप स्वतंत्र 
झाले. इ. स. च्या दुसऱ्या शतकात सातवाहन राजा गौतमीपुत्र 
सातकर्णी याने शक क्षत्रप नहपान याच्याकडून माळवा प्रदेश 
घेतला होता. पण चष्टन व रुद्रदामन यांनी पुन्हा तिथे आपली 
सत्ता स्थापली. गुप्त वंशाच्या उदयापर्यंत तिथे शकांचेच राज्य 
होते, असे दिसते. 

त्याच काळात कांतिपुरी (कृतवाल), पद्मावती (पवाया) 
व विदिशा येथे भारशिवांचे राज्य चालू होते. इ. स. च्या ४ थ्या 
शतकात मगघात गुप्त वंशाचे राज्य सुरू झाले आणि त्या 
वंशातील राजांनी मध्य भारतातील नागांचे राज्य घेतले. त्या 
वेळी पंजाबातून परागंदा झालेले मालव लोक दशपूर ( मंदसोर ) 
येथे राज्य स्थापण्याच्या प्रयत्नात होते. पण समुद्रगुप्ताने त्यांना 
पराभूत केले. चंद्रगुप्त (द्वितीय) याने शकांचा पराभव केल्या- 
नंतर सारा मध्य भारत गुप्त साम्राज्याचा एक भाग बनला. 

इ. स. ५०० पर्यंत गुप्त वंशाची सत्ता अवाघित राहिली. 
मात्र माळव्यातील मालव लोक काहीसे स्वतंत्रपणे राज्य क्रू 
लागले होते. त्यानंतर हूणांनी ग्वाल्हेर व माळवा या प्रदेशांवर 
आक्रमण करून तिथे आपले राज्य स्थापले. पण मालव देशाचा 

महापराक्रमी राजा यशोधर्मा याने हूण राजा मिहिरकुल याचा 
पराभव करून संपूर्ण दक्षिण मध्य भारतावर मालवांचे राज्य 
स्थापले. त्यामळेच त्या प्रदेशाला माळवा हे नाव मिळाले. 
गुप्त वंशाचे साम्राज्य ऱ्हास पावल्यानंतर इ. स. च्या सातर्‍्या 
शतकात हर्षवर्धन याचे राज्य सुरू झाले आणि त्यानंतर गुर्ज र- 
प्रतीहारांचे. त्यानंतरच्या दोन शतकांत तर प्रतीहारांनी उ. भार- 
तात विद्वान साम्राज्यच निर्माण केले. मध्य प्रदेशात निर- 
निराळ्या भागांत परमार, कलचुरी, चंदेल यांची मांडलिक 
राज्ये होती. इ. स. च्या दहाव्या शतकात माळव्यात परमारांचे 


राज्य स्थापन झाले, ते इ. सः १२०० पर्यंत चाटू होते. इ. स. 
१३०५ मध्ये अलाउद्दीन खिलजीने तो प्रदश जिंकून आपल्या 
राज्यात समाविष्ट केला. ष्निँ 

इ. स. च्या आठव्य़ा शतकात जेजाकभुक्ती (बुंदेलखंड) या 
प्रदेशात चंदेल वंशाचे राज्य सुरू झाले. पण ई- स. ह री 
ते प्रतीहारांचे मांडलिक होते. त्यानंतर धंगदेवाने प्रतीहारां 


स्वामित्व अमान्य केले. एवढेच नव्हे, तर तिथे स्वतःचे साम्माज्य 
स्थापळे. चंदेलांचे राज्यही अलाउद्दीन खिलजीने इ. स. च्या 


चौदाव्या शतकाच्या आरंभी जिंकले. या. 
इ. स. च्या सहाव्या शतकापासून माहिष्मती येथे राज्य कर- 
णाऱ्या कळ्चरी वंश्याने हळूहळू बघेल्खडावर आपली सत्ता 
स्थापली. वंदेलखंड व वघेलखंड या सर्वे प्रदेशाला त्या काळी 
चेदी देश म्हणत. इ. त. च्या अकराव्या शतकात त्या वंशातील 


४०५ मध्य प्रदेश 


कर्णदेव याने संबंध उ. भारतावर आपली सावंभोम सत्ता 
प्रस्थापित केली होती. पण अर्कराव्या शतकानंतर त्या वंशाची 
सत्ता संपली. मात्र द. कोसलावर त्या वंद्याच्या एका शाखेचे 
राज्य इ. स. च्या अठराव्या शतकापर्यंत चाल राहिले. 

इ. स. च्या दहाव्या शतकात ग्वाल्हेर येथे कछवाह या 
वंशाचे राज्य उदयाला आले. इ. स. १०२० च्या सुमारास गझ- 
नीच्या मुहुंमदाने ग्वाल्हेरवर हल्ला करून कछवाहांचा पराभव 
केला. पण त्यानंतरही इ. स. ११९६ पर्यंत त्यांचे राज्य तिथे 


राणी लक्ष्मीबाईची समाधी - ग्वाल्हेर 


चालू होते. त्यानंतर तिथे मुसलमानांची सत्ता सुरू झाली. तिथे 
मोगलांचे राज्य सुरू होण्यापूर्वी सुमारे तीनशे वर्षे राजपूत राजे 
व दिल्लीचे सुलतान यांची सत्तास्पर्धा चाळू होती. इ. स. च्या 
पंधराव्या शतकात काही काळ तिथे तोमर या हिंदू वंशाचे 
राज्य होते. 

इ. स. च्या चौदाव्या शतकात माळवा हा दिल्लीच्या 
सुलतानांच्या सत्तेखाली होता. पण इ. स. १४०१ मध्ये तिथला 
सुभेदार दिलावरखान गोरी याने ती सत्ता झुगारून स्वातंत्र्य 
पुकारले. धार येथे त्याची राजधानी होती. त्याच्या मागून इ. 
स. १४०५ साली अलफखान हा होशंगशहा या नावाने गादी- 
वर बसला. त्याने मांडू येथे आपली राजधानी नेली. त्याच्या 
राज्याचा विस्तार उत्तरेला काल्पीपासून पश्‍चिमेला गुजरात- 
मधील खेरलापर्यंत झाला होता. मांडूचा शेवटचा सुलतान 
बाजबहादुर व राणी रूपमती यांची कया प्रसिद्ध आहे. इ. स. 
१५६१ मध्ये माळवा मोगलांच्या सा म्राज्यात समाविष्ट झाला. 
इ. स.. १७२८ साली चिमाजी अप्पाने मोगलांच्या सुभेदाराचा 
पराभव करून माळव्यात मराठ्यांचे वरचेस्व स्थापले. 

इ. स. च्या सोळाव्या व सतराव्य़ा शतकांत बुंदेलखंडावर 
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बुंदेळे राजपुतांचे व ववेळ्खंडावर वाघेल रा जपुलांचे राज्य होते. 
अठराऱ्या शतकात पेशव्यांनी त्या प्रदेशातही मराठ्यांची सत्ता 
प्रस्थापित केली. अश्ा प्रकारे संपुर्ण मध्य भारत मराठी साम्रा- 
ज्यात समाविष्ट झाला. 

औरंगजेवाच्या कारकीर्दीत दोस्त महंमदखान नावाचा 
माळव्याचा सुभेदार होता. औरंगजेबाच्या मृत्यूनंतर त्याने 
भोपाळ येथे स्वतंत्र राज्य स्थापले. मध्य भारतावर मराठ्यांची 
सत्ता प्रस्थापित झाल्यानंतरही ते मांडलिक राज्य चालू होते. तेच 
पुढे ब्रिटिश साम्राज्यातले एक मोठे संस्थान बनले. 

वस्तरचे राज्य इ. स. च्या चौदाव्या शतकाच्या आरंभी 
स्थापन झाले. मराठ्यांच्या काळात ते स्वतंत्र होते. पुढे ते इंग्र- 
जांचे मांडलिक संस्थान ज्ञाले 

पेशवाई नष्ट झाल्यानंतर या भागातली ग्वाल्हेर, इंदोर, घार, 
देवास, जावरा, रतलाम, भोपाळ, राजगढ, झावुआ, वस्तर, 
पिपलोदा, रीवा, सरजुगा, पन्ना, इ. राज्ये ब्रिटिश साम्राज्या- 
तील मांडलिक संस्थाने म्हणून चाळू राहिली आणि भारत 
स्वतंत्र झाल्यानंतर ती भारतीय संघराज्यात विलीन झाली. 

शिल्पकला -- मध्य प्रदेशात अशोकाच्या काळापासून शिल्प- 
कलेचा विकास झाला आहे. सांची व भरहुत येथील स्तूप 
त्या काळातील शिल्पकामाचे उत्कृष्ट नमुने आहेत. त्यांची 
तोरणद्वारे व कठडे यांवरील कोरीव नक्षीकाम अत्यंत सुंदर 
आहे. ते सर्व सनपूर्व ३ ते १ या शतकांत निर्माग झाले. त्या- 
नंतरच्या ३-४ शतकांतले शिल्पकाम कुठे आढळत नाही. पुढे 
गुप्तवंशाच्या राजवटीत कलांचे सुवर्णयुग अवतरले व सर्वच 
कलांना बहर आला. त्या काळातील बाघ येथील बौद्ध लेणी 
आणि उदयगिरी येथील जेन व हिंदू लेणी अतिशय प्रेक्षणीय 
स्वरूपात निर्माण झाली. 

मंदिरांच्या रचनेत त्यानंतर वराच विकास झाला. उंच, 
निमुळती होत गेलेली शिखरे, अलंकृत द्वारे, सुशोभित मंडप व 
मंदिरांच्या बाह्यांगांवरील कोरीव काम यांमुळे तिकडच्या मंदि- 
रांची शोभा पुष्कळच वाढली. इ. स. च्या आठव्या ते बाराव्या 
शतकांत मध्य प्रदेशात जागोजागी पुष्कळ मंदिरे निर्माण झाली. 
त्यांतील उदयपूर, खजुराहो व ग्वाल्हेरचा किल्ला येथील मंदिरे 
उत्कृष्ट आहेत. 

त्यानंतर इ. स. च्या चौदाव्या शतकात सुस्लिम सुभेदारांच्या 
काळी ज्या वास्तू निर्माण झाल्या, त्या फारशा सुशोभित नसल्या 
तरी, भव्य व सुंदर आहेत. मांडू येथील होशंगशहाची कबर व 


जामा मशीद ही मुस्लिम शिल्पकामाची उत्तम उदाहरणे मानली 
जातात. 


ई. स. च्या १५ व्या शतकात ग्वाल्हेरच्या किल्ल्यात तोमर 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


3. अ तर्मॉर जरी त्रे | 
राजा मानसिंग याने वांबळेळे मानमंदिर व गुजरीमहाल हे माघ 
अत्यंत प्रेक्षणीय आहेत. मांडूच्या सुलतानांनी बांधलेले नी 
महाळ व हिदोलामहाल हे पठाणांच्या शिल्पकामाचे उत्कृष्ट 


उदयेश्‍वराचे मंदिर -- उदयपूर 


शा नी मध्य प्रदेशात अर्व 
म्हणता येतील. त्यानंतरच्या राजपुत राजांनी सड कळकळ: 
ठिकाणी डोंगरावर गडकोट व राजवाडे बांधून ठेवले मंदिर” 
चित्रकला - वाघ गुंफांमधील भित्तिचित्रे आणि र नेषांतदी 
तील भित्तिचित्रे उत्कृष्ट आहेत. मांडूमधील कळ काशी” 
अशी काही चित्रे पाहायला मिळतात. नरवर, सवत 
दुरु व शिवपुर येथे राजपुत शेळीची काही चित्रे आढ वभूती 
मध्य प्रदेशातील साहित्याची परंपरा कालिदास क: र 
यांच्या काव्यांपासून सुरू झाली, ती गॅनितरीयाप 1 
वराहमिहिर, मंडनमिश्व, गंगाधर हे पुरुष याच प्रश, पर्वा 
गेळे. हिंदी साहित्यिकांत केशवदास, विहारी, कुंभनदात, 
स्वामी, छत्रसाल, इ. नावे विशेष उल्लेखनीय आहेत. जल्या 
मध्य प्रदेशातील अनेक ठिकाणे तिथल्या वुलन री 
साठी प्रसिद्ध आहेत. महेश्‍वर व चंदेरी येथील त॑ ली र्व 
भारतात सवंत्र लोकप्रिय ठरल्या आहेत. मंदसौर न तीची 
ग्वाल्हेरचे गालिचे फार चांगले असतात. नना क री” 
भांडी परदेशातही नावाजली गेली आहेत. भोपाळ टि तिवि 
- जबलपरला ी र्ध 
काम केलेल्या सुंदर पिशव्या तयार होतात. जबलपू ब्रालाधॉर्ट 
पाषाणाच्या विविध सुंदर वस्तू बनवल्या जातात. $- व्या 
छिंदवाडा येथे पितळेची सुरेख भांडी आणि शिवणी ये 
सुबक वस्तू तयार होतात. | वली अहि 
संगीत - मध्य प्रदेशातील संगीताची परंपरा उड जवहीरई 0 
उदयन, नायक गोपाल, बैजू, मानसिंह, तानसेन, र त्यांनी 
इ. संगीतज्ञांमुळे या प्रदेशाची कीर्ती दूरवर पसरली अ 


खंड सहावा 


निर्माग केलेल्या गायन-पद्धती आणि विविध राग सर्वेमान्य व 
लोकप्रिय आहेत. ग्वाल्हेरचे घराणे या क्षेत्रात विशेष प्रसिद्ध आहे. 

सण-उत्सव -मध्य प्रदेशातील बहुतेक लोक हिंदू असून, मुसल- 
मान, खिस्ती, पारशी, इ. अन्यर्धाभयांची संख्या थोडी आहे. 
हिंदूंच्या सगांतील काही महत्त्वाचे सण असे - 

वसंतपंचमी - माघ शुद्ध पंचमीला हा सण येतो. त्या दिवशी 
पुष्कळ लग्नसमारंभ साजरे केळे जातात. वसंत क्ररतुला प्रारंभ 
होऊन मोहरीची पिवळी धमक फुले फुललेली दिसतात. त्याच 
रंगाचे कपडे परिधान करून सवे स्त्रीपुरुष बाहेर पडतात. 

महाशिवरात्री-माघ व. १३ेला सर्व शिवभक्त उपवास 
करतात. ओंकारमांधाता येथे त्या दिवशी हजारो यात्रेकरू जमा 
होऊन शिवपूजन करतात. 

होळी - कामदहनाचा हा उत्सव फाल्गुन पौणिमेला साजरा 
करेला जातों. त्यात गुलाल व रंग उडवून मोंज करण्यात सवे 
आबालवृद्ध स्त्रीपुरुष भाग घेतात. 

जन्माष्टमी - श्रावण वद्य अष्टमीला कुष्णजन्मानिमित्त हा 
उत्सव साजरा केला जातो. त्यात उपवास व कथाकीतेने यांना 
महत्त्व असते. 

दसरा - आश्विन शुद्ध दशमीला हा विजयोत्सव असतो. 
देवीने महिषासुराला मारले, त्यानिमित्त कोणी हा सण करतात; 
तर कोणी रामाने रावणाचा वध केला, त्याप्रीत्य्थ करतात. त्यात 
दहा दिवस रामायणातील प्रसंगांवर नाटके केली जातात. शेव- 
टच्या दिवशी रावणाचा कागदी पुतळा जाळतात. 

दीपावली - श्रीकृष्णाने नरकासुराचा वध केला म्हणून हा 
आनंदोत्सव केला जातो. त्यानिमित्त ४-५ दिवस दिव्यांची 
रोषणाई केली जाते. 

घर्मपंथ - मध्य प्रदेशात दैव पंथाचा प्रसार सर्वांत अधिक 
झाला होता आणि त्यामुळे दैव मंदिरे पुष्कळ निर्माण झाली. 
उज्जैन प्रेथील महाकालमंदिर सुप्रसिद्ध आहे. वेसनगर, उदय- 
गिरी, पठारी, मंदसौर, महुआ, तिराही, कोटा, उदयपूर, नेमावर, 
कदवाहा, ऊन, बदतावर, नरेसर, खजुराहो, अमरकंटक, ओंका- 
रजी, कसरावद येथील दीव मंदिरे व मूर्ती शैव प्रभावाची साक्ष 
देतात. वैष्णव पंथाचा प्रसार या प्रदेशात त्या मानाने कमी 
झालेला दिसतो. त्या पंथाची काही मंदिरे विदिशा, उदयगिरी, 
ग्वाल्हेर, पठारी, इंदोर, इ. ठिकाणी आढळतात. जैन मंदिरेव 
मूर्ती मध्य प्रदेशात सर्वत्र आहेत. इ.स. च्या आठव्या ते बाराव्या 
शतकांत या भागात जैन धर्माचा प्रसार विशेष झाला असावा. 
सांप्रतदेखील या राज्यात जैन लोकांची संख्या पुष्कळ आहे. मध्य 
प्रदेशात प्राचीन बौद्ध स्मारके पुष्कळ आहेत, त्यावरून तिथे त्या 
धर्माचा प्रसार खूप ज्ञाला असला पाहिजे, असे वाटते. इ. स. च्या 
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मध्य प्रदेश 


चौदाव्या शतकात या भागात इस्लामचा प्रवेश ज्ञाला. मुसलमान 
सुलतानांचे राज्य इथे दीव काल चालू होते. त्यामुळे साहजिकच 


सिंहनादाची मूर्ती - महोबा 


जागोजागी मशिदी, मकबरेव दर्गे निर्माण झालेले दिसतात. मात्र 
मुसलमानांची लोकसंख्या या प्रदेशात त्या मानानें थोडी आहे. 

प्रेक्षणीय स्थळे व तीर्थस्थाने - मध्य प्रदेशात ऐतिहासिक, 
सांस्कृतिक व धामिक दृष्टीने महत्त्वाची अशी असंख्य स्थाने 
आहेत. त्यांतील काहींची संक्षिप्त माहिती खाली दिली आहे - 

ग्वाल्हेर - हे शहर दिल्लीपासून १९८ मैलांवर आहे. इथे 
शिद्यांची राजधानी होती. मध्य भारताची राजधानीही हीच 
होती. शहराजवळ असलेला दुर्ग इतिहासात फार प्रसिद्ध आहे. 
कछवाहा राजपुतांच्या राजवटीत या दुर्गावर अनेक मंदिरे 
निर्माण झाली. तोमर वंशांतील राजा मानसिह यानेही या 
दुर्गाचे वैभव वाढवले. हा दुर्ग एका ३०० फूट उंच डोंगरावर 
बांधलेला असून, त्याची दक्षिणोत्तर लांबी दीड मैल आहे. इ. 
स. १७८४ मध्ये महादजी शिदे याने तिथे आपली राजघानी 
स्थापली. हे शहर उत्तम मातीच्या भांड्यांविषयी प्रसिद्ध आहे 
(ग्वाल्हेर पाहा) . 

भोपाळ - मध्य प्रदेशाची राजधानी. हे शहर दिल्लीपासून 
सुमारे ४४० मैलांवर आहे. प्राचीन काळी या स्थानाचे नाव 
झोजपाल असे होते; त्याचेच रूपांतर भोपाळ झाले आहे, असे 


मध्य प्रदेश 
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म्हणतात. भोज राजाने 2 
वसवले होते 

इ.स. च्या ८ व्या 
जिकून तिथे फत्तेगड 
आसपासच्या प्रदेशावर सुरू झाले. तेच पुढे ब्रिटिश साम्राज्यातळे 
भोपाळ संस्थान झाले 


नगर इ. स च्या १ १्व्पा गतकात 


प्त 


॥ 


१ च 
">ऱयया 


मनियादेवाचे मंदिर - महोवा 


उज्जेन भोपाळपासून ११३ मेलांवर ही 
अतिशय पुण्यप्रद तीथर 
महाकाल हे 
एक शकक्‍तिवीठही आहे. बारा वर्षांत. 
उत्सव होतो. दरवर्षी लाखो यात्रेकरू या 
नदीत स्नान करून पावन होतात. 
ही नगरी फार 


| बाइ होळकर 
तीरावर वसलेले आ 
राजघांनी होती. छत्री 


त सरस्वती नदीच्या 


करांच्या इंदोर सस्थानाची ही 
होळक | 


बागेत 
काचमंदिर नावावे दिगंबर जेनांचे 


ती, छत व जमिनी शिप ले, क र 


वसवून सुद्योभित केडेल्या आहेत. भितीवर नरकयातनांची 
मोठाळी चित्रे वलेली आहेत. गर्भगहात तीर्थकरांच्या ब्रांश्ञच्या 
तन मूर्ती असुन, गर्भगृहासमोर चांदीच्या चौथऱर्‍यांवर त्याच 
ती्थंकरांच्या संगमरवरी मूर्ती आहेत 1 
सांची - हे ठिकाण ज्ञाशी-भोपाळ लोहमार्गावर भोपाळपासून 
२८ मॅलांवर आहे तिथल्या मोर्यकाळीन स्तुपांमुळे ते विश्व | 
विख्यात झाले आहे. वोट काकांचे ते अत्यंत पवित्र असे याव शु 
केद्र असुन, तिथले ३ कामही फार प्रेक्षणीय आहे. तिर्थ 
अद्याकाने ४२ फूट उंचीचा एक स्तंभही उभारला होता; 
साप्रत त्याचे भग्नावशेषच आढळतात. (सांची पाहा) 
सांचीच्या पंचक्रोशीत अनेक प्रेक्षणीय स्थाने आहेत. त्यांतील 
सानारी, शतधारा' पिपलिया, विदि शा, उदयगिरी ही विरीष | 
उल्कखनीय आहेत. (विदिश्ञा उदयगिरी पाहा) >. 
खजुराहो - ज्ञाक्षीपासुन सुमारे ११५ मेलांवर हे गाव यी 
सध्ययुगात इथे एक मोठे २ भवशाळी नगर होते. त्यावे भ 
शेप तिथे आढळतात त्यांतील 
वशाच्या,राजवटीत इथे जी असख्य मंदिरे निर्माण झाली, केळ. 
काही अजून चांगल्या स्थितीत असून, त्यांचे शिल्पकाम ह 
सुदर आहे. या मंदिरांमळेच जगातले प्रवासी खजुराह 
आकषित होत [त (खजराहो पाहा) बलावर । 
सहावा -- हमीरपुर जिल्ह्यात खजुराहोपासून ४० ॥। 
हे शहर आहे. इथे चंदेल वशा'ची राजधानी होती. या पढ 
त्या राजांनी बांधलेले पुष्कळ तलाव आहेत. त्यांतील दगडी 
सागर व किरातसागर खूप मोठ असून, त्यांच्या अती 
भिती अजून भक्कम आहेत. शहराच्या उत्तरेला एक 


र चंदेल 
मोडतोड झालेला किल्ला आहे. शहराच्या परिसरात देत. ति 
कालातील शिल्पांचे पुष्कळ भग्नावशेष विखुरलेले | 


खंड सहावा 


त्यांत मनियादेवाचे एक मंदिर असून, त्याच्या समोर एका 
पाषाणस्तंभावर इ. स. च्या ११ व्या शतकातळा एक शिला- 
लेख आहे. मदनसागराजवळ दुसरा पाषाणस्तंभ आहे, तो 
राजपूत वीर अल्हाच्या नावाचा आहे. इथेही मोडतोड ज्ञालेली 
पुष्कळ मंदिरे आणि खडकात खोदलेल्या भव्य मूर्ती आढळतात. 
मदनसागराच्या तीरावर एका टेकडीवर चौवीस तीर्थकरांच्या 
प्रतिमा खडकात कोरलेल्या दिसतात. किरातसागराच्या जव- 
ळच जमिनीत काही वौद्ध मूर्ती सापडल्या आहेत. त्यांतील 
सिहनाद अवलोकितेदवराची मूर्ती अत्यंत सुंदर आहे. पीर 
पुबारक शहा नावाचा एक मुस्लिम साधू होता, त्याचा दर्गा 
तिथे आहे. मुसल्मानांप्रमाणे हिंदही त्याला मान देतात. चंदेल 
वंशाचा मूळ पुरुष ननुक हा ज्या जागी मृत्यू पावला, तिथ 
त्याचे स्मारक म्हणून रामकुंड बांधलेले आहे. | 

वाघगुंफा -धारपासून ६० मैलांवर एका डोंगरात ही बौद्ध 
लेणी आहेत. तिथून सुमारे ४ मैलांवर वाघ नावाचे खेडे आहे, 
त्यावरून या लेण्यांना हे नाव मिळालेले आहे. मात्र स्थानिक लोक 
त्यांना पांडवगुंफा या नावाने ओळखतात. ही लेणी तिथल्या 
उत्कृष्ट भित्तिचित्रांबद्दळ प्रसिद्ध आहेत. लेण्यांच्या बाहेर यक्ष- 
राजाची एक प्रचंड मूर्ती उभी आहे. (वाघगुंफा पाहा) 

भांडू - धारपासून सुमारे २२ मैलांवर विध्य पर्वेतराजी- 
तील २००० फूट उंचीच्या एका पठारावर हे सुंदर शहर वस- 
केळे आहे. इथला किल्ला मांडवगड या नावाने प्रसिद्ध आहे. 


जहाजमहाल - मांडू 


माळव्याच्या परमारवंशी राजांच्या राजवटीत या शहराची 
स्थापना झाली. इ. स. च्या १५ व्या शतकात माळव्याच्या मुसल- 
पान सुभेदारांची राजधानी इथे होती. त्या काळातच या शह- 
रात पुष्कळ सुंदर व भव्य वास्तू निर्माण झाल्या. शेवटचा सुल- 
गप वाजबहादुर व त्यावी राणी रूपमती यांच्यामुळे या 
स्थानाची कौर्ती झाली. (मांडवगड पाहा) 
_जानापाव - इंदोर जिल्ह्यात विध्य पर्वतावर हे स्थान आहे. 
चेंबळ, गंभीर, कारम, चोरल, मोरल, चामडा, तारामती, 
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झुजेश्‍वरी, इ. वारा नद्या उगम पावतात. ही परशुरामाची 
जन्मभूमी व जमदग्नी त्रर्पीची तपोभूमी होती, असे म्हणतात. 

राजगढ - हे माही नदीच्या तीरावर वसलेले असून, तिथे 
एक मोठे जेन मंदिर आहे. ते संपुर्ण काचेचे आहे. त्यातील 
मूर्तीही सुंदर आहे. तिथून पाच मेलांवर श्ञांतिनाथाचे भव्य 
मंदिर आहे. त्यातील मूर्ती बारा फूट उंच आहे. इथे तीन 
दिवस मोठी जत्रा भरते. 

कसरावद -- निमाड जिल्ह्यातील एक स्थान. इथून जवळच 
उत्खनन करण्यात आले, तेव्हा ३००० वर्षापूर्वीची सोन्याची 
नाणी व पुष्कळ प्राचीन वस्तू सापडल्या. काही अंतरावर केलास- 
कुंड आहे; त्यात शीत व उष्ण पाण्याचे झरे आहेत. जवळच 
कालेइवर व भवानी यांची प्राचीन मंदिरे आहेत. डोंगरावर 
मंगलेश्‍वराचे मंदिर आहे. इथून तीन मैलांवर नावडातोडी 
नामक स्थान आहे. इथे उत्खनन झाले असून, त्यात अनेक प्राचीन 
वस्तू मिळाल्या आहेत. तिथे सातवाहनांचे एक मंदिर आहे. 
नर्मदा व वेदवती या नद्यांच्या संगमावर मार्कंडेय क्रषीचे स्थान, 
एक प्राचीन मंदिर व धर्मशाळा आहे. 

धरमपुरी - निमाड जिल्ह्यात नर्मदेच्या तीरावर हे नगर 
वसलेले आहे. जवळच कुन्जा नदीचा संगस आहे. तिथे विष्णूच्या 
तीन भव्य मूर्ती आहेत. नर्मदेच्या पात्रात धर्मपुरी नामक लहा- 
नसे बेट असून, त्यावर विल्वामृतेश्‍वर महादेवाचे मंदिर आहे. 
तिथेच दधीची क्रषीचे निवासस्थान होते, असे म्हणतात. 

बावनगजा - निमाड जिल्ह्यात बडवानीपासून ४ मैलांवर 
सातपुडा पर्वेताचे चूलगिरी नामक एक उंच शिखर आहे. तिथे 
एक भव्य व सुंदर जेन मंदिर आहे. त्याच्या खालच्या भागात 
पहाडात खोदलेली प्रचंड जिनमूर्ती आहे. तिची उंची सुमारे ८४ 
फूट आहे. तीर्थंकर सुव्रतनाथ याला इथेच मोक्षप्राप्ती झाली, 
असे म्हणतात. 

खरगोन -निमाड जिल्ह्याचे हे केंद्रस्थान असून, कुंदा नदीच्या 
तीरावर वसलेले आहे. इथे एक जुना किल्ला आहे व त्यात 
बरेच दर्गे आहेत. नदीच्या काठी एक नवग्रहमंदिर असून, 
तिथे अहल्याबाईने बांधलेला एक सुंदर घाट आहे. तिथे दर 
वर्षी पौष महिन्यात नवग्रहांची यात्रा जमते. 

ऊन - खरगोनपासून ११ मेलांवर हे गाव आहे. हे जेनांचे 
सिद्धक्षेत्र म्हणून प्रसिद्ध आहे. इथे नीलकंठेश्‍वराचे सुंदर मंदिर 
आहे. त्याचे शिखर मात्र मोडून पडलेले आहे. त्याच्या गाभा- 
ऱ्यात एक शिवलिंग आणि पावंती, विष्णू व सूर्य यांच्या भर्ती 
आहेत. जवळच ३० फूट खोल तळघरात गुप्तेश्‍वर शिवलिंग 
आहे आणि कालेश्‍वर व बल्लाळेश्‍वर नामक मंदिरेही आहेत. 
खरगोन -- ऊन रस्ता व चौपारा डेरा यांच्यामधे एक मोठे व 
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सुंदर जेनमंदिर आहे. त्याचे शिखर पडळेळे आहे, पण समो- 
रचा चोकोनी मंडप उभा आहे. त्या मंडपाच्या मधल्या आठ 
स्तंभांवर एक गोल घुमट आहे. मंडपात तीर्थकर श्यांतिनाथाची 
मोठी प्रतिमा आहे. तिच्या आसनावर कोरलेल्या आळेखावरून 
कळते, की वि. स. १२४२ माघ शु. सप्तमीला तिची स्थापना 
झाली. ऊन हे जैनांचे पवित्र तीर्थस्थान आहे. तिथून वाहणार्‍या 
नदीला वेलना म्हणता. तिच्या तीरावर कित्येक जैन मुनींना 
मोक्ष मिळाला आहे. 

नेरवर - शिवपुरीपासुन उत्तरेला १ २ मेलांवर हे स्थान आ। है. 
उुराणांतील नळ राजाची राजधानी इथेच होती, असे म्हणतात. 
केछवाहा राजपुतांची एक शाखा इथे राज्य करीत होती. इ. स. 
च्या १५ व्या शतकात इथे तोमर वंद्यार्च 
किल्ला ग्वाल्हेरच्या किल्ल्यासारखाच महत्त्वपुर्ण आहे. त्यात 


दुर्गात एक सुंदर तळाव आहे. भे 


केला, तेव्हा कित्येक 
राजपुत स्त्रियांनी तिथे 
जोहार केला, असे 
*्हणतात. आसपासच्या 
डोंगरांत अनेक : जैन 
मूर्ती खोदलेल्या आहेत. 
त्यांतली एक तर २प्‌ 
फूट उंच आहे. इ. स. 
च्या १८ व्या शतकात 
इथे बुंदेला राजपुतांचे 
राज्य होते. त्या 
राजांनी इथे अनेक | 
मंदिरे व तलाव बांधले. 
त्यांतील ना गेश्‍वरी 
देवी, नृसिंह व लक्ष्मण 
यांची मंदिरे उल्लेखनीय 
आहेत. सांप्रत ड्थे 
निर्माण होणारी रेशमी 
व जरतारी वस्त्रे सर्व 
भारतात फार प्रसिद्ध 
आहेत. 


. भिड - एक प्राचीन नगर. सांप्रत हे भिड जिल्ह्याचे मख्य 
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ठिकाण आहे. फार प्राचीन काळी इथे भिड क्र्रपीचा आवर्मू$ 
होता, असे म्हणतात. परशुरामाची जन्मभूमी इथून ८ मलाच 
जमदारा या गावी आहे, असे म्हणतात. इथे रेणुकेचे मंदिर 
आहे. भिड येथे भदावर जनपदाची राजधानी होती. मोगल 
काळात भदोरिया राजपुतांचे भदावरवर राज्य होते. 
यजघानीभोवती कोट वांघला व तिथे एक किल्लाही जांघा 
इथला गौरी तळाव फारच सुंदर आहे. इथून एका मैलावर 
पंचपेडे येथे एक महादेवाचे प्रसिद्ध मंदिर आहे. त्यात अनेक 
सुंदर मूर्ती आहेत. र 

या स्थानाविषयी एक दंतकथा प्रचलित आहे, की पृथ्वीराज 
चव्हाण याला स्वप्नात दृष्टांत झाल्यावरून त्याने इथे शोध केला 
तेव्हा त्याला एक भूमिगत शिवलिंग सापडले. तेच वनखंडेइवर 
या नावाने प्रसिद्ध झाले. त्याचा वराच भाग अजून भूमीत 
आहे. इथे शिवरात्रीला मोठी यात्रा भरते. नि 

भांडेर - प्राचीन काठी या स्थानाला ब्रह्मांडपुरी असे त 
होते, त्याचे कालांतराने विभांडकपुरी असे रूपांतर झाले. द्वापर 
युगात इथे यौवनाइव राजा राज्य करीत होता. त्याच्या क. 
नाव भद्रा असे होते. त्यावरून या नगरीला भद्रावती है कड. 
देण्यात आले. तिथेच सांप्रत भांडेर हे गाव आहे. ते कल...) 
सुमारे ३४ मेलांवर, पहुज नदीच्या काठी वसलेले आहे. ; 
प्राचीन काळातले यज्ञकुंड आहे, त्याला सोनभद्र कुंड म्ह झाली 
तिथे जवळच एक शिवमंदिर होते, पण त्याची म्लीद 
आहे. इथे दरगे, मनिदी, विहिरी वगेरे ऐतिहासिक पर्यत 
प्रेक्षणीय आहेत. वसंतपंचमीपासून फाल्गुन शुद्ध पंचर्म एक 
इथे मोठी जत्रा भरते. इथून चार मैलांवर भरोली र 
प्राचीन शिवमंदिर आहे. ही शृंगी क्रषीची तपोभूमी “दिर आहे 
ऱ्हणतात. तिथून पुर्वेला दोन मैलांवर शितळादेवीचे म॑ द 
त्यातली मूर्ती श्रीशंकराचार्यांनी स्थापन केली, अशी आख्या 
आहे. जवळच एका मँल्रावर कालीचे मंदिर आहे. मद 

याव्यतिरिक्त मध्य प्रदेशात पद्मावती, देव्रास, बा: 
सोर, पंचमढी, भेडावाट, मदनमहूल, शिवणी, दंतेश्‍वरी, भे 
पुरी, चित्रकूट, मुक्‍तागिरी, महू, इ. कित्येक उल्लेखनीय काव 
आहेत. [मध्य प्रदेश -- एक परिचय, सूचना तथा प्र 
भोपाल, १९६३; म. प्र. ; म. ज. अ. ग्र. ] 


तीन तगर. हे तगर राजस्थातरमळ 
वड एक प्राचीन नगर. हे नग 

सध्यांमका रवली पर्वताच्या आग्नेयीस चितोडपासून अह 
मेलांवर आहे. आज नगरी या नावाने हे स्थान प्रसिद्ध 
प्राचीन काळी हा भाग शिबी जनपद या नावाने ओळख 
जात होता. पतंजलीच्या महाभाष्यात मध्यमिक्ता नगरीची 
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उल्लेख आढळतो. या नगरावर यवनांनी आक्रमण केले होते, 
अशीही महाभाष्यात नोंद आहे. 

भागवत धर्माचे एक मोठे केंद्र म्हणून या स्थानाला महत्त्व 
आहे. नगरीजवळ घोसुंडी नावाचे एक गाव आहे. तिथे ब्राह्मी 
लिपीतला एक शिलालेख सापडला आहे. त्या शिलालेखावरून 
असे सिद्ध झाले आहे, की अइवमेव यज्ञ करणारा भागवतघर्मीय 
राजा सर्वतात गाजायन याने मध्यमिका नगरात नारायण वाटक 
या नावाने एक मोठे मंदिर उभारले होते. या मंदिरात राजाने 
वासुदेवाच्या पूजेसाठी एका पूजाशिलेचीही प्रतिष्ठापना केली 
होतो. [व्र. ध. इ.; ना. प्र. प. १९५७; प. का. भा.] 


मध्याजुन द्‌. भारतातील एक क्षेत्र. हे स्थान तमिळनाड- 
डं मधीळ तंजाऊर जिल्ह्यात, कुंभकोणमपासून ५ 
मैलांवर आहे. आज याला तिरु वदमरुडुर असे म्हणतात. या 
क्षेत्राच्या थोडे पूर्वेला अग्नीश्‍वर शिवाचे मंदिर आहे. भविष्यो- 
ततर पुराणात अग्नीशवर-माहात्म्य म्हणून या क्षेत्राचे वर्णन आले 
आहे. इथल्या महादेवासंबंधी अनेक दंतकथा प्रचलित आहेत. 
आद्य शंकराचार्यांचा मध्यार्जुन क्षेत्राशी संबंध आला होता, असे 
म्हणतात. त्याविषयी एक आख्प्रायिका सांगतात, ती अशी - 
शंकराचार्यांनी या महादेवाची विविवत पूजा करून त्याला 
विचारले, की दैत आणि अद्वेत या दोहोंपैकी सत्य कोणते र. 
आचार्यांचा प्रश्‍न ऐकून शिव पिडीतून प्रकटला आणि त्याने 
आचार्यांना त्रिवार सांगितले, की अद्वैत हे सत्य आहे. 

र. यासारख्याच अनेक दंतकथा इथे प्रसिद्ध आहेत. इथत्न 
शवाला महालिगस्त्रामी असेही नाव आहे. या प्रसिद्ध शेत्रात 
अव दार्शनिक हरदत्ताचार्य यांचा जन्म झाला. [ शंकरावार्य ] 


(इ.स. चे १७-१८ वे शतक) एक मराठी संत- 


मध्ययुनोइवर कवी. हा नासिकचा रहिवासी होता. याच्या 
वडिलांचे नाव नारायण व आईचे द्वारावती होते. यांचे मूळ नाव 


ज्रिवक असून, हा देशस्थ क्र्ह्ग्ेदी माध्वसंप्रदायी ब्राह्मण होता. 
याच्या आई-वडिलांना बरेच दिवस संतान नव्हते. पुढे त्यानी 
न्यंबकेश्‍वरी अनष्ठान केल्यावर क्षिवप्रसादाने त्यांना मुलगा 
झाला. म्हणूनच त्याचे नाव त्रिबक असे ठेवण्यात आले. आई- 
वडिलांच्या छत्राखाली प्राथमिक शिक्षण पुरे केल्यावर रष 
ब्रह्मज्ञानाच्या प्राप्तीसाठी सप्तश्ंगीच्या देवीपुढे तप आ. ' >. 
भग देवी प्रसन्न झाली व तिले श्रिबकाला दृष्टान्त देऊन सांगितल, 
की ' माझ्या प्रदक्षिणामार्गावर जो कोणी तुला मदला टी 
तू गुरू कर. ! त्रिवक त्याप्रमाणे प्रदक्षिणेला निघाला, तेव्हा 
त्याला शुकाचार्यांनी व्य़ाघ्ररूपाने दर्शन दिले. व्रिबकाने तत्काळ 
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सध्वाचाये 


त्या वाघापुढे साष्टांग नमस्कार घातला. तो उठून उभा राहिला 
तेव्हा साक्षात शुकाचार्य समोर उभे. व्रिवकाने मग त्यांच्याकडे 
गुरुमंत्र मागितला व तो त्यांनी आनंदाने दिला. 

मध्वमुनीशवराचे लग्न झाले होते. पण गुरुकृपेनंतर त्याचे 
मन संसारात रमेना. तो स्वच्छंद व उन्मुक्त वागू लागला, 
म्हणून वैष्णव मंडळींनी त्याच्या विरुद्ध मध्वाचार्यांकडें तक्रार 
करून त्याला शिक्षा करावी, अशी विनंती केली. तदनुसार त्रिव- 
काची चौकशी करण्यासाठी मध्वाचार्य नासिकला आले. प्रत्यक्ष 
भेटीत त्यांना त्रिवकाची योग्यता पटली व त्यामुळे त्यांनी त्याला 
* मध्वमुनीश्‍वर ' म्हणून नमस्कार केला. यानंतर मध्वमुनीश्‍वर 
तीर्थाटनास निघाला. मार्गात त्याने अनेक ठिकाणी देवदेवतांच्या 
मूर्ती स्थापन केल्या व लोकांना अनेक चमत्कार दाखविले. 

यात्रेहेन परत आल्यावर मध्वमुनीश्‍वराने आपले उर्वरित 
आयुष्य देवादिकांचे उत्सव साजरे करण्यात व भगवच्चिन्तनात 
घालविले. 

मध्वमुनीरवर उत्तम कीर्तनकार होता. त्याने कोतेनासाठी 
बरीच गीतरचता केली आहे. आज त्याच्या नावावर सुमारे 
सातशे पदे असून, ती * मध्वमुनीइवरांची कविता ' या नावाने 
संकलित आहेत. याच्या कवितेचा एक नमुना असा- 
श्रीरामाचे स्वरूप आधी चिती । तेणेकरूनी कामादिक वेरी जिती । 
हेचि पुण्य कामासी येईल अंती । हाच पुर्वी उपाय केला संती ।। 
ऐके ऐके सावध हरिकथा । वय जाऊ देऊ नको वृथा । 
येणे तुजी हरेल भवव्यथा । क्षणभरी आठवी रघुनाथा ॥। 
गर्भवासी सोलिले बहु क्लेश । विषयामध्ये केचा तो सोख्यलेश । 
मढा तुज करितों उपदेश । मध्वनाथ न सोडी जगदीश ॥। 
* त्याची भाषा रसाळ व रचना गानयोग्य असते. त्याचे 
दष्टान्त सोपे आणि नित्य परिचयातळे असतात. [ मध्वमुनी- 
इवरांची कविता- संपा. श्री. प्र. व्यं. गुब्बी, १९३२ ] 


€ (११९९-१२९४ इ. स. ) एक तत्त्वज्ञ, आचार्य 
मध्याचाये व॒पंथसंस्थापक. यांना माध्वमतांचे लोक 
वायदेवाचा अवतार मानतात. याविषयीचा इलोक असा--- 
* ब्रथमो हनुमाल्ाम हवितोयो भीम एव च । 
पुर्णप्रज्ञस्तृतीयस्तु भगवत्कार्यसाधकः ॥। 
अर्थ- (वायुदेवाचा ) पहिला अवतार हनुमान, दुसरा भीम 
व तिसरा भगवत्‌कार्य साधणारा पुर्गप्रज्ञ ( मध्वाचार्य) होय. 
पाजक नामक क्षेत्रात आश्विन शुद्ध दशमीच्या दिवशी, 
बधवारी मध्यान्हकाली यांचा जन्म झाला. पांजक हे ठिकाण 
उडपीपासून आठ मैजांवर आहे. यांच्या वडिलांचे नाव मध्य- 
गेहभट्ट असे होते. मात्र काही पंडितांनी ते नारायणाचार्य अस- 


मध्वाचार्य 


ल्याचेही सांगितळे आहे त्यांच्या मातेचे नाव वेदवती असे होते. 

मध्वाचार्यांच्या अगोदर मध्यगेहभट्टांना दोन मुलगे व एक 
मुल्यी अशी तीन अपत्ये झाली होती. त्यांतळे दोन्ही मुलगे 
वाल्वयातच निवर्तळे. मग मध्यगेहभट्टांजली आपल्याला एक 
छपुत्र व्हावा म्हणून उड्पी येथे अनंतेश्‍वराची उपासना केली. 
पुढे त्यांना जो पुत्र झाला, त्याचे नाव त्यांनी वासुदेव असे ठेवले. 

वासुदेवाच्या वुद्धीची चमक छृहापणापासूनच दिसू लागली. 
त्याचे व्युत्पत्तिकौजल्य आईइचर्य करण्याजोगे होते. या कौग- 
त्याच्या बळावर तो अनेक इृलोकांचा आणि शब्दांचा वेगळाच 
अर्थे लावी आणि भल्याभल्यांना चकित करी. 

योग्य काळी मध्वाचार्यांचे उपनधन झाले. त्यानंतर त्यांचे 
वेदाध्ययन व शास्त्राध्ययन छुरू झाळ. थोड्याच काळात आपले 


अध्ययन संपवून ते परत भाई-वडिलांकडे आले. मग आई- 
वडिलांनी त्यांच्या लग्नाचा विचार युरू केळा. पण मध्वा- 


चार्यांच्या मनात निराळेच विचार घोळत होते. आपण ज्या 
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वेष्णवभक्‍तीच्या प्रचारासाठी जन्म घेतला आहे, ते कार्य 
गृहस्थाश्रम स्वीकारून करता येणार नाही आणि त्यासाठी 
४ आपल्याळा संन्यासच घेतळा पाहिजे, अपे त्यांच्या मनाने 
ळे. 

संन्यासग्रहणाची ही कल्पना दिवसेंदिवस 


त्यांच्या मनात 
च चाळली. 


एके दिवशी त्यांना कळले, की उडुपीला 
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अच्युतप्रेक्ष नावाचे एक विद्रान यती येऊन राहिले आहेत. ती. 
वातमी समजताच घरात कोणालाही न कळवता ते वाहेर 
पडले आणि उडुपीला गेळे. त्यांनी अच्युतप्रेक्षांना विनंती केली, | 
की । आपण मळा संन्यासदीक्षा द्यावी. ' यतींनी त्यांना लगन 
दीक्षा दिली नाही, पण आपल्याजवळ ठेवून मात्र घेतले. 
एवढ्यात मध्वाचार्यांचे आई-वडीळ त्यांचा शोध करीत तिथे 
गेले. त्यांनी मुलाच्या संन्यासग्रहणाळा विरोध केला. * तू 
आम्हांला सोडून जाऊ नकोस ; संन्यास घेऊन आम्हांला य 
उलापासुन वंचित करू नकोस अक्षी परोपरीने 
मध्वाचार्यांना गळ घातली. पण त्यांचा निर्धार ढळला नाही. 
सात्र या पेचप्रसंगातून मार्ग काढण्यासाठी त्यांनी आपल्या 
माता-पित्यांना सांगितले. तुम्हाला या वयातही एक सुलक्षण) 
पुत्र होईल. तोवर मी संन्यास न घेता तुमच्या जवळ राही" 
सग आई-वडील मध्वाचार्यांना घेऊन आपल्य़ा घरी आले. 
थोड्याच कालात त्यांची माता गर्भवती राहिली; पा 
तिळा एक पुत्र झाला. ती गोष्ट घडल्यावर मध्वाचार्य पु क 
उड्पीला आले आणि त्यांनी तावडतोब संन्यास घेतळा. अच्छु ; 
प्रेक्ष यतींनी त्यांचे चतुर्थाश्रमातळे नाव पुर्णभ्रज्ञतीर्थ असे ठेवले 
पण लोक त्यांना मध्वाचार्य या नावानेच ओळखू लागले. गते. 
अच्युतप्रेक्ष यती हे अद्वैती होते आणि मध्वाचार्य हेद्रेती वी 
त्यामुळे या गुरू-शिष्यांत अनेकदा शास्त्रार्थ होत. गुरूंनी ध 
विचारस्वातंत्र्य दिले होते. म्हणून त्यांनी आपल्या द्वंत ी 
प्रचारासाठी पुढे उडुपी येथे प्रवचने सुरू केली. बिनतोड न 
क्रम, अमोघ वक्तृत्व, वाणीचे माधुर्य आणि संशयांचे गळ: 
करण करण्याची हातोटी, इ. गुणांमुळे मध्वाचार्यांनी नकी 
लोकांवर आपली छाप वसवली. हळूहळू त्यांची कोर्ती च 
पसरू लागली. लोक त्यांना अलौकिक विभूती समजून ् ठावे 
भजनी लागले. पुढे अच्युतप्रेक्ष यतींनी त्यांना आपल्या क्त 
उत्तराधिकारी बनवले. त्यानिमित्त त्यांना शंखाभिषेक ल. 
आनंदतीर्थ असे त्यांचे दुसरे नाव 3ेवले. पुढे त्यांनी आ... 
तत्त्वज्ञानाचा प्रचार करण्यासाठी देशसंचार करण्याचे ठा यांनी 
ते उडुपीतून आपल्या गुरूसह वाहेर पडले. या यात्रेत वि, 
दक्षिणेतल्या मंगळूर, विष्णुमंगळम, त्रिवेंद्रम, रामेश्‍वरम, श्र व 
इ. क्षेत्रांत जाऊन तिथल्या अद्वेती आचार्याश्ी वादविवाद... 
दक्षिणेतील यात्रा संपवून उड्पीला परत आल्यावर त्यांनी 
मताला अनुसरून गीतेवर भाष्य लिहिले. सिवा 
त्यानंतर काही कालाने ते उत्तर भारताच्या यात्रेला 
या याने त्यांचे अनेक शिष्य त्यांच्या समवेत होते. शक. गंगात र 
करून नेतर ते हिमाल्यात बद्रिकाश्रभी गेले. तिथे त्यांनी बद वे 
नारायणापुढे स्वकृत गीताभाष्य वाचून दाखविले. तिथून 
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व्यासाश्रमाकडे निघाले. तिथे त्यांना वेदव्यासांनी दर्शन देऊन 
अनुगृहीत केले व तत्त्वज्ञानाचा उपदेश केला. “ गीतेवर जसे 
लिहिले तसेच ब्रह्मसूत्रांवरही भाष्य लिहून त्याच्या द्वारे आपल्या 
मताचा प्रसार कर अशी व्यासांनी त्यांना आज्ञा केली. पुढे 
परतीच्या प्रवासातच मध्वाचार्यांनी ब्रह्मसूत्रांवरचे आपले भाष्य 
निर्माण केळे. असे सांगतात की वेदव्यासांनी प्रसन्न होऊन मध्वा- 
चार्याना तीन शालिग्राममूर्ती दिल्या. त्या त्यांनी सुब्रह्मण्यम, 
उडुपी व मध्यतल या गावी स्थापन केल्या. 

या प्रवासात त्यांनी अनेक नैयायिक, मीमांसक, वेदान्ती, 
वौद्ध, इ. पंडितांशी वादविवाद केले. ज्यांना मध्वाचार्यांची मते 
पटली, त्यांनी त्यांचे शिष्यत्व पत्करले. गोदावरीच्या तीरी 
त्यांना शोभनभंट्ट व शामक्षास्त्री असे दोन नवे शिष्य मिळाले. 
हे दोघेही विद्वान आणि व्यासंगी होते. त्यांपैकी शोभनभट्ट है 
पद्मनाभतीर्थ या नावाने व श्ामशास्त्री हे नरहरीतीर्थ या नावाने 
माध्व्ुंपरंपरेत प्रसिद्धी पावले. 

_मध्वाचार्यांनी एकूण तीन वेळा बदरीनाथाची यात्रा केली, 
असे त्यांच्या चरित्रात दिले आहे. उड्‌पी येथे परत आल्यावर 
एके दिवशी मध्वाचार्यांना एक श्रीकृष्णाची मूर्ती मिळाली. 
दारकेचा एक व्यापारी माल भरून समुद्रमार्गे निघाला होता. 
त्याचे ते जहाज उड्‌पीजवळ वाळूत रुतून बसले. मध्वाचार्यांनी 
आपल्या आत्मिक बळावर ते जहाज वर काढले. व्यापार्‍याला 


रश 0, व्य 


४ ७७३५ (प ४ र ; 


मध्वाचार्थांचे निवासस्थान - उड्पी 


दनलिप्त अशी बालकृष्णाची एक 
त्या व्यापाऱ्याने मध्वाचार्यांना 
द्वेवालय बांधून त्यात तिची 
श्रीकृष्णाची नित्य पूजा करीत. 
अर्चा चालवण्यासाठी त्यांनी 
शिष्याने दोन-दोन 


वी चमत्कार वाटला. गोपीचं 
पूर्ती त्याच्याजवळ होती, ती ₹ 
भट म्हणून दिली. आचार्यांनी 
स्थापना केली. आचार्य स्वतः त्या 
उड आपल्या अनुपस्थितीत पूजा- 
आठ शिष्य निवडून काढले आणि प्रत्येक 
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महिने देवाची पूजा करावी, असा नेम ठरवून दिला. 
मध्वाचार्यांच्या शिष्यपरिवारात पद्मनाभतीर्थ, नरहरीतीर्थ, 
माधवतीर्थ व अक्षोभ्यतीर्थ असे चार प्रमुख शिष्य होते. त्रिविक्रम- 
भट्ट हा त्यांचा आणखी एक विख्यात शिष्य होय. तो आधी 
गृहस्थ होता. त्याने मध्वाचार्यांच्या भाष्यावर तत्त्वप्रदीप नामक 
ग्रंथ लिहिला आहे. त्याचा पुत्र नारायण पंडित. त्याने मध्वा- 
चार्यांच्या जीवनचरित्रावर मध्वविजय व मणिमंजरी नामक 
दोन विख्यात ग्रंथ लिहिले. आचार्यांनी ज्या एका मठाची 
स्थापना केली, त्याचे आधिपत्य पद्चनाभतीर्थापासून अक्षोम्य- 
तीर्थापर्यंत परंपरेने चालत आले. या मठाला उत्तरादिमठ असे 
नाव आहे. मध्वाचार्यांचे बंधू यांनीही पुढे संन्यास घेतला होता. 
त्यांच्यापासून स्वादिमठ व सुब्नह्मण्यमठ अशा दोन परंपरा निर्माण 
झाल्या. उड्पीतल्या श्रीकृष्णाची पुजा करण्यासाठी आचार्यांनी 
जे शिष्य निवडले, त्यांचेही आठ मठ निर्माण झाले आहेत. 
मध्वाचार्यांनी आपल्या द्वैत सताच्या सिद्धघर्थ पुढील ग्रंथ 
लिहिले- १. गीताभाष्य, २. गीतातात्पर्ये, ३. सूत्रमाष्य, ४. 
अगुभाष्य, -५. महाभारततात्पर्यनि्णेय, ६. भागवततात्पर्य, ७. 
नखस्तुती, ८. यमकभ।रत, ९. द्वादशस्तोत्र, १०. तंत्रसार, ११. 
सदाचारस्मृती, १२. यतिप्रणवकल्प, १३. जयंतीनिर्णय, १४. 
क्ररग्भाष्य, १५. प्रणयलक्षण, १६. कथालक्षण, १८. तत्त्वसंख्यान, 
१८. तत्त्वविवेक, १९. मायावादखंडन, २०. उपाधिखंडन, २१. 
प्रपंचमिथ्यात्वानुमानखंडन २२. तत्त्वोद्योत, २३. विष्णुतत्त्व- 
निर्णय, २४-३३ दशोपनिषदू-भाष्ये, २४. अनुव्याल्यान, २५. 
संन्यासविवरण, ३६. कृष्णामृतमहार्णव, ३७ कर्मनिर्णय. 

यांतळे काही ग्रंथ स्वमताच्या मंडनार्थ असून, काही ग्रंथ 
अद्वैतवादाच्या, विशेषतः मायावादाच्या खंडनासाठी आहेत. 

मध्वाचार्यांच्या द्वैत मताचे सार पुढीलप्रमाणे सांगता येईल. 

(१) हरि: परतर: - विष्णू हे सर्वोच्च तत्त्व आहे. परमात्मा 
अनंत गुणांनी परिपूर्ण आहे. त्याचा प्रत्येक गुण निरवधी आणि 
निरतिशय आहे. उत्पत्ती, स्थिती, संहार, नियमन, ज्ञान, आव- 
रण, बंध व मोक्ष या आठांचा कर्ता विष्णूच आहे. तो जड 
प्रकृती आणि चेतन जीव यांच्याहून सर्वथा विलक्षण आहे. तो 
सर्वज्ञत्व, अनंतशक्तिमत्त्व, इ. गुणांचे निधान आहे. 

(२) सत्यं जगत्‌ - जगत सत्य आहे. स्वतःप्रामाण्यवाद इश्वर 
राला सत्यसंकल्प म्हणतो. भगवंताची कोणतीही कल्पना अथवा 
इच्छा मिथ्या होऊ शकत नाही. त्यामुळे तत्कृत जगतही असत्य 
नसून सत्यच आहे. 

(३) तत्त्वतो भेद:- भेद वास्तविक आहे. त्याचे पाच प्रकार 
होतात ते असे - (१) ईश्‍वराचा जीवाशी भेद, (२) ईश्वराचा 
जडाशी भेद, (३) जीवाचा जडाशी भेद, (४) एका जीवाचा 
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दुसर्‍या जीवाशी भेद आणि (५) एका जड पदार्थाचा दुसऱ्या जड 
पदार्थाशी भेद. या पंचविध भेंदांचे ज्ञान मुक्‍तीला साधक होते. 

(४) जीवगणा ह्रेरनुचरा: - समस्त जीव श्रीहरीचे 
अनुचर आहेत. अर्थात जीवांचे सकल सामर्थ्ये भगवंताच्या 
अधीन आहे. जीव स्वभावत: अल्पशक्‍ती व अल्पज्ञ आहेत. भग- 
वंताळा टाळून स्वतः एखादे कार्य संपूर्ण करण्याची क्षमता 
त्यांच्या ठिकाणी नाही. अल्पज्ञ जीव सर्वज्ञ विष्णूच्या अधीन 
राहूनच आपापली कार्ये करीत असतात. 

(५) नोचोच्चभावं गता :-जीवामध्ये तारतम्य असते. केवळ 
सांसारिक देतच नव्हे; तर मोक्षदशेतही ते विद्यमान असते. 
जीवांचे मुख्यत्वे तीन भेद होतात ते, असे - (१) मुक्तियोग्य, (२) 
नित्यसंसारी व (३) तमोयोग्य किवा (१) उत्तम मानुष (२) 
मध्यम मानुष व (३) अधम मानुष. या तीहींपैकी शेवटच्या 
दोन जीवांना मुक्‍ती कधीही मिळत नाही. मुक्‍्तियोग्य व्यक्‍तीं- 
मध्ये देव, क्रःषी, पितर, चक्रवर्ती व उत्तम मानुष यांचा समावेश 
आहे. हे जीव गुणांची भिन्नता असल्यामुळे मुक्‍त ददेतही परस्पर 
भिन्न राहतात. 

(६) मुक्‍्तिनेंजसुखानु भूतिः - आपल्या वास्तव सुखाची अनु- 
भूती म्हणजेच मुक्‍ती होय. ती परमानंदस्वरूप असते. मोक्ष चार 
प्रकारचा असतो - (१) कर्मक्षय, (२) उत्क्रांती, (२) अचि- 
रादिमार्गे व (४) भोग. शेवटच्या भोगावेही सालोक्य, सामीप्य, 
सारूप्य व सायुज्य असे चार प्रकार होतात. यात सायुज्यमुक्‍ती 
हो सर्वेश्रेष्ठ होय. भगवंताच्या ठिकाणी प्रवेश करून त्याच्या 
शरीरानेच आनंदाचा उपभोग घेणे, हे सायुज्यमुक्‍तीचे लक्षण आहे. 

(७) अथला भक्ति: - मुक्‍तीचा सर्वश्रेष्ठ उपाय म्हणजे 
मलरहित निर्दोष भक्‍ती होय. स्वार्थाची भावना हा भक्‍तीतला 
सर्वात मोठा दोब आहे. अक्या स्वार्थप्रेरित भक्तीला हैतुकी 
भक्‍ती म्हणत असून, तिचे स्थान पुक्कळच नीच आहे. अहैतुकी 
भक्‍ती हीच उच्चतम होय. तिलाच अनन्या भक्‍ती असे म्हणतात. 

(८) अक्षादिप्रमाणत्रितयम्‌ - प्रत्यक्ष, अनुमान व शब्द ही 
तीनच प्रमाणे आहेत. या तिहींच्या आधारावर समस्त प्रमेयांची 
सिद्धी होऊ शकते. 

(९) आम्नायवेद्यो हरि: - वेदांचे समस्त तात्पर्य विष्णू हेच 
आहे. वेद आपल्या अंगोपांगांच्या द्वारे विष्णूचेच नाना प्रकारे 
वर्णन करतो. वेदांत नाना देवतांच्या स्तुती उपलब्ध होतात; 
पण त्या नाना देवताही' त्या एकाच परब्रह्म श्रीहरीची अवस्था- 
नुसारी स्वरूपे आहेत. 

_ घ्वाचार्याच्या निर्याणावहदळ विशेष काही सांगितलेले नाही. 
पात एत जास बाठे आणि बर 
पांच्या सत्चिध गेळे, एवढेच म्हटलेले आहे. सांप्र- 
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तही ते तिथे व्रिद्यमान आहेत, अशी सांम्रदायिकांची धारणा 
आहे. पाहा - द्वेतदर्शन; माध्वसंत्रदाय. [मव्याचार्य व त्यांचे 
तत्त्वज्ञान - श्री. रा. बा. अवधानी, १९४९; भा. सं. ] 


अंतःकरण क्रिवा अकरावे इंद्रिय. यावी व्युत्पत्ती अशी- 

सन, मत्यते अनेन इति? -< ज्याच्या योगाने मनत केले 
जाते, ते मत होग्र. याचा विशदार्थे अता- मतः सर्जेन्व्रिय” 
प्रवर्तकम्‌, आन्तरेन्द्रियं स्वसंयोगेन वा ह्येन्द्रियानुग्राहूकं यत एव 
सर्वेळव्योपकारणम्‌ ' च्च्मन हे सर्वेंद्रियांचे प्रवर्तक असे आंतर 
द्रिय आहे. ते स्वत:च्या संयोगाने वाह्येंद्रियांवर अनुग्रह करर 
णारे असून, सर्वांच्या उपल्ब्धीला कारण आहे. (न्या. को.) ह, 

मन डोळ्यांना दिसत नाही किवा स्पर्शाला कळत नाही. म॑ 
त्याच्या अस्तित्वाविषयी प्रमाण काय, असा प्रश्‍न येतो. यावे 
उत्तर असे, की अनुमान हे त्याच्या अस्तित्वाला प्रमाण आई. 
सुखदु:खादिकांचा साक्षात्कार मनामुळेच घडत असतो. दाट र. 
आणि कान, तसेच वस्तू आणि डोळे यांचा संयोग होऊनही र. ं 
ऐकू येत नाही, किवा वस्तू दिसत नाही, असा अनुभव तांबी 
त्यावरून असे अनुमान करता येते, की त्य़ा त्या इंद्र 
संयोग करणारे आणि सहकारी असे निराळे काहीतरी का 
असले पाहिजे. तेच मन होय. त्याचे साल्निव्य़ नसेल, तर इंद्र 
विषयज्ञान होत नाही आणि ते असले, तरव ज्ञान होते 2 

मनाची आणखी एक ठ्पराख्पा अशी-' सडकल्पविकल न क 
वृत्तिमदन्त:करणं मनः ' च संकल्प आणि विकल्प एत नद 
वृत्ती ज्याच्या ठिकाणी आहे, असे अंतःकरण म्हणज म 
याविषयी श्रुतीचे प्रमाण असे -' काम: सडककल्पी व । 
श्रद्धा अश्रद्धा धृतिरधृतिहीर्धीर्भीरित्येतत्सव॑ मत एव “_ क, 
संकल्प, विचिकित्सा, श्रद्धा, अश्रद्धा, धैर्य, अवैर्य, लज्जा, 
भीती हे सर्वे मनच आहे (बृहदा. १.५.३). 


र >कठेश्रु 
क्र्ग्वेदातला विचार - क्रग्वेदात मनाविषयी कु कु एखाद । 


उल्लेख आले आहेत आणि त्याच्या स्वभावाविषयी 

दुसरे वाक्य आले आहे. त्याचा सारांश असा - जं ] 
मानवी जीवनात मन सुरक्षित असेल, तरच कक यार्वी 

योजकता, कौशल्य आणि जीवनसत्त्व असलेला क आर्ण 

उपभोग घेता येईल. मन सुरक्षित असेल, तर संत 


संपत्ती यांचा लाभ घेता येईल (त्र. १०.५७-४६ १. व, 
मानवी शरीरातुन प्राण निघून जातो, तेव्हा मत ् र्मी 
स्वताकडे जाते आणि विश्वातल्या इतर पदार्थांमध्य १ 
करीत राहते (क्र. १०.५८.१). ववर मट 
या कल्पनेत एक रहस्य आहे. ते म्हणजे मृत्ट' ६४ 


र 
ष्याच्या भौतिक शरीराचा त्याग होतो; पणं 


| 


-....्स््_- 


खंड सहांवाँ 


शरीर तसेच राहते आणि स्थूल देहातून वाहेर पडताना त्याच्या- 
वर पूर्वसंस्कारांची दाट पुटे चढलेली असतात. 
मानवी जीवनात मन हे इच्छा करते, ज्ञान मिळविते, परमे- 
वराची भक्‍ती करते किंवा या सर्वांची घृणा करते आणि काही 
वेळा तर ते राक्षसी वृत्तीला धाजिण होते. कधी ते भयाने 
थरथरते, विचारमग्न होते, चिकित्सक किवा प्रशंसक बनते, तर 
काही वेळा भयंकर वनून घोर कृत्ये करण्यासही प्रवृत्त होते. असे 
असले, तरी परिस्थितीचे योग्य आकलन मनच करू शकते किंवा 
पूजा - उपासनेच्या वेळी ते एकाग्रही होऊ शकते. मनुष्याला 
मनावर ताबा मिळविता येतो किंवा त्याला दानासाठी प्रवृत्त 
करता येते. 
देवांच्या वावतीत मन हे कधी अश्‍व होऊन रथ ओढते, तर 
कधी रथाचे सारथ्य करते. सूर्या या देवतेने आपल्या रथाला 
मनच जोडले व ती पतीला भेटायला गेली. स्त्रियांना आपले 
मन स्वाधीन ठेवणे फार कठीण जाते. वरुणाचे मन क्रोधाविष्ट 
असले, तरी ते स्तोत्रांनी द्रवते आणि मृदू होते. मित्रावरुणांचे 
मन हे मोहाला बळी पडणारे नसते. द्यावा-पृथिवींचे मन कण- 
खर, अग्नीचे घतासक्‍्त, सोमाचे कौशल्ययुक्‍्त आणि पणींचे मन 
दुष्ट असते. देवांचे मन मानवी मनापेक्षा समृद्ध असते. मानवी 
हेदयात भक्‍ती, श्रद्धा व प्रेम यांचा प्रादुर्भाव केव्हा आणि कसा 
होतो, याचे आकलन देवांना होऊ शकते. 
वैदिक क्रषींनी मन व हृदय यांत फरक केला आहे. मन हे 
विचार, तक व विवेचक बुद्धी यांचे अधिष्ठान आहे, तर हृदय 
भावना, अंतःप्रेरणा आणि नेसगिक प्रवृत्ती यांचे अधिष्ठान 
आहे. हृदयात उद्‌भवलेल्या भावनांना मुरड घालण्याचे किवा 
दृढ करण्याचे कार्य मनाला करावे लागते. 
यजुर्वेदातील विचार - शुक्ल यजुर्वेदात मनाविषयी एक 
सुकत आहे. त्यातील काही क्रश्‍चा अशा ( 906 )- 
यज्जाग्रतो दूरमुदेति दवं तढु सुप्तस्य तथेवैति । 
दुरंगमं ज्प्रोतिबां ज्प्रोतिरेकं तन्मे मन: श्िवसंकल्पमस्तु 1 
येन कर्माण्ययसो सनीषिणो यज्ञे कृण्वन्ति विदथेषु धीरा: । 
यदपुव यक्षमन्त: प्रजानां तन्मे मनः क्िवसंकल्पमस्तु ॥ 
यत्परज्ञानमत चेतो धतिदच यज्ज्योतिरन्तरमृत प्रजासु । 
यस्मात त्रह्ते किचन कर्म क्रिपते तन्मे मनः शिवसंकल्पमस्तु ॥। 
अर्थ - जे माझे मन मी जागत असताना दुर दूर जाते आणि 
तेच मन मी झोपलेला असतानाही त्याच प्रकारे दुर जाते. हे 
हर जाणारे माझे मन प्रकाश देणार्‍यांनाही प्रकाशित करते. हे 
माझे मन शिवसंकल्प करणारे असो. | 
ज्या मनाने मनतशील व कर्मकुशल विद्वान यज्ञांत, युद्धात 
व सभांमध्ये नाना प्रकारची कार्ये करतात, जे मन सवे प्रजा- 


७१९ 


महाराष्ट्र ग्रथोसेजक सस्था 


(१३३ सदाशिव पेठ, नो बाडा, 
शुत्वा गुरलीक्षर चोक, बुथे-4(8 ७७७ 
जनांमध्ये अपू्वे शक्तीने युक्‍त आहे, असे ते माझे मन शिव- 
संकल्प करणारे होवो. 

जे मत मनुष्यांना ज्ञान, चिंतनशकती व घेपे देते, जे प्रजा- 
जनांमध्ये अमर ज्योतिसमान प्रकाशरूप असते आणि ज्याच्या- 
वाचून मनृष्य काहीही करू शकत नाही, ते माझे मत शिव- 
संकल्प करणारे होवो. 

वरील सूक्‍ताच्या आधारे वेदिक त्ररषींच्या मनोविषयक 
विचारांचे विवेचन श्री. श्रीयाद दामोदर सातवळेकर यांनी 
पुढीलप्रमाणे केळे आहे - 

मनुष्याला मनुष्य ही संज्ञा मतावरून प्राप्त झाली आहे. 
मानवाच्या सर्वे अंगांवर आणि अवयवांवर मनाचे प्रभुत्व आहे. 
जागृत अवस्थेत मन दूर दूर भटकत राहते, हा अनुभव प्रत्येक 
मनुष्याला आहे. हा अनुभवच वरील मंत्रात सांगितला आहे. 
माणसाच्या झोपेतही त्यांचे मन इतस्ततः भटकत राहते. झोपेत 
स्वप्ने पडतात, त्यांत नाना प्रकारची दृश्ये दिसतात. ही दृऱ्ये 
मनच निर्माण करते. सुषुप्तीतही मन दूर दूर जाते याचे ज्ञान 
फार थोड्या लोक्तांना असते; पण ती गोष्ट सत्य आहे. 
मनाचा दुसरा एक भाग सुषुप्तीत जागृत होऊन उठतो आणि 
तो जागृतीतल्या सनापेक्षाही अधिक प्रभावी असतो. 

मन जसे जवळ राहून कार्य करते, तसेच दुर जाऊनही करते. 
मनाच्या ठिकाणची ही जी शक्‍ती आहे, तिच्यामुळे एखाद्या माण- 
साच्या आरोग्यासाठी मानसिक विचारप्रवाहांना दुरस्थ रुग्णा- 
ल्याकडे पाठवून त्याला आरोग्य प्राप्त करून देता येते. प्रार्थना, 
मंत्र, तंत्र इत्यादिकांवर विश्‍वास ठेवणाऱ्या माणसांना जो लाभ 
होतो, तो मानसशक्‍्तीच्या सामर्थ्याचा प्रभाव होय. ज्योतींनाही 
प्रकाश देणारी एकमात्र ज्योती मनच आहे. विश्‍वाचा साक्षा- 
त्कार याच प्रकाशमय मनापासुन मतुष्याला होत असतो. 

ज्ञान, चितन व धैर्य ही मतामुळेच प्राप्त होतात. ज्याप्रमाणे 
प्रकाश हा अंधकार दूर करून सरळ मार्ग दाखवतो, त्याच- 
प्रमाणे मन दुःख, रोग आणि मृत्यू यांचे भय दूर करून निरा- 
मय, दीघ जीवन प्राप्त करून देते. जर मन “मी क्षीण आहे, 
दुबळा आहे, निकामी आहे, रोगी आहे, ' असे मानू लागेल, तर 
मनुष्य तसाच बनेल. याच्या उलट जर मन ' मी पुर्ण आहे, 
सबल आहे, समर्थ आहे, निरोगी आहे, सुखी आहे, ' असे मानू 
लागेल, तरी तो तसाच वनेल. आपल्या मनातली ही अद्भुत 
शक्‍ती माणसाने जाणली पाहिजे. 

भूत, वर्तमान, भविष्य यांच्यासह संपुर्ण विश्‍व मनाने आपल्या- 
मध्ये धारण केले आहे. विश्वाचे अस्तित्व मनाने सिद्ध केले आहे. 
मनाला जिचा पत्ता नाही, अशी वस्तू विद्यमान आहे, असे कोण 
आणि कशा प्रकारे सांगू शकेल ? मनामध्ये चिंतनशक्‍ती ओत. 
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प्रोत भरून राहिली आहे. मनाचे हेच महत्त्व आहे. मानवशरीर 
हे रथ असून, त्याला इंद्रियर्यी घोडे जोडलेळे आहेत. वृद्धी या 
रथाचे सारथ्य करते आणि मन त्या अश्‍वांना लगाम लावते. 

वरील सुकतद्रष्टा त्रयी म्ह॒गतो, की अशा प्रकारचे माझे हे 
सन शुम संकल्प करणारे होवो. कारण शरीर आणि इंद्रिये 
मनाच्या अधीन असतात. मत जर शुभ संकल्प करणारे असेल, 
तर्‌ मनुव्याच्या हातून शुभ कर्मे 


होतील आणि अशुभ संकल्प 

करणारे असेल तर तसे घडेल. शक्तिमान वस्तुला जर योग्य मार्ग 
दाखविला नाही, तर ती वस्तु उन्छृंलल होऊन विध्वंसही करू 
शकते. मन हे शक्तिशाली असल्यामुळे त्याला शिवसंकल्पानेच 
युक्‍त करणे, हे मनुष्याच्या उन्नतीच्या दृष्टीने श्रेयस्कर आहे. 

उपनिषदांतला विचार - उपनिषत्‌कारांनी मनासंबंधी 
पुष्कळच विचार केला आहे. त्यांच्या मानसविषयक विचारांचे 
आविभौतिक व आध्यात्मिक असे. दोन भाग पाडता येतील. 

आधिभौतिक विचार - मन वनते कसे, हा यांतला पहिला 
प्रश्‍न होय. छांदोग्यात * अन्नमयं हि सौम्य मनः! असे म्ह्टले 
आहे (६-५.४).याचे स्पष्टीकरण असे -- मन हे अन्नमय असून, 
ते अन्नापासुनच उत्पन्न झाले आहे. मनुष्य जे अन्न खातो त्याचे 
तीन प्रकारे रूपांतर होते. घट्ट भागाची विष्ठा वतनते, मध्यम 
बट्ट भागाचे मांस वनते व सुक्ष्म भागापासून मन बनते. दही 
उसळल्यावर लोगी वर यावे, त्याप्रमाणे खाल्डेल्या अन्नाच्या 
मंथनातून सुक्ष्म अंश वर येतो. तेच मन होय. मनोवर्म हे 
विशिष्ट अन्नाच्या सेवनाने उत्पन्न होतात, असे मानल्यानंतर 
सनाच्या शुद्धीसाठी सात्विक आहार सेवन करणे हे योग्य, 
असे प्रतिपादन नीतिशास्त्रदृष्ट्या ओबानेच आले. म्हणूनच 
पवित्र अन्नाने मन आयोआप पवित्र बतून ज्ञानभ्राप्तीला ते 
साधक होते, असे म्हटले आहे. 

मन एखाद्या गोष्टीत गुंतळे म्हणजे इवसनक्रिया अवरुद्ध 
होते, असे उपनिषदांतल्या क्षींना आढळून आले. दुसरा त्यांचा 
शोध असा, को भीती हा मनाचाच एक धर्म आहे. मन हे 
संकल्पात्मक आहे, असे म्हटल्यावर त्यातून एक नवा प्रश्‍न 
निर्माण झाला, की संकल्प श्रे श्रेष् 


आहे. 
करावी. कारण चित्तात अगोदर 
विचार आल्यावर मगच मनुष्याला संकल्प करता येतो. सर्व 


नैस्तु चित्तमय असून, चित्तामुळेच त्या जिवंत राहतात. चित्त हे 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


वी > 
स्वाधार आहे. * चित्तमात्मा वित्तं प्रतिष्ठा चित्तमुपास्व च 


चित्त म्हणजे आत्मा, चित्त म्हणजेच प्रतिष्ठा. म्हणून चित्ताची | 


उपासना करावी (छांदो. ७. ५.१). 
ऐ. उपनिवदात चित्तवादी विचारपद्धतीची परिसीमा झाली 
आहे. चित्त हे विविध वृत्तींचे मूळ आहे, असे गृहीत घरून त्या 
उपनिषदात सर्व मनोव्यापारांचे वर्गीकरण केळे आहे. संज्ञान/ 
अज्ञान, विज्ञान, प्रज्ञान, मेघा, दृष्टी, धृती, मती, मनीवा, स्मृती, 
संकल्प, क्रतू, प्राण, जीवनाची आक्शा, काम व आत्मसंयमन 
सर्व चित्ताचीच निरनिराळी नावे आहेत, असे तिथे म्हटले मा 
आध्यात्मिक विचार - यांतला पहिला महत्त्वाचा प्र 
म्हणजे आत्मा हा शरीराच्या कोणत्या विशिष्ट भागात राहतो! 
हा होय. या प्रश्‍नाचे उत्तर आत्मा हृत्कोशात राहतो, 
बहुतेक सर्व उपनिषदांत दिलेले आहे. आत्मा हृदयात क... 
शरीरात राहतो, तेव्हा त्याला काही मानसिक अवस्थांचा अ 
भव येत असावा, असे मानणे प्राप्त आहे. शरीरात राहणार्या 
आत्म्याला चार अवस्थांची प्रतीती येऊ शकते. त्या अव 
म्हणजे जाग्रत, स्वप्न, सुघुप्ती व॒ या तिहींच्या पलि अवस्याबी कडची 
तुरीय (चौथी) म्हणजे प्रज्ञातीत या होत. ही चार 
कल्पना पुढे सुसंघटित होऊन वेदान्तश्वास्त्रात महत्त्व डली 
पंचकोशांची कल्पनाही या चार अवस्थांच्या अतुपंगानेच म 
गेली आहे. (पंचकोश पाहा) विषर्गर्क 
द्शनांतला विचार - निरनिराळया दर्शनांत मानस 
विचार व्यक्‍त झाले आहेत ते असे - | र मता” 
चार्वाक दर्शनात आकाश आणि प्राण यांच्य़ा बरोब उप 
लाही जगातल्या पदार्थांतील एक मानलेले आहे. काही 1. 
निषदांच्या मते प्राण आणि मन हे भौतिक पदार्थ आहेत. 
काने प्रायः मनाच्या भोतिकत्वामुळेच त्याचा पदार्थ वरत 
स्वीकार केला असावा. वोद्ध दर्शनाच्या विज्ञानवादी ही 
चित्ताचीच प्रवृत्ती व मुक्‍ती होते, असे म्हटले आहे. 
उत्पन्न होते आणि चित्ताचाच निरोध होतो. चित्त ह ५ 
तत्व आहे. अन्य सर्व वस्तु चित्ताचे विकल्प असतात. 
साठी चित्त हे ज्ञाता, ज्ञेय व ज्ञान या रूपांत उपस्थित 
विज्ञानवादात चित्त शब्दाने मुख्यत्वे वालमातिजा दात 
होते. आल्य म्हणजे घर अर्थात चित्त. यात वी एक 
वाचिक व मानसिक अशा सर्व विज्ञानांची वासनाख्प ब होतारध 
रूप राहतात. ही बीजे आल्यविज्ञानरूप चित्तात एकत क्राळीं 
आणि तिथे शांत भावाने पडून राहतात. ती पुढं ब्ध वूर्त? 
व्यावहारिक रूपात जगतामध्ये प्रगट होतात आणि शेव 
आल्यातच लीन होतात. 


मीमांसेच्या भाट्ट मतात मन हे आत्म्याप्रमाणेच ि 
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“लले आहे. मन हे अंतरेंद्रिय असून, ते भौतिकही आहे. हे मन 
स्वतंत्र रूपाने आत्मा व त्याचे गुण यांचे ग्राहक आहे. बाह्य 
वस्तूंचे ज्ञान बाह्य इंद्रियांच्या द्वारे, मन आणि आत्मा यांच्या 
संयोगामुळे होते. 

द्वेत दर्शनात मन हे तत्त्वरू्प आणि तत्त्वभिन्न मानले आहे. 
तत्त्वरूप मनाची उत्पत्ती वैकारिक अहंकारापासून होते. रुद्र, 
गरुड, शेष, काम, इंद्र, अनिरुद्ध, ब्रह्मा, सरस्वती, वायू व चंद्रमा 
यांची मनस्तत्त्व ही अधिष्ठात्री देवता आहे. 

तत्त्वभिन्न मन हे इंद्रिय आहे. नित्य व अनित्य असे ते उभय- 
विध आहे. नित्य हे परमात्मा, लक्ष्मी, ब्रह्मा, इ. सर्वे जीवांचे 
स्वरूपभूत आहे. त्याला साक्षी म्हणतात. म्हणूनच ते चैतन्य- 
स्वरूप आहे. बद्ध जीवांचे मत चेतन व अचेतन असते, तर 
मुक्‍तांचे मन केवल चेतन असते. अनित्य इंद्रिय हे बाह्य पदार्थ 
असून, ते ब्रह्मादी सर्व जीवांमध्ये राहते. मन, बृद्धी, अहंकार 
चित्त व चेतना असे त्याचे पाच प्रकार आहेत. 

शुद्धाद्वेत दर्शनात मन हे एक इंद्रिय व संकल्पविकल्पात्मक 
मानले आहे. कामाची उत्पत्ती मनाच्याच अधीन आंहे. ते अणु- 
परिमाण असून, बाह्य व आंतर अशी दोन्ही प्रकारची कार्ये करते. 
सुख, दुःख, प्रयत्न, द्वेष, अदृष्ट, स्नेह, इ. या मनाचेच गुण होत. 

न्यायदर्शंनात मनाला अंतरेंद्रिय म्हटले आहे. सुख, दुःख, 
इच्छा, द्वेष, इ. आत्म्याच्या गुणांचे ज्ञान मनाच्याच द्वारे होते. 
ते अणुपरिमाण आहे, म्हणूनच ते एका वेळी, एकाच ठिकाणी 
राहते. आत्मा व इंद्रिये यांचा मनाशी संबंध आल्यावाचून ज्ञान 
उत्पन्न होत नाही. मन नित्य आहे. एका शरीरात एकच मन 
राहते. मृत्यूच्या वेळी ते शरीराच्या बाहेर निघून जाते. मनाच्या 
निघून जाण्यालाच मरण म्हणतात. हे निघालेळे मन दुसर्‍या 
शरीरात प्रवेश करते. मोक्षदशेतही जीवात्म्याबरोबर एक मन 
राहते. हेच मन मोक्षावस्थेत एका आत्म्याला दुसर्‍या आत्म्या- 
पासून वेगळे राखते. याच कारणामुळे जीवात्मा आणि परमात्मा 
हे वेगवेगळे राहतात. , 

योगदर्शनात केवळ बौद्धिक विषयांचा विचार आहे. विचारा- 
साठी एकमात्र तत्त्व चित्त हे आहे. चित्ताच्या वृत्तींचा निरोध 
म्हणजे योग होय. योग म्हणजे समाधी. हा चित्ताचाच एक 
स्वाभाविक धर्म आहे. क्षिप्त, मूढ, विक्षिप्त, एकाग्र व निरुद्ध 
अश्या चित्ताच्या पाच अवस्था आहेत. त्यांना चित्तभूमी म्हण- 
तात. त्यांचे संक्षेपात दिग्दर्शन असे- 

(१) रजोगणाच्या प्रभावाने चित्त चंचल होऊन सांसारिक 
विषयांत इकडे तिकडे भटकत राहते. अश्या चित्ताला क्षिप्त 
म्हणतात. उदा० देत्य, दानव किवा मदोन्मत्त लोकांचे चित्त. 

(२) तमोगुणाच्या उद्रेकाने चित्त मूढ होते. मादक द्रव्यामुळ 
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उन्मत्त झालेल्या किवा निद्रामग्न पुरुषांचे चित्त मूढ असते. 

(३) देवता व क्षिप्त भूमीत स्थित असलेल्या जिज्ञासूचे 
चित्त विक्षिप्त असते. क्षिप्त अवस्थेहून या अवस्थेचे वैशिष्ट्य 
असे, की राजस वृत्ती असूनही सत्त्वाधिक्यामुळे या भूमीत कधी 
कधी स्थिरता येत असते. 

(४) विशुद्ध सत्त्वाच्या उद्रेकामुळे एकाच विषयाच्या 
ठिकाणी लागलेले चित्त एकाम्न म्हटले जाते. हे निर्वातीच्या 
दीपशिखेसारखे असते. 

(५) चित्ताच्या सर्वे वृत्तोंचा निरोध झाल्यावरही त्या वृत्तींचे 
संस्कार चित्तात अवशिष्ट राहतात. अज्ञा संस्कारयुक्‍्त चित्ताला 
निरुद्ध म्हणतात. ही निरुद्ध अवस्था म्हणजेच योग होय 
(योगसूत्र १०२). 

वेदात्तशास्त्रात मनाचा बराच विचार केला आहे. त्या सर्व 
विचारांचे सार विद्यारण्यांच्या पंचदश्ीत आलेले आहे. मन हे 
पाच कर्मेंद्रिये व पाच ज्ञानेंद्रिये यांना प्रेरणा देणारे असून, त्याचे 
स्थान व कर्म कोणते ते पुढील इलोकात सांगितले आहे- 

मनो दशेन्वियाध्यक्षं हृत्प्मगोलके स्थितम्‌ । 
तच्चान्तःकरणं बाह्मष्वस्वातरत्र्याहिनेन्त्िये: ।। 
(पंच. २. १२), 
अर्थ-मन हे दहा इंद्रियांचे अध्यक्ष असून, ते हृदयकमलरूप 
गोलकात असते. इंद्रियांच्या साहाय्यावाचून त्याला स्वतंत्रपणे 
बाह्य विषयांचा अनुभव घेता येत नसल्यामुळे, त्याला अंत:करण 
असे म्हणतात. 
अक्षेष्वर्थापितेष्वेतद्‌ गुणदोषविचारकम्‌ । 
सत्त्वं रजस्तमरचास्य गुणा विक्रियते हि त: ॥। 
(पंच. २. १३) 
अर्थ - इंद्रिये विषयांशी संयुक्‍त जाली असता हे मन त्यांच्या 
गुणदोषांचा विचार करते. सत्त्व, रज व तम असे मनाचे तीन 
गुण आहेत. त्यांच्या योगाने मन विकार पावते. 

मन स्वभावत:च चंचल आहे. ते एकाच विषयात राहु शकत 
नाही. आणि ते आत्म्यामध्ये स्थिर झाल्यावाचून परमार्थसिद्धीही 
नाही. त्यासाठी मनावर सतत लक्ष ठेवून त्याला आवरीत राहावे. 
ते ज्या ज्या विषयाच्या उद्देशाने वृत्तींच्या द्वारे बाहेर पडत असेल, 
त्या त्या विषयातले दोष दाखवून त्याला मागे फिरवावे आणि 
आत्म्याच्या स्वाधीन करावे. त्यासाठी दृढ अभ्यास हवा. अभ्या- 
साच्या योगाने मोहादी क्लेश नष्ट होतात आणि त्यामुळे मन 
शांत होते. या मनाच्या शांत अवस्थेत त्या साधकाचे सर्वे पाप- 
कर्म नष्ट होऊन त्याला ब्रह्मसुखाचा लाभ होतो. ब्रह्मानंद प्राप्त 
झाला असता चित्त निश्‍चल होते आणि साधक त्या आनंदातच 
गढून जातो. मनाची सतत समजूत घाळून त्याच्या चंचलपणाला 


मन 


जर आळा घातला आणि आत्मतत्त्वाच्याच ठिकाणी त्याला स्थिर 
केले, तर त्याहून दुसरा कोणताही लाभ नाही. मनाचा निग्रह 
झाला, की मग सर्व इंद्रियसमुदायांचाही निरोध करता येतो. मग ते 
मन अहोरात्र एकाग्र करता येते. यासाठी दीर्घ अभ्यासाची गरज 
असते व कंटाळा न करता तो अभ्यास केल्यास आज ना उद्या 
किवा कालांतराने त्याला आत्मलाभ होतोच. अक्या या अभ्या- 
सालाच योग म्हणतात. 
वरील विचार गीतेच्या आधारे सांगून विद्यारण्यस्वामी पुढे 
म्हणतात (पंच. ११. ११६-१७)- 
मनो हि द्विविधं प्रोक्तं जुद्धं चाशुद्धमेव च । 
अशुद्ध कामसम्पर्काच्छदद्धं कामविर्वाजितम्‌ ॥ 
मन एव मनुष्याणां कारणं बन्धमोक्षयो: । 
बन्धाय विषयासक्तं मुक्‍त्ये निबिषयं स्मृतम्‌ ।। 
अर्थे-मन हे शुद्ध व अगुद्ध असे उभयविध असल्याचे सांगि- 
तले आहे. कामाशी संबंध झाल्यामुळे ते अशुद्ध बनते व काम- 
रहित असले की शुद्ध होते. मनुष्यांच्या वंधमोक्षांना मनच कारण 
आहे. ते विषयासक्त झाले असता वंधाला व विषयरहित झाले 
असता मुक्तीला कारण होते, असे सांगितले आहे. 
योगवासिष्ठ हा ग्रंथ अद्वैत वेदान्ताला अनुसरणारा आहे. 
वसिष्ठाने आपल्या या ग्रंथात मन व मनाच्या अवस्था यांचा 
बारकाईने शोध घेतला आहे. त्याने मनाचे नैसगिक धर्म, त्याचे 
व्यापार, हालचालींचे नियम इ. अनेक विषयांचा अभ्यास करून 
असे ठरवले आहे, की हा सारा संसार म्हणजे केवळ मनाने 
निर्माण केलेली माया आहे. या संसारातील लहान मोठ्या सर्व 
गोष्टींचे बीजकारण म्हणजे मानवी मनाचे व्यापार होत. सर्व 
प्रपंच मनच निर्माण करीत असते. 
चित्तं नाभिः किलास्येह मायाचक्रस्य सर्वत: ।। 
(यो. वा. ५. ४९.४०) 
अर्थ - सर्वत्र भ्रमण करणार्‍या मायाचक्राचे मन हे तुंबा किवा 
मध्य आहे. 
माणसाने आपले बुद्धिसवस्व खर्च करून दीर्घ प्रयत्नाने जर 
या तुंब्याची गती बंद पाडली, तर या मायाचक्राची गती आपो- 
आप बंद पडेल. विविध कल्पनांच्या योगाने मन मोहात पडते, 
ते मरते व तेच उत्पन्न होते. शुभाशुभ कर्मांचे फल हे मनच 
मोगीत असते. शरीराला बाह्यतः प्राप्त होणारी सुखदुःखे ही 
मनापासूनच उद्‌भवतात. कारण चित्त व्याधींनी क्षुब्ध झाले, की 
त्याच्या मागोमाग देह क्षुब्ध होऊन त्याला व्याधी जडतात. काही 
तरी संकल्प, संकेत, इच्छा व निश्‍चय करावा; तसेच पुन्हा संशय 
ध्यावा, विकल्पात पडावे, विकार पावावे, असा मनाचा व्यापार 
सतत चाललेला असतो. मन हे देहात राहते; पण नेहमी देहा- 
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वाहेरच भटकत असते. त्याला कल्पनाशक्ती असते. म्हणून ते 
देहात राहूनच कल्पनेच्या साहाय्याने एका क्षणात ब्रह्मलोकापयत 
दूर जाऊ शकते. दुसर्‍या दृष्टीने इष्ट वस्तू साध्य करून देणारे 
मनासारखे दुसरे साधन नाही. प्रत्येक विचार, प्रत्येक कल्पना 
म्हणजे सारे मनाचेच निरनिराळे आविष्कार होत. 

मन हे एक सावयव, अनित्य आणि अनेक प्रकारच्या परि 
णामांसे योग्य असणारे द्रव्य आहे. ज्या घटकद्रव्यापासून क; 
उत्पन्न होते, ते द्रव्य अत्यंत सूक्ष्म आहे. हे अतिसूक्ष्म द्रव्यच न, टू 
रूपाने घट्ट होते व मनाचा आकार घेऊन मनोद्वाराने विषय 
उत्पत्ती करते. विषयाला विषयत्व प्राप्त होण्याचा जो संभव 
किवा असंभव उत्पन्न होतो, तो मनाच्या योगानेच होय. मर्नरच 
नसेल, तर विषयाविषयी संकल्प-विकल्पच होणार नाही. हि 

इंद्रियादिकांना जे विषयसंवेदन होते, ते क्य 
होते. याहन आणखी निराळे मन मानण्याची वास्तविक ग प 
नाही; पण सर्व तर्‍हेची व्यवहारसिद्धी होण्याकरता आणि क. 
क्षूंना व्यतिरेकाने स्वात्मवोध करून देण्याकरिता मनाचे अरि गा 
मानावे लागते. मध्यस्थ वस्तूला जसे वास्तविक रूप, जाती, 
आक्रवती, सत्ता वर्गरे काहीच नसते, त्याप्रमाणेच 
कोणतेच रूप, जाती, आकृती, सत्ता वगैरे काहीच गने, वी 
मन हे शरीराच्या आतही नाही व बाहेरही नाही. नु, 
ही कल्पना मनानेच ठरवली आहे. सर्व शरीरच जर मन:कर्ल्पिट 
आहे, तर मन शरीराच्या आत असते किंवा बाहेर ल. हत 
प्रश्‍न निरथक आहे. मन केवळ भावनामात्र असते. ज विल 
भावना करील, तसेच त्या मनाचे रूप होय. मनाचे स्वरूप .__ 
हारिक दृष्ट्या अनिर्वाच्य आहे. कारण मनाचे स्वरूप ठ 
रेही मनच व ऐकणारेही मनच. कयात मंथन 

मनाची प्रक्रिया काय हे योगवासिष्ठातील 
करून श्री. य. वि. परांजपे यांनी पुढीलप्रमाणे सांगित जाळल्या 

(१) अनंत सर्वशक्तिमान ब्रह्मापासून प्रथम निष्पन्न 
संकल्पशक्‍्तिरूपालाच मन म्हणतात. | । 

(२) चित्तच संकल्पविकल्पामुळे मन बनते. संकर 
मन. संकल्पाहून मन निराळे नाही. 

(३) परम पुरुषाचे संकल्पमय होणे याचेच ना व. 
चित्ताचा स्पंद मलिन असतो व त्याचे अंतरंग मात्र आ 
कलंक यांनी रहित असते. 

(४) मन जडही नाही आणि चेतनही नाही. _ व्हा संसार 

(५) चिदात्मरूप जीव उपाधीच्या मलिनतेमुळे जे० 
दशेमध्ये पडतो, तेव्हा त्याला मन असे म्हणतात. ची की हव 

(६) चेतन्याने चेत्याची म्हणजे विषयाची कल 
मनाचे स्वरूप समजावे. 


म्हणून 


प म्हणजेच 


व चित, 
ण आर्णि 


ली आहे , 


| 


खंड सहावा 


(७) मन हे भावनामात्र आहे आणि भावना म्हणजे अनु- 
भव घेतलेल्या पदार्थाची कल्पना करणे होय. 

अंतःसृष्टी व बाह्य सृष्टी यांच्यामध्ये मन हे सतत निर- 
निराळ्या कार्यांमध्ये व्यग्न असते. या निरनिराळा कार्यानुसार 
वसिष्ठाने त्याला अठरा नावे दिली आहेत, ती अशी - (१) मन 
(२) वुद्धी (३) चित्त (४) अहंकार (५) कल्पना (६) स्मृती 
(७) वासना (८) कर्म (९) अविद्या (१०) मल (११) माया 
(१२) प्रकृती (१३) जीव (१४) ब्रह्म, विराट, सनातन, ना रा- 
यण, किवा ईश (१५) अतिवाहिक देह (१६) इंद्रिय (१७) 
पुर्येष्टक व(१८) देह. 

मनाच्या या अठरा अवस्थांचे स्थूल वर्गीकरण होऊ शकते, 
ते असे - ( १) मानसिक (२) धामिक किवा नैतिक (२) 
आध्यात्मिक व (४) आधिभोतिक. ँ 

(१) पहिल्या वर्गात मन, वुद्धी, चित्त व अहुकार ही तत्त्वे 
येतात. या चौघांना मिळून अंत:करणचतुष्टय म्हणतात. मनु- 
ष्याला जे ज्ञान, सुख, दुःख वगेरे होते, ते सर्व या अंतःकरण- 
चतुष्टयावरच्या लाटांप्रमाणे असते. 

यानंतरची तीन तत्त्वे पाच ते सात या मानसिक क्रिया 
आहेत. कल्पना करणे हा मनाचा धर्म आहे. कल्पना करीत 
असता मी अपूकतमूक पदार्थ पूर्वी पाहिला आहे, असा मनाचा 
निश्‍चय होतो, त्याला स्मृती म्हणतात. अशा प्रकारे पहिली सात 
तत्त्वे मानसिक क्रियेत मोडतात. पॉशीरी वी 

(२) मनुष्याचे नैतिक व धामिक जीवन मनोविकार 
अवलंबून असते. मनाचा व्यापार प्रथम व धर्माधर्माचे आचरण 
त्यानंतर, असा क्रम असल्यामुळे कर्माच्या बाबतीत मनच मुख्य 


व श्रेष्ठ आहे. अविद्या व मल ही मनाच्या मिथ्या वित 
उत्पन्न होतात. मन हे कर्ममय असल्यामुळे पुवजन्मात केलेल्या 
कारणीभूत होते. ब्रह्म- 


बऱ्यावाईट कर्माचे फल त्याच्या उत्पत्तीस का 
ज्ञान मिळविण्यासाठी प्रथम चित्तशुद्धी आवश्यक असते. विहित 
कर्माने ती झाल्यावर अविद्या म्हणजे दुश्यश्रांती व मल म्हणजे 
मिथ्या विकल्प यांचा नाश होतो. 1 
(३) अकरा ते पंघरा ही पाच तत्त्वे आध्यात्मिकात येतात. 
मन हे आत्मा अथवा ब्रह्म यांच्याहून निराळे तत्त्व नाही. वक 
मनाचे व्यक्‍त स्वरूप म्हणजे जग होय. जग आणि भ् ह्‌ 
आत्म्याच्या स्पंदशक्‍तीची स्पष्ट स्वरूपे आहेत. त्या मुळ मि वसा 
प्रमाणे मनही सर्व ठिकाणी आहे. वरील पाचे तत्त्वे म्हणजे सर्वे 
न्रह्माचे विकार होत. 
(४ पभ ही तीन तत्त्वे आधिभौतिक अथवा 
सर्व शरीर-व्यापाराचे 


शारीरिक या सदरात येतात. मन है प 
नियमन करणारे स्वतंत्र तत्त्व आहे. त्याचा परिणाम ३ 
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मन 


व्यापारावर व शरीरव्यापाराचा मनावर होतो. 

मन हे चल व दुनिग्रह आहे, हे मान्य करून, ते आटोक्यात 
कसे आणावे, याविषयी ज्ञानेश्‍वरमहाराजांनी पुढील ओव्या 
लिहिल्या आहेत - 
परी वैराग्याचेनि आधारें । जरी लाविले अभ्यासाचिये मोहरे । 
तरी केतुलेनि एकें अवसरें । स्थिरावेल ।॥। 
कां जे यया मनाचें एक निक । जे हे देखिले गोडीचिया ठाया सोके । 
म्हणोनि अनुभव सुखची कवतिकें । दावीत जाइजे ।॥ 

(ज्ञाने. ६. ४१९-२०) 

आधुनिक मानसशास्त्र - मनुष्य समूह करून राहु लागल्या- 
वर समाजाची व संस्कृतीची निमिती झाली. या संस्कृुतीबरोबरच 
अनेक शास्त्रांचा पाया घातला गेला व संस्कृतीच्या विकासा- 
बरोबरच त्यांचाही विकास झाला. मनुष्य आपसांत देवघेव करू 
लागला, तेव्हा त्याला वस्तूंच्या मोजमापाची आवश्यकता भासू 
लागली व गणितशास्त्र अस्तित्वात आले. त्याचप्रमाणे दुसरा 
मनुष्य कसा वागेल याचा अंदाज घेऊन जेव्हा मनुष्य आपल्या 
वर्तनात अनुरूप बदल करू लागला, तेव्हा मानसशास्त्राचा उगम 
झाला. अनुभवांचे जतन करून सामान्य विधाने मांडणे हे या 
शास्त्राचे काम आज कित्येक शतके म्हणी व सुभाषिते करीतच 
आहेत. त्यांनाच बाल्यावस्थेतील मानसशास्त्र म्हणावे लागेल. 

पाइचात्य संस्कृतीत सर्वे शास्त्रांचा उगम ऑरिस्टॉटलच्या 
ग्रंथांत आहे, असे मानतात. सॉक्रेटिस, प्लेटो व अँस्स्टॉटिल या 
गुरुशिष्यांनी राजकारण, तत्त्वज्ञान, समाजशास्त्र, टीकाशास्त्र 
वगैरे विषयांवर अनेक ग्रंथ लिहिले. त्यांच्यांतच इतर शास्त्रांच्या 
बीजांप्रमाणे पाश्‍चात्य मानसशास्त्राची बीजेही सापडतात. पण 
या बीजांपासून आघुनिक मानसशास्त्राचा जो वृक्ष फोफावला 
आहे, त्याची निर्मिती मात्र इ. स. १८७९ साली, विलहेल्म वृंट 
याने लायप्झिक येथे प्रयोगशाळा स्थापन करून मानसशास्त्रीय 
अभ्यासाला प्रारंभ केला, तेव्हा झाली. वुंट, वेबर व फाकनर 
यांनी प्रयोगाद्वारे आधुनिक मानसशास्त्राचा पाया घातला. 

मानसशास्त्र म्हणजे मनाचा अभ्यास करणारे शास्त्र, ही 
साधी व सुटसुटीत व्याख्या कुणालाही मान्य होण्यासारखी आहे. 
मन हे अगोचर असल्यामुळे त्याच्या अस्तित्वाबद्दलच शंका 
घेणारे काही मानसशास्त्रज्ञ आहेत. त्यांच्या मताप्रमाणे मन 
अस्तित्वात नसल्यामुळे तो अभ्यासविषय होऊच शकत नाही. 
मनृष्याचे बाह्य वतन दृष्टिगोचर असते. त्यामुळे त्याचा अभ्यास 
करणे शक्‍य आहे व अशा वतनाचा अभ्यास म्हणजेच मानस- 
शास्त्र, असे यांचे म्हणणे आहे. या पंथाच्या मानसशास्त्राला 
वर्तनवादी मानसशास्त्र म्हणतात. मनाचे अस्तित्व न मानणारा 
व मनुष्याला एक गुंतागुंतीचे यंत्र मानणारा आणखी एक पंथ 


मन 


आहे. त्याच्या मते पदार्थविज्ञान व रसायन या दोन शास्त्रांच्या 
मदतीनेच मानसशास्त्राचे सर्व प्रश्‍न सुटण्यासारखे असल्याने, 
त्यासाठी निराळया शास्त्राची जरुरी नाही. तिसरा आणि सर्वांत 
महत्त्वाचा, हेत्वर्थक मानसक्षास्त्राचा पंथ सर्वत्र मान्यता पाव- 
लेला आहे. या पंथाच्या मानसशास्त्रज्ञांचे सिद्धान्त, कल्पना व 
विचार यांनीच आधुनिक मानसशास्त्राचा वराचसा भाग व्याप- 
लेला आहे. याशिवाय केवळ अनुभवावर मानसक्यास्त्राची उभा- 
रणी करणारा केवलानुभवी पंथ; मनाचे अस्तित्व गृहीत घरून 
व त्याच्या काही शक्‍ती आहेत, असे मानून अभ्याभ करणारा 
शक्‍्तियंथ; मनाची एक विशिष्ट रचना असून, ते कोणत्या 
पद्धतीने कार्य करते, त्याचा अस्यास करणारे रचनावादी व 
कार्थवादी पंथ; मनोव्याधी दूर करण्यासाठी, मनाचे जाणीव व 
नेणीव असे दोन भाग कल्पून, हेतूचे पृथक्करण करणारा मनो- 
विदळेषणवादी पंथ आणि याच्या अगदी उलट मनातील हेतूचे 
व वर्तनाचे पृथक्करण न करता एकदम सर्वच रचनाकृती लक्षात 
घेणारा नक्षत्रवाद किवा पुर्णतावाद, असे अनेक पंथ लहानसहान 
भेदांमुळे मानसशास्त्रात निर्माण झालेले आहेत. त्यांपैकी वतंन- 
वाद, हेत्वर्थक मानसशास्त्रीय पंथ व विशलेषणवादी पंथ हे 
तीनच विशेष महत्त्वाचे आहेत. याला कारण मानसशास्त्रीय 
ज्ञानात त्यांनी घातलेली असामान्य भर हेच होय. 
वरील प्रत्येक पंथाने एकेक कल्पना मान्य करून वाटचाल 
केलेळी आहे. या अनेक कल्पनांपैेकी कोणती खरी आहे, हे 
सांगणे अवघड आहे. सर्वच खोट्या असुन, मानसशास्त्र हे 
भोंदूगिरीचे शास्त्र आहे, असे कित्येकाना वाटते. या शास्त्राच्या 
आधाराने मनुष्याच्या वर्तनासंबंधी निश्‍चित अनुमाने काढता 
येत नाहीत; पदार्थविज्ञान, रसायन किंवा गणित या शास्त्रां- 
प्रमाणे याचे नियम निश्‍चित व काटेकोर नाहीत; तर मग हे 
शास्त्र कसले, असाही प्रश्‍न आहे. 
तथापि मनुष्याच्या व्यवहाराच्या प्रत्येक क्षेत्रात या नव्यानेच 
प्रतिष्ठा पावलेल्या शास्त्राने खूपच प्रभाव पाडला आहे. या 
प्रत्येक क्षेत्रातील अनुभवाशी या शास्त्राच्या अनिश्चित विधा- 
नांची युती होऊन नवीन शास्त्रे बनत आहेत. शेक्षणिक मानस- 
थास्त्र, औद्योगिक मानसकास्त्र, बालमानसशास्त्र, सामाजिक 


शास्त्र भोंदूगिरी आहे, असे मुळीच म्हणता येणार नाही. फार 
तर, ते अजून अविकसित आहे असे म्हणावे लागेल. हे सारे श्रेय 
निरनिराळ्या 

पंथांनी केलेल्या 
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भारतोय संस्कृतिकोद 


या सर्व पंथांत सर्वात दूरचा पल्ला गाठला आहे हेत्वर्थक 
प्रवृत्तिमूलक मानस्यास्त्राने. या मानसशास्त्राचा उगम टी. पर्सी 
नन यांच्या लेखनात सापडत असल्याने, त्यांनाच या मानस- 
शास्त्रीय पंथाचे जनक मानण्यात येते. आदिरचेतन्य व संस्मृती 
या दोन प्रमुख तत्त्वांवर त्यांनी आपले मानसशास्त्र आधारले 
आहे. प्रत्येक सजीव प्राण्यात आदिचेतन्यशक्‍्ती म्हणजे कृति” 
प्रवणता असते, त्यामुळेच त्याला कोणतेही वर्तन करता येते. 
संस्मृतीने या आदिचैतन्याला दिशा दाखविली जाते. याचाच 
अर्थ संस्मृतीमुळे हेतूची निश्‍चिती होते. मानवेतर सजीव प्राणी 
केवळ उपजत वद्धीच्या म्हणजे या संस्मृतीच्या जोरावरच क्रिंया 
करीत असतात. कारण त्यांना संस्मृतीला वळण लावणार्‍या 
विचार, वुद्धी व कल्पना ह्या मानसिक दाकक्‍्ती अगदी अल्प 
प्रमाणात असतात. 

हीच कल्पना डॉ. फ्रॉइड यांचे पट्टशिष्य युंग यांनी गा 
वंशस्मृतीची कल्पना मांडून अधिक स्पष्ट केली. आदिचंतन्या 
कृती करायला लावण्यासाठी बाह्य जगातील एखादे प्रे 
लागतेच; पण त्या प्रेरकची जाणीव झाल्यावर का्‌य ति 
करायची, हे संस्मृतीने, म्हणजेच यृंग यांच्या वंशस्मृतीने, र. 
जाते. दुध पिणे लहान मुलाला शिकावे लागत नाही; क. त 
स्तनासारखी बाह्य जगातील वस्तू जवळ आल्यावर ठरा हेत. 
प्रतिक्रिया आज हजारो वर्षे नवजात बालके करीत आ 
याचे कारण हजारो वर्षे ठराविक प्रेरकाला उद्देशून ठरा 
प्रतिक्रिया करणार्‍या प्राण्यांच्या मेंदूच्या रचनेत कायमचा 
रूप बदल झालेला आहे. दोन 

फ्रॉइड यांनी मनुष्याच्या आत्मप्रवृत्ती व ल्गप्रवृत्ती हु.. » 
प्रवृत्ती मानून, त्याच्यावर आपले मनोविदलेषणक्यास्त्र 
आत्मप्रवृत्तीमुळे मनुष्य स्वत:चे रक्षण करण्यास पडपड. 
व लिंगप्रवृत्तीमुळे वंशसातत्य राखण्याचा यत्न करीत 
मनुष्याच्या प्रत्येक कृतीच्या मुळाशी या दोन प्रवृत्ती असता अनक 
त्यांच्या मताप्रमाणे लिगिप्रवृत्तीला बाघ आला मदयाच 
गंड निर्माण होतात व मनोविकृती उत्पन्न होते. ह: वरांनी 
जसा ल्गप्रवृत्तीवर भर दिला, तसा त्यांचे ज्रिष्य अँडल करण 
आत्मप्रवृत्तीवर भर देऊन मनुष्याच्या वर्तणुकीचे स्पष्ट त्यांवे 
करण्याचा यत्न केला. मनोविदलेषणाच्या दिदोने फ्रॉइड व 
हे दोन शिष्य यांनी अनन्यसाधारण कामगिरी केली जा र्त” 

मनुष्याच्या वर्तनाला हेतू व निश्चित दिशा असली वती” 
नाला प्रेरक म्हणून बाह्य वस्तुची गरज असली, तरी है हल” 
तच निर्माण होतो. वर्तनाची दिक्ा मनातच ठरते. म्हणूर्त 
थेक प्रवृत्तिवादी मानसशास्त्रज्ञांनी मनाची कल्पना ला क्त 
आहे. यंत्राला कुतिप्रवण करणारा मनुष्य त्याला हेत देता, 


खंड सहावा 


सजीव प्राण्याचे नसते. म्हणून रसायन व पदार्थविज्ञान या दोन 
शास्त्रांच्या नियमांत मनुष्याचे वर्तन बसणार नाही. 
अशा तर्‍हेने सजीव व निर्जीव असा स्पष्ट भेद कल्पून हेत्व- 
थेक मानसशास्त्रज्ञांनी आपले मानसशास्त्रीय सिद्धान्त मांडले. 
या मानसशास्त्रज्ञांत अग्रस्थान दिले पाहिजे ते विल्यम मॅकडुगल 
यांना. बुद्धी, विचार, भावना व कल्पना या बाबतींतील त्यांच्या 
विचारांवरच आधुनिक मानसशास्त्र आघारलेले आहे. मॅकड॒गल 
यांनी मनुष्याच्या चौदा प्रमुख प्रवृत्ती कल्पिलेल्या आहेत. या 
चौदा प्रवृत्तींशी निगडित अशा चौदा भावना असतात. या चौदा 
प्रवृत्तींमुळे प्रेकाची जाणीव झाल्याबरोबर अनुरूप भावना 
निर्माण होते व मनुष्य कृती करतो. अश्या तर्‍हेने आकलन, 
चालना व भावना ही कृतीची तीन प्रमुख अंगे आहेत. ती प्रत्येक 
कृतीत असतातच. पण कृतीच्या कमीअधिक महत्त्वाभ्रमाण 
तिच्यात आकलनाला, चालनेला की भावनेला प्राधान्य द्यायचे 
हे ठरते. कृतीच्या या तीन अंगांची अधिक छाननी करता करता 
जेम्स व लाँज या दोन मानसशास्त्रज्ञानी एकदमच आपला 
आ३चर्यकारक सिद्धान्त मांडला व त्याच्यावर मानसशास्त्रज्ञात 
रणे माजली. त्यांच्या मताप्रमाणे प्रेरकाची जाणीव झाल्याबरो- 
बर प्राण्याला चालना मिळते व मग भावना निर्माण होते 
सामान्यतः आपण ' वाघ दिसला, भीती वाटली व मी पळालो 
असे समजतो. पण या शास्त्रज्ञांच्या मते वाघ दिसला, की 
आपण पळतो व मग भीती वाटते. त्यांचा हा सिद्धान्त पटण्या- 
सारखा नसला, तरी त्यात पुष्कळ तथ्य आहे, असे अनेकांनी 
मान्य केले आहे. निदान उपजत बुद्धीच्या जोरावर मठुष्य ज्या 
क्रिया करतो त्या क्रियांना तरी हा सिद्धात लागू पडतो. परतु 
मनुष्याची परिस्थिती व प्रेरके सतत बदलणारी असल्यामुळ मठु- 
ष्याच्या वर्तनाच्या बाबतीत आकलन, भावना व चालना हा क्रम 
मान्य करावा लागतो. काही काही कृतींच्या बाबतींत ही डम 
अंगे एकदमच प्रकट होत असल्यामुळे आधी कोणते करन 
कोणते हे ठरविणे कठीण असते. संजीव व निर्जीव यांच्यां -ः 
भेद मान्य केल्यावर, मानसक्षास्त्राचा अभ्यासविषय झ प 
जे मानवी वर्तन, त्याच्याबद्दल निरिंचित कल्पना क य ईर र 
मांडली व आपल्या सात वर्तनचिन्हांचा सिद्धात मांडला. मता 
कार्य करण्याची पद्धती व मानवी वर्तन यांच्यांतील भेद या सात 
वतनचिन्हांनी त्यांनी स्पष्ट केला आहे. लची रचा 
छेतीच्या मागे हेतू असतो. यंत्राच्या कृतीतील हेतू रक व 
विणारा मनष्य त्याला देतो. हेतू साध्य झाला, कौ वतंन थांबते. 
हेतू साध्य झाला, की यंत्र बंद करावे लागते. हेतु साध्य होण्यात 
काही अडथळा आला, तर कृतीची दिशा बदलण ब च 
नाहीसा होईपर्यंत थांबणे, या गोष्टी यंत्र करीत नाही. ठराव 


७२५ 


सत 


परिस्थिती व ठराविक प्रेरक असेल, तर यंत्र एक निश्‍चित प्रका- 
रची कृती करील. मनुष्याच्या वर्तनात अज्ी निश्चितता नाही. 
अश्या तऱ्हेची ही सात वर्तनचिन्हे आहेत. मॅकड्गल यांचे सारे 
मानसशास्त्र प्रवृत्तीभोवती घोटाळत असल्याने त्यांनी दिलेल्या 
चोदा प्रवृत्तींपेकी ज्या विशेष महत्त्वाच्या आहेत, त्यांचा त्यांनी 
क्रम लावण्याचा प्रयत्न केला आणि उंदीर व कुत्रा यांच्यासारख्या 
प्राण्यांवर अनेक प्रयोग केले. त्यांच्या मते पहिल्या दर्जाची मान- 
सिक प्रवृत्ती तृषा, मग क्षुधा, नंतर लिगप्रवृत्ती व संश्योवन असा 
तो क्रम लागतो. पण प्राण्यांमधील हा क्रम मनुष्याच्या बाबतीत 
मात्र कायम राहतो असे नाही. संशोधनप्रवृत्तीला अग्न क्रम देऊन 
इतर प्रवृत्तींचे उदात्तीकरण करणारीही माणसे आढळतात. 
एखाद्या प्रेरकाला उद्देशून कायम स्वरूपाची भावना निर्माण 
झाली व तिला अनुसरून त्या प्रेरकाच्या संदर्भात वर्तन घडू 
लागले, म्हणजे स्थायीभाव निर्माण झाला असे म्हणतात. अश्या 
अनेक प्रकारच्या स्थायीभावाने वर्तनाची दिशा कायमची ठरते 
व स्वभाव किवा शील यांची निर्मिती होते. या स्थायीभावांत- 
सुद्धा सर्वात अधिक महत्त्व कशाला द्यायचे, त्यांचा क्रम कसा 
लावायचा, हे ठरल्यानंतर स्वत्वाची निमिती होते व व्यक्तिमत्त्व 
सिद्ध होते. 

मनुष्याचे वर्तन सहजप्रवृत्तिमूलक हेतूंशी निगडित असते; 
पण कधीकधी दोन हेतूंत संघर्ष उत्पन्न होऊन हेतुविग्रह होतो व 
काही हेतु नाकारले जातात. हे नाकारलेले हेतु मनातून साफ 
आणि कायमचे निघून जात नाहीत; तर ते फक्त जाणिवेतून 
नेणिवेत टाकले जातात. त्यांना दुय्यम स्थान दिले जाते. तरीही 
त्यांचा मनुष्याच्या वतेनावर नकळत परिणाम होत असतो. 
फ्रॉइड याचे मनोविश्‍ळेषणशास्त्र या नाकारलेल्या हेतूंनाच जाणि- 
वेत आणण्याचे शास्त्र आहे. हे नाकारलेले हेतू जाणिवेत आले 
म्हणजे त्यांची गुप्तपणे कार्य करण्याची पद्धती नष्ट होते व उद्‌- 
भवलेल्या गंडांचे व मनोविकृतीचे निर्मूलन होते. आपली भूमिका 
स्पष्ट करण्यासाठी फ्रॉइड यांनी मनाचे जाणीव व नेणीव हे 
दोन प्रमुख भाग व त्यांच्या मधला म्ह्णजे धड जाणीव नाही व 
घड नेणीव नाही, असा भाग कल्पिला आहे. जाणिवेपेक्षा नेणि- 
वेचा भाग खूपच मोठा असून, तो गुप्तपणे मनुष्याच्या वर्तनावर . 
नियंत्रण ठेवीत असतो. हे नेणिवेतील हेत्‌ शोधून काढण्यासाठी 
त्यांनी स्वप्ने, विस्मरण वगेरे गोष्टींचा आधार घेतला आहे. 
मनुष्याच्या इतर वतंनाप्रमाणे स्वप्नांना सुद्धा प्रेरक लागतेच. ही 
प्रेरके मनातली व बाहेरची अशी दोन प्रकारची असतात. अंगा- 
वर पाणी पडणे, काहीतरी टोचणे, मूत्रिपेडावर दाब येणे वगेरे 
प्रेरकांमुळे ठराविक प्रकारची स्वप्ने पडतात. त्यांची मीमांसा 
करणे सोपे असते; पण मनातील प्रेरकामुळे पडलेल्या स्वप्नांची 


मन 


मीमांसा जीवनात घडलेल्या घटनांच्या अनुरोधाने केल्यास गंडांचे 
निर्मूलन होते व मनोविकृती दूर होते. याशिवाय मोहुनिद्रेचा व 
रोग्याला जीवनेतिहास सांगण्यास लावून किवा प्रश्‍नोत्तरपद्धती 
अवलंबून विकृतीचे कारण शोधून काढण्याचा यत्न फ्रॉइडने केला. 
या पद्धतीमुळे एक महत्त्वाची गोष्ट निदर्शनास आली ती ही, की 
पुष्कळ शारीरिक व्याधींचा उगम मानसिक विकृतीत असतो व 
ती नाहीशी ज्ञाली म्हणजे व्याधीही नष्ट होतात. उदाहरणार्थ 
पोटदुखी किवा पोटात होणारी गळवे मानसिक ताणामुळे व 
चिंतेने होतात, असे आढळून आले आहे. यावरून मन व शरीर 
यांच्यामध्ये फार निकटचा संबंध आहे, हे मान्य करावे लागते. 
गंडनि्मिती, जाणीव व नेणीव या कल्पना व स्वप्नमीमांसा 
यांच्या अनुरोधाने फ्रॉइडनी मानसश्यास्त्रात संशोधनाचे एक नवी- 
नच दालन उघडले. तथापि लिंग-प्रवृत्तीवर त्यांनी अवास्तव भर 
दिल्याकारणाने त्यांचा उपहासही पुष्कळच झाला. मॅकडुगळनी 
त्यांना, सवंत्र लिंगाचा साक्षात्कार होणारे, असे म्हटले असले, तरी 
त्यांनाही नाकारलेले हेतू, नेणीव व जाणीव या कल्पना स्वीकारा- 
व्याच लागल्या. मनोविदळेषणशास्त्राने मानसशास्त्र, विशेषतः 
प्रवृत्तिवादी मानसशास्त्र प्रयोगक्षम आहे, असे दाखवून दिले; 
अनेक प्रयोग करून मनुष्याच्या मनातील गुढे उकलण्याचा यत्न 
केला. या पंथाच्या इतर मानसशास्त्रज्ञांनी निरीक्षण व विचार 
यांच्या आधाराने मानसशास्त्राची गूढे उकलण्याचा यत्न केला 
असला, तरी त्यासाठी अगदी साध्या प्रयोगांचीही मदत घेतली. 
प्राणी कसा शिकतो हे शोधून काढण्यासाठी मॅकडुगल्ने आपल्या 
कुत्र्यावर व थॉर्नेंडाइकने आपल्या मांजरावर केलेले प्रयोग 
सुप्रसिद्धच आहेत. शिवाय मॅकड॒गलने, एकाने संपादिलेले ज्ञान 
आनुवंशिकतेने पुढच्या पिढीत जाते की नाही, यासंबंधी केलेला 
प्रयोग तर आनुवंशिकतेवर चांगलाच प्रकाश टाकणारा आहे. 
अशा प्रकारे अधून मधून हे प्रवृत्तिवादी मानसशास्त्रज्ञ प्रयोगांचे 
साहाय्य घेत असले, तरी त्यांचा भर मुख्यत्वे निरीक्षण, विशेषत: 
आत्मनिरीक्षण व विचार यांच्यावरच आहे. या पद्धतीत दोष 
आहेत, हे नाकारून चालणार नाही. ज्या भावनांचा विचार आपण 
आत्मनिरीक्षणपद्धतीने करण्याचे ठरवितो, त्या भावना विचार 
“ करायला लागण्यापूर्वीच नष्ट झालेल्या असतात. शिवाय आपले 
काही पूवेग्रहही बनलेळे असतात. आत्मनिरीक्षणात प्रयोग कर- 
णारा, प्रयोग ज्याच्यावर करायचा तो व प्रयोगशाळा सर्व एकच 
असतात, म्हणून समतोल विचाराने प्रयोगाचे उत्तर बिनचूक 
येण्याची शक्‍यता कमी. भावनाविचारांच्या गुंतागुंतीवर प्रयोग 
करणे कित्येक वेळा नीतिक्यास्त्रदृष्ट्या योग्य ठरत नाही. एकच 
परिस्थिती कृत्रिमपणे पुनःपुन्हा प्रयोग करतेवेळी निर्माण करता 
यत नाही. कारण प्रयोग ज्याच्यावर करायचा व ज्याने करायचा 
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त्यांच्या मानसिक अवस्था प्रत्येक वेळी भिन्न असणार. शिवाय 
ज्याच्यावर प्रयोग करायचा तो दुराग्रहाने किवा खोडसाळपणांन 
प्रयोगकर्त्याची दिश्याभूळ करणेही शक्य आहे. तेव्हा मानस- 
शास्त्रात प्रयोगांचे क्षेत्र फारच मर्यादित आहे; निरीक्षणावर व 
आत्मनिरीक्षणावर भर देणे अधिक अगत्याचे आहे. 

वर्तनवादी मानसशास्त्रज्ञांनी मात्र मुख्यत्वे प्रायोगिक पद्धती" 
नेच वाटचाल केळेली आहे. अंतराळात प्रथम प्रवास करणारी 
रशियन कुत्री लायका, पॅव्हलॉव्हचे प्रयोग यशस्वी करून दाखर्वि" 
णारा त्याचा कुत्रा, म॑कड॒गलचा कुत्रा, थॉर्नडाइकचे मांजर 
प्राणी विज्ञानशास्त्राच्या इतिहासात अजरामर झाले या 
घंटा वाजवली की आपल्या कुत्र्याला अन्न द्यायचे, असा * 
पॅब्ह्लॉव्हने बरेच दिवस चालू ठेवला होता. घंटा नागवा हू 
अन्नाच्या अपेक्षेने त्याच्या तोंडातून लाळ गळू लागं. ती ती 
एका भांड्यात धरण्याची व्यवस्था केली. पुढे नुसती घटा की: 
वली व अन्न दिळे नाही, तरी लाळ सुटत राहिली. ह, 
अपेक्षेने सहज घडणार्‍या क्रियेला त्याने अनुबद्ध प्रतिक्षिप्त क्री 
असे नाव दिले जेव्हा शरीरातील स्नायू किवा ग्रंथी पा. ठं 
काला उद्देशून आपोआप प्रतिक्रिया करतात, तेव्हा त्या का, 
प्रतिक्षिप्त क्रिया म्हणतात. वरील प्रयोगात घंटा र वाजण 
क्रियेशी लाळ सुटण्याची क्रिया अनुबद्ध असल्याने तिला > 
प्रतिक्षिप्त क्रिया म्हटले. सवयी लावणे व मोडणे या रळ, 
प्रयोगाचे महत्त्व आहे, हे जरी खरे असले, तरी य 
अनेक मानसिक हालचालींवर प्रतिक्षिप्त क्रियांचे हे ता 
प्रकाश पाडू शकत नाही. तथापि पॅव्हलॉव्हने सोता र 
अधिक प्रायोगिकता आणली हे नाकारता येणार नाही. पाच्या 
कित्ता गिरवून पुढे बुद्धी, विचार, कल्पना व पतित आ 
बाबतीतील ठोकळेबाज सिद्धान्तांना भरीवपणा आ", मानस” 
अनेक प्रयोग करण्यात आले. अशा तऱहेने पॅव्हलॉव्हन 
शास्त्रात प्रयोगांचे युग सुरू केले. आहेत. 

बुद्धीच्या अनेक व्याख्या मानसशास्त्रज्ञांनी केल्या बनूर््य 
त्यांच्या मध्ये ' ज्या शक्तीच्या जोरावर परिस्थितीक्षी रा 
यझ्ास्वीपणे झगडू शकतो, ती शक्‍ती म्हणजे बुद्धी ' दी व्या 
साधी व सहज पटण्यासारखी आहे. बुद्धीची व्याख्या ला” 
निश्‍चित झाल्यावर प्राण्यांना बद्धी आहे की नाही, ब्वदी 
साठी प्रयोग करण्यात आले व त्यांना अल्प प्रमाणात हूर 
असते, हे सिद्ध झाले. मनुष्याच्या बुद्धीचा विकास वयाच्या हती 
वर्षापर्यंतच होतो. पुढे बुद्धी वाढत नाही, तर ज्ञानसंग्रर्ट 4. ब 
हेही निश्‍चित करण्यात आले. बौद्धिक वय ठरा. काढली 
बुद्धथंक मोजण्याची कल्पना बीने या फ्रेंच शास्त्रा र्ट 
बौद्धिक वय ठरविण्यासाठी अनेकांनी अनेक प्ररनावलि” 


खंड सहावा 


काढल्या. त्या बिनचूक सोडवण्यावरून वौद्धिक वय ठरविण्यात 
येते. हे बौद्धिक वय निरचित झाले म्हणजे, 

टा _ बौद्धिक त्‌ _ १ १०० 

कालमानाप्रमाणे वय 
या सूत्राने त्या माणसाचा बुद्धथंक ठरविला जातो. यापुढे 
मनुष्य शिकतो कसा, यासंबंधी बरेच संशोधन करण्यात आले 
ज्या प्रक्रियेने विविध प्रतिक्रिया सुसंघटित होऊन नवीन वर्तेन- 
प्रकार निमिला जातो, त्या प्रक्रियेला शिकण्याची प्रक्रिया म्हण- 
तात. शिकण्याची प्रक्रिया सहबंधनावर आधारलेली आहे. 
(१) सादृश्य किवा सारखेपणा. (२) विरोध किवा वेगळेपणा, 
(३) कालसाल्निघ्य, (४) व स्थल्सात्रिध्य, असे सहबंधनाचे 
चार नियम आहेत. या चार सहबंधनांच्या नियमांवर शिक- 
ण्याची प्रक्रिया अवलंबून असली, तरी मनुष्य पुष्कळशा 
गोष्टी ' चुका व क्रिका / या पद्धतीनेच शिकत असतो. प्रति- 


क्रियेत चूक होऊन हेतू विफल झाला, की मतुष्य प्रतिक्रियेत 


थोडासा अनुरूप बदल करतो. असे बदल करीत करीत, चुका 
निचित झाली म्हणज 


नाहीशा करून ठराविक प्रतिक्रिया क. 
शिकण्याची क्रिया संपली. या शिकण्याच्या भक” 
डाइकने मांडलेला परिणामांचा नियम अतिशय महत्त्वाचा आह. 


जी कृती करीत असताना सुखप्रद अनुभूती मिळते, ती कृती ठस- 
दुःखद अनुभूती मिळते, 


विली जाते व जी कृती करीत असताना मू 
ती ठसविली जात नाही. सुखद ठेवृस्फू्ती मिदाचदी मि 
क्रिया दृढ होतात व दुःखद हेतुस्फूर्ती निर्माण झाली, की त्या 


शिक्षा 
होतात. असल्यामुळेच शिक्षणात पारितोषिक व 
होतात. हे खरे असल्याम, काकी कोणतीही गोष्ट 


या मार्गाचा अवलंब करावा लाग तिक्रियांमुळे नीट 
केवळ निरीक्षणाने किवा झालेल्या मह ी प ष्ठीचा लाभ 
शिकली जात नाही, तर ती शिकताना जव्ह र्य असल्यास 
होतो, तेव्हाच ती चांगली जाते. व ' या पद्धतीने 
शिकण्याची प्रक्रिया जलद होते. ' ह :- गोष्टीचा सांगोपांग 
प्रयोग करीत बसावे लागत नाही. ए गेण्य 

विचार केल्यावर, इच्छित य 
पाहिजे हे जेव्हा कळते, तेव्हा अपूंमदुष्टी टं 
येऊन शिकलेली गोष्ट परिपाठात जिप, 


सरी 

र तर तिचा फायदा दु 

याच्या खादी गोष्ट शिकली, > 
क असा, प्रश्‍न निघाला व. पेनक 


गोष्ट गोतो 14 
गोष्ट क्षिकताना होतो की नाह कोशी संलग्न असतील, तर एक 


प्रयोगांनंतर, दोन गोष्टी कींशी डत 
04 व डे होतो, 
शिकल्यावर त्या. शिक्षणाचा फायदा दुसरी शिकण हो 


असे सिद्ध झाले. शिकण्याच्या या क्रियेत स्मृती महत्त्वाची आहे. 


स्मृतीची चार अंगे आहेत - (१) आरोपण, (२) व ब 
पुनरुच्चारण व (४) पुतराकलन' स्मृतीच्या बाबतीत 
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संगतीच्या नियमाला फार महत्त्व आहे. आपण एखादी गोष्ट 
आठवतो, तेव्हा कालदृष्ट्या प्रथम घडलेली गोष्ट अगोदर व 
नंतर घडलेली गोष्ट नंतर आठवते. यालाच पूर्वोत्तर संगतीचा 
नियम म्हणतात. यावरून मॅकडुगल यांचे, मनाची ठेवण 
भविष्याभिमुख असते, हे म्हणणे खरे ठरते. स्मृती वाढविता 
येत नाही. पण ज्या गोष्टीची अभिरुची आहे किवा ज्या 
गोष्टीचा मनावर चांगला ठसा उमटला आहे, ती चांगली 
लक्षात राहते. तथापि एखादी गोष्ट लक्षात ठेवायची असेल, 
तर स्मृतिसूत्रांसारख्या यांत्रिक पद्धतींचा उपयोग होऊ शकतो. 

स्मृतीनंतर विचार म्हणजे काय, या गोष्टीचाही मानस- 
शास्त्राने विचार केलेला आहे. विचार करताना आपल्याला 
भाषेची मदत लागते; पण भाषेची उत्पत्ती होण्यापूर्वी मतुष्य 
विचार कसा करीत असेल ? प्रत्यक्ष वस्तूच्या अभावी वस्तूचे 
जे आकलन होते, ती कल्पना होय. या कल्पनेंमुळेच मनात 
प्रतिमा किवा कल्पनाचित्रे उमटतात. अशा कल्पनाचित्रांच्या 
मदतीने भाषेच्या अभावी मनुष्य विचार करीत असावा. या 
संदर्भात कल्पनागति-सिद्धान्त नावाचा एक महत्त्वाचा सिद्धान्त 
मांडण्यात आला. प्रत्येक कल्पनेबरोबर तिला अनुसरून स्तायूंची 
अस्पष्ट हालचाल होते, हा तो सिद्धान्त होय. विचार करीत 
असताना आपण प्रत्यक्ष शब्द उच्चारीत नसलो, तरी स्वरयंत्राची 
किंचित हालचाल होत असते. या प्रतिमांचे दृक-प्रतिमा, शुति- 
प्रतिमा, रस-प्रतिमा व गंध-प्रतिमा असे प्रकार आहेत. जेव्हा 
एखाद्या दृश्याचे हुबेहुब चित्र डोळ्यापुढे उभे राहते, तेव्हा 
अश्या प्रतिमेला सम्यक्‌-प्रतिमा म्हणतात. विचारात सामान्यी- 
करण व विभक्तीकरण यांचे साहाय्य घ्यावे लागते. याच 
तत्त्वांच्या साहाय्याने एखाद्या गोष्टीचा विचार करून मनुष्य 
निष्कर्ष काढतो. जॉन ड्युई यांनी तकसरणीच्या सोपानाच्या 
पाच पायऱ्या मानल्या आहेत, त्या अशा - (१) समन्वयाचा 
अभाव, (२) समस्येचे विभक्तीकरणाने निदान करणे, (२) 
सिद्धान्तकल्पना, (४) निगमन व (५) परीक्षण. शिवाय नव- 
निर्मिती करताना अनुभवांचा संचय, अंतविकसन किंवा पोषण, 
स्फूर्ती व परीक्षण असे टप्पे असतात. 

मनाचे व मनोरचनेचे विविध अंगांनी परीक्षण केले तरी 
मन असलेल्या व्यक्तीचे व्यक्तिमत्त्व कसे सिद्ध होते, हा सर्वात 
महत्त्वाचा प्रश्‍न शिल्लक राहिलाच. व्यक्तिमत्त्वात ईश्वरदत्त 
देणगी व तिचा विकास अश्या दोन गोष्टी येतात. व्यक्तिमत्त्वात 
आनुवंशिकतेचा भाग किती व परिस्थितीचा भाग किती हा 
वादग्रस्त प्रश्‍न आहे. व्यक्तिमत्त्व घडविण्यात आनुवंशिकतेचा 
अगदी अल्प वाटा असून, परिस्थितीचा मोठा भाग असतो, असे 
म्हणणाऱ्यांना चोख उत्तर आनुवंश्िकतेचा नियम शोधून काढ- 


मन 


णाऱ्या मेंडेल या जमन शास्त्रज्ञाने दिले आहे. आनुवंशिकतेने 
काही शारीरिक गुणदोष पुढल्या पिढ्यांत निट्चितपणाने जात 
असल्याचे आकडेवारीने सिद्ध झाळे, तरी मानसिक गुणावगुण 
भानुवंशिकतेने पुढील पिढ्यांत जातात, की नाही, हे ठरविण्या- 
साठी ज्यांची आनुवंशिकता निर्चितपणे एक आहे, अश्या जुळ्या 
मुलांचे निरीक्षण व अभ्यास करण्यात आला. एकरूप जुळ्या 
भावंडांत मानसिक व शारीरिक गुणांत आश्‍चर्यकारक साम्य 
असते. मात्र समरूप जुळ्या भावंडांत, सख्ख्या भावंडांत सर्व- 
साधारणपणे जेवढे साम्य आढळते, तेवढेच आढळते. याच कारणा- 
साठी अनेक कुटुंबांचा पिढ्यान्‌पिढ्यांचा इतिहास अभ्यासण्यात 
आला व व्यक्तिमत्त्वात आनुवंशिकतेला निश्चित स्थान अस- 
ल्याचे दिसुन आले. यानंतर प्रयत्नपुर्वक एखादी विद्या क्रिवा 
कला एखाद्याने हस्तगत केली असेल, तर तिचा उपयोग पुढील 
पिढीला होऊन, तो गुण संपादणे सोपे जाते किंवा कसे, हा प्रश्‍न 
उद्भवला. संपादित गुण आनुवंश्िकतेने पुढील पिढीत जातात 
को नाही हे ठरविण्यासाठी वाइजमान यांनी उंदरांवर अनेक 
प्रयोग केळे. 
व्यक्तिमत्त्वात इच्छाशक्‍तीला अनन्यसाधारण महत्त्व आहे. 
या इच्छाशक्तीच्या जोरावरच मनुष्य अनेक संकटांशी झुंज देतो. 
कुृतिप्रवण झालेला स्वभाव म्हणजे इच्छाशक्ती, अशी इच्छा- 
शक्‍तीची मॅकडुगल यांनी व्याख्या केली आहे. मनुष्याच्या स्वभा- 
वात त्याच्या सर्व गुणावगुणांचा समावेश होतो व त्यांच्यावरच 
इच्छाशक्ती अवलंबून असते. नुसती एखादी गोष्ट हवीशी वाटणे 
म्हणजे इच्छाशक्तीची निर्मिती नव्हे; तर ती हवीशी वाटण्याच्या 
जोराच्या हेतुस्फूर्तीवरोवर ती मिळविण्यासाठी जेव्हा कृती केळी 
जाते, तेव्हा तिला इच्छाशक्ती म्हणावे. या इच्छाशक्‍तीचे महत्त्व 
व सामथ्ये फार मोठे आहे. मोठमोठ्या डॉक्टरांनी ज्याच्या 
जीविताची आश्या सोडली आहे, असा एखादा मृत्युपंथाला लाग- 
ठेला रोगीही या इच्छाशक्तीच्या जोरावर रोगमुक्‍त झालेला 
कधी कधी आढळतो; तर याच्या उलट शरीरात तसा काही 
फारसा बिघाड झालेला नसताही, निराश होऊन जीवनाची 
ज्याची इच्छा नाहीशी झाली आहे, असा एखादा मनुष्य दगाव- 
लेलाही दिसतो. यावरून इच्छाशक्ती कशी तारक किवा मारक 
आहे, हे कळून येते. 
शरीर हे एक यंत्र समजून पदार्थविज्ञान व रसायन यांच्या 
दारे मनुष्याचा अभ्यास करणाऱ्यांना हे अगदी चोख उत्तर आहे. 
तथापि या पंथाच्या शास्त्रज्ञांनी अगदीच काही संशोधन केळे 
नाही असे नाही. या संदर्भात प्रामुख्याने ग्रंथिशास्त्रज्ञांचा उल्लेख 
करायला हवा. शौषेस्थ ग्रंथी, कंठस्थ ग्रंथी, ल्गिग्रंथी, अशा 
काही ग्रंथी शरीरात असतात. शरीरामध्ये ज्या नल्िकाविरहित 


व 
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ग्रंथी आहेत, त्यांचा स्राव प्रत्यक्ष रक्तप्रवाहात होत असतो. 
व्यक्तिपरत्वे याचे प्रमाण भिन्न असते. या भिन्नतेमुळेच व्यक्‍तीच्या 
स्वभावातही भिन्नता आढळून येते. कृत्रिम तर्‍हेने या ग्रंथींचा 
लाव कमीअधिक केल्यास मनुष्याच्या स्वभावात फरक पडतो, 
या ग्रंथिक्षास्त्रज्ञांच्या म्हणण्यात सत्यांश आहे, हे कवूल कराय- 
लाच हवे. कारण रोगी व अशक्त मनुष्य चिरचिरा वनतो व 
निरोगी आणि सगक्‍्त मनुष्य आनंदी व उत्साही असतो, हे आपण 
नेहमी पाहतोच. पण यावरून सर्वच व्यक्तींच्या सर्वच वर्तनाला 
ग्रंथित्रावांचा कमीअधिकपणा कारणीभूत असतो, असे म्हणता 
येणार नाही. ग्रंथिस्रावाचा परिणाम मनुष्याच्या वर्तनावर किती 
होतो, हे पाहण्यासाठी तुरुंगातील कँद्यांची व सुधारणा-गृहातील 
विघडलेल्या मुलांची या दृष्टीने शारीरिक पाहणी करण्यात 
आली, तेव्हा बर्‍याचशा कद्यांत ग्रंथी आपले काम योग्य अवा 
करीत नव्हत्या, असे आढळन आले. याच कारणासाठी जेव्ह 
विघडलेल्या मुलांची तपासणी करण्यात आली, तेव्हा एक हजार 
मुलांपैकी दोनशे पन्नास मुलांत ग्रंथींची विकृती दिसून कि. 
पावरून ग्रंथींच्या विकृतीचे कारण काही मुलांना लागू न 
असले, तरी बाकीच्या मुलांच्या गेरवर्तणुकीचे कारण त्यांची पार 
स्थिती, आनुवंशिकता किंवा दुसरे काही ह्यारीरिक व मानसिक 
दोष होते, असे म्हणावे लागेळू. याचाच अर्थ असा, की मनार्च 
केल्पना गृहीत धरून मनुष्याच्या वर्तनाचा उलगडा करण्याचा वी 
प्रयत्न केला काय किंवा मनुष्याला एक गुंतागुंतीचे यंत्र सम र 
पदार्थविज्ञान व रसायन या शास्त्रांच्या नियमांच्या चौकटीत हक 
विण्याचा यत्न केला काय; मनुष्याच्या मनाचे व वर्तनाचे क॑ 
अगम्यच राहते. च ग 

याचा अर्थ असा नव्हे, की मनुष्याच्या वर्तनाचे कोडे मोहा 
ण्याचे जे यत्न अनेक दिक्यांनी झाले आहेत, ते निष्फळ व नि 
योगी आहेत. शिक्षणश्यास्त्रात, औद्योगिक क्षेत्रात व राजकारणात क 
मानसशास्त्रीय सिद्धान्तांचा जो उपयोग करून घेण्यात क 
त्यावरून असे सिद्ध होते, कौ ते निरुपयोगी नाहीत व नि त्र 
नाहीत. शारीरिक व मानसिक व्याधी नष्ट हुल 
मानसशास्त्राने चांगलाच हातभार लावलेला आहे. पण ह. 
उ"केळच वाटचाल व्हावयाची आहे. प्रवासाचा अंत रा 
कसा होईल, हे निश्‍चित सांगता येणार नाही. कदाचित ₹ ् 
व मन ही दोन्ही अविभाज्य ठरतील. कदाचित शरीराचे नवी.“ 
किवा मनाचे शरीरावर प्रभुत्व चालते, असेही ठरेल. एव' न 
खरे, की या आधुनिक युगात मानसशास्त्रीय अपा 
विलक्षण छंद शास्त्रज्ञांना लागला आहे, तो आत्मज्ञा & 
निश्चितपणे थोडी तरी भर घालील. आणि सर्व ज्ञानात आर्त्म 
ज्ञान हे श्रेष्ठ ज्ञान आहे, हे सर्वमान्यच आहे. 


खंड सहावा 


मानसशास्त्राचा व्यक्‍तीला आणि समाजाला उपयोग काय, 
हे सांगताना स्वामी विवेकानंद म्हणतात-- 

सदोदित भटकत असणाऱ्या आपल्या मनाच्या वृत्ती आपल्या 
ताब्यात कशा आणाव्या, हे मानसशास्त्र आपणांस शिकविते. 
आपल्या इच्छाशक्तीच्या बाहेर आपल्या मनाने जाऊ नये आणि 
आपणांवर अंमळ गाजवू नये, हे कसे साध्य केरता येईल, हे 
शिकविण्याचे काम मानसशास्त्राचे आहे. आपल्या मनाच्या ताब्या- 
तून आपणांस सोडवून घ्यावयाचे आहे; आणि ह्यावरच आपल्या 
भावी कल्याणाची सारी इमारत उभी आहे. हे कार्य कसे 
साधावे, हे शिकविणारे मानसशास्त्र सवे शास्त्रांत श्रेष्ठ आहे, असे 
म्हणण्याचेही कारण हेच. ह्या शास्त्राच्या ज्ञानावाचून इतर सारी 
शास्त्रे पंगू वनतात. ह्या शास्त्रज्ञानाचा अभाव असल्यास बाकीच्या 


सार्‍या शास्त्रांचे ज्ञानही शून्यवत होते. 

मनाच्या ताव्यात पूर्णपणे सापडणे म्हणजे अधोगतीला आमंत्रण 
करणेच होय. मनाचा तावा आपल्यावर पूर्ण असेल, तर दिवसें- 
दिवस आपणांस ते खाली खाली ढकलल्यावाचून राहणार नाही. 
सदोदित ते आपले वाभाडे काढीत राहील आणि अखेरीस आप- 
णांस जीवे मारील. उलटपक्षी तेच मन आपल्या ताब्यात आले 


आणि आपण म्हणू तसे वागू लागले, तर तेच आपणास मुक्‍त 


करील त्याच्यावर ताबा 
ल. यासाठीच कसेही करून आपण 
मानसशास्त्र दाखवील. 


मिळविलाच पाहिजे. हा मार्ग आपणांस मानसशा 


कोणत्याही भौतिक शास्त्राचा अभ्यास टता 7 आही. 
त्याः त्याताळल य 
त्याची सारी माहिती आपण प्रथम गोळा कर” ह 

ी- आपण करतो. अशा रीर्त 


थांचे घटक तपासून, त्यांचे पृथक्करण आप क 
त्या शास्त्राच्या वस्तुस्वरूपाचा निश्‍चय आपण करीत र 
अशाच रीतीने सारी क्षास्त्रे आपल्या आजच्या स्थितीला प्राप्त 
झाली आहेत. मानसशास्त्राच्या अभ्यासात बाहेरची काही पक 
मिळविण्याचा संभव आपणांस नसतो. बाह्य सृष्टीतील कोण- 
कामी पडत नाही. बाहेरची 
करू शकत नाही. मना- 
करावा लागतो. मनानेच मनाचे 


पृथक्करण करावयाचे; मनानेच मनाचे परीक्षण करावयाचे; 
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लॉणि मंगातेच सानसिक अमिगाचा करावयाचा. या- 
मुळेच हे शास्त्र सवेश्रेष्ठ मानले गेळे आहे. [भा. द.) उ. र.; 
यो. उ. सि.; यो. सं. वा.; अ. उः अ; श्री. वेलणकर र ऑ. इं 
ओ. कॉ. २२ गौहत्ती, जाने. १ ९६५; स्वा. वि.स. ग्र. २ १, 
आधुनिक मानसशास्त्र - सौ. सरोजिनी शारंगपाणी, पुणं ] 


तमिळनाडमधील त्रेसष्ट नायन्मारांपैकी एक. यान 


मनकजर आपली मलगी एका संतश्वेष्ठाळा द्यायचे ठरवले ग्र 
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असता, शिवाने याची परीक्षा घेतली. शिव ब्राह्मणवेषाने याच्या- 
कडे आला आणि त्याने मनकंजराजवळ त्या मुलीचे सुंदर केस 
मागितले. मनकंजराने लगेच त्याला ते दिले. त्यामुळे वघू विरूप 
झाली. मुलीचे केशविहीन मस्तक पाहून नवर्‍या मुलाकडील 
माणसे लग्न मोडायला निघाली. तेवढ्यात आकाशवाणी झाली 
आणि त्या मुलीला पुनश्च तिचे केस प्राप्त झाळे. [पे. पु. ] 


र (इ. स. चे १८ वे शतक) एक हिंदी संतकवी. 
समनबाध आ्राला भोलन असे दुसरे नाव होते. याच्या जन्म- 
स्थानाबद्दल वाद आहे. कोणी बिहारच्या दरभंगा जिल्ह्यातील 
जसमस हे गाव, कोणी मँगरौनी हे गाव, तर कोणी भराम हे 
त्याचे जन्मग्राम मानतात. हा विवाहित होता; परंतु याला मूल- 
बाळ नव्हते, असे ग्रियसंन सांगतो. 

मनबोधाने संपूर्ण हरिवंशाचा मैथिली भाषेत अनुवाद केला 
आहे. या अनुवादातील काही भाग उत्तर मिथिलेत अत्यंत 
लोकप्रिय आहे. तिथल्या अनेक लोकांच्या कंठांत याचे काव्य 
असते. याची अनेक स्फुट पदेही उपलब्ध आहेत. त्यांत हरिलीलेचे 
सुंदर वर्णन केलेले आहे. [ हि. सा. बि. ] 


बंगाल व आसाम या प्रदेशांतील एक सर्पदेवता. ही 
मनसा वासुकीची वहीण, जरत्कारू क्रषीची पत्नी व 
आस्तिकाची माता असल्याचे म्हटले आहे. देवीभागवतात हिला 
कद्यपाची मानसकन्या मानले आहे (९४८). हिच्याविषयी 
बंगालमध्ये विपुल कथा व गीते प्रचलित असून, त्यांपेकी एक 
कथा अशी - 
एकदा शिवाच्या मनी कामोद्भव होऊन त्याचे वीर्य कमल- 
पुष्पात पडले. त्यामुळे त्या कमलातून एक स्त्री निर्माण झाली. 
तिचे नाव कमला, पद्मा किवा मनसा. मनसेचे पालनपोषण 
वासुकीच्या मातेने केले. मोठेपणी तिला नागांनी आपली राणी 
मानले. पुढे एकदा मनसा सरोवरात स्नान करीत असता क्षिवाने 
तिला पाहिले व तो तिच्यावर भाळला. तेव्हा मनसेने त्याला 
आपण त्याचीच कन्या असल्याचे सांगितले आणि त्याच्याबरोबर 
त्याच्या घरी येण्याची इच्छा प्रकट केळी. मग शिवाने तिला 
कैलासावर आपल्या घरी नेले; पण तिला पाहुन चंडी (पावती) 
रागावली. त्यातून मनसेचे व चंडीचे भांडण झाले आणि त्यात 
मनसेचा डोळा फुटला. म्हणून मग शिवाने मनसेला जंगलात 
नेऊन सोडले. तिथे मनसेला झोप लागलेली पाहून शिव परत 
फिरला. निरोप घेताना त्याच्या डोळ्यांत अश्रू आले व त्यांतला 
एक अश्रू मनसेच्या डोळ्यात पडला. त्याबरोबर त्या डोळ्यातून 
एक स्त्री निर्माण झाली. तिचे नाव नेत्रा किवा नेता. शिवाने 


मनसा 


तिला मनसेची सखी होऊन तिला सांभाळायला सांगितले. 
याच वेळी देवळोकी अरिष्ट ओढवले. तिथल्या कपिला 

गाईला एक वासरू झाले व जन्मताच त्याला भुकेने ग्रासले. 

कपिला त्याला पुरेसे दूध देऊ शकली नाही. तेव्हा वासराने देव- 


कमलजा मनसा 


स्त्रियांच्या वापरासाठी असणारे बल्लुका नामक नदीतील सर्व 
पाणी पिऊन टाकले. त्यामुळे देवस्त्रिया रागावल्या. मग शिवाने 
कपिलेची प्रार्थना केली. कपिला प्रसन्न झाली व तिने आपल्या 
दुधाने बल्लुका नदी भरून टाकली. परंतु त्याच वेळी एक पोपट 


त्याच्या चोचीतली ती चिंच त्या नदीत पडून त्यातले दूध नासले. 
मग सुरासुरांनी त्या नासलेल्या दुधाचे मंथन केले, तेव्हा त्यातून 


आर॑मी वेगवेगळी रत्ने व शेवटी हालाहऴ नामक विप बाहैर 


क... 
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(> 


आले. रत्ने वेगवेगळ्या देवांनी घेतली व हालाहल शिवाने 
प्राशन केले. त्यामुळे त्याच्या सर्वागाचा दाह होऊ लागला. मग 
त्या विषहरणासाठी मनसेला बोलावणे गेले. मनसा आली आणि 
तिने पित्याळा विषमुक्‍त केले. त्यामुळे चंडीसह सर्व देवता 
तिच्यावर प्रसन्न झाल्या व त्यांनी तिचा अधिकार मान्य केला. 

पुढे मनसेचा जरत्कारू मुनीशी विवाह झाला. त्यांच्या पोटी 
आस्तिकाचा जन्म झाला. जनमेजयाने सर्पसत्र आरंभले. त्या 
वेळी सारे सर्प मनसेला शरण गेले. मग मनसेने आस्तिकाला 
सांगून त्याच्याकरवी सर्पाचे दहन थांबवले. 

अशा प्रकारे स्वर्गात सर्वत्र मनसेचे माहात्म्य वाढत असता, 
मनसेला मनुष्यळोकीही प्रतिष्ठा प्राप्त करून घेण्याची इच्छा 
झाली व ती नेत्रेसह्‌ पृथ्वीवर उतरली. प्रथम ती गवळी लोकां- 
कडे ब्राह्मणीच्या रूपाने आली. अनपेक्षित आलेल्या या स्त्रीला 
पाहून गवळ्यांना ती डाकीण वाटली. त्यामुळे त्यांनी तिच्यावर 
दगडधोंडे टाकायला सुरुवात केलो. मग मनसा चिडली व ति 
गवळ्यांच्या गुरांना एका खोल डोहात लोटून दिले. त्यामुळ 
गवळी मनसेला शरण गेले. मनसा प्रसन्न झाली व तिने गरात 
डोहातून सुखरूप वर आणले. मग ती म्हणाळी, “मला दू 9 
यायला द्या. गवळी म्हणाले, * ठोक आहे; तृ भांडे याचा 
मनसेने आपल्याजवळची वेताची टोपली पुढे केली. गी आ 
वळ्यांना मनसेची थट्टा करण्याची लहर आली व ( क 
वांझ गाईचे त्या टोपलीत दोहून करण्यास प्रारंभ केला. पण 
आश्‍चर्य ! अनपेक्षित त्या वांझ गाईला पान्हा फुटला व ति 
दुधाने टोपली काठोकाठ भरून गेली. मनसा ते दध 6, 
"याली. हा चमत्कार पाहिल्यावर मात्र गवळ्यांना मन क 
माहात्म्य पुरेपुर पटले. याच प्रकारे मनसेने निरनिराळ 
जातीजमातींना आपले माहात्म्य पटवून संत्र आपली पूजा 
रूढ केली. वरील 
बंगाल, आसाम, बिहार, इ. प्रदेशांत व त्यांच्या सीमेत 
“म्य प्रांतांच्या लहानमोठया खेड्यांतून संत्र मनसेची पवना 
रूढ आहे. या पुजेसाठी अथवा ब्रतोपवासाठी विविध श्र पासून 
विविध दिवस निश्‍चित केलेले आहेत. सामान्यपणे ज्येष्ठापा 
भाद्रपदापर्यंत म्हणजे वर्षाक्रतूचे चार महिने या मरा 
मनसेचा पुजोत्सव चालतो. कुठे तो ज्यष्ठ शुद्ध नवमी न्य 
दशमीला होतो, तर कुठे आषाढ वद्य पंचमी, श्रावण शुद्ध प॑ 
श्रावण वद्य पंचमी, एकादशी या तिथींना होतो. चातीची 

या दिवशी ब्रतकर्ता उपवास करतो व मनसामातेची म 
सूर्ती किवा मातीचा कुंभ, केळीचा खुंट, स्नुही किंवा एका 
वैक्षाची डहाळी, मनसामंगलाची पोथी यांपैकी कोणत्याही ए प 


नैवे र्द्या 
रूपात मनसेची पोड्योपचारे पूजा करतो. मनसेच्या नैवे 


खंड सहावा 


साठी दूध किवा तुप हे पदार्थ आवश्यक म्हणून सांगितले आहेत. 
पुजनोत्तर व्रतकर्त्याने कडुनिंबाची पाने स्वतः खावी आणि 
ब्राह्मणांनाही 
खायला द्यावीत, 


असे म्हटले 
आहे. 

सामान्यपणे ही 
पुजा सामूहिक 


रीत्या करण्याची 
प्रथा आहे. त्या 
वेळी मनसे पुढे 
रेडा, दोळी, कबू- 
तर, बदक 
यां सा र ख्या 
प्राण्यांचे बलि- 
दानही केले जाते. 
मग नृत्य व 
मनसागोीते 
गाण्याचा कार्यक्रम 
होतो. मनसेच्या 
कृपेने गावातील 
रोगराई नष्ट होते 
वे मनातली इच्छा 
न होते, अशी 
लोकांची श्रद्धा आहे. 
मागे नागफणा न पुढे मानवी मुखवटा अश्या स्वरूपात 
मनसेच्या मूर्ती पाहायला मिळतात. __ हे 
मनसामंगलकाव्ये - सुमारे दोनशे वस निरनिराळ्या म, 
आपापल्या काळात मनसेचे माहात्म्य वर्णन करणारे प 
लिहिले. त्यांत काणाहरिदत्त, विजय, विप्रदास पिपिल् र 
वंशीदास, कालिदास, क्षेमा' 
व्ये विशेष प्रसिद्ध आहेत. 


दती काव्ये लिहिली 
याशिवाय, अन्यही अनेक कवींनी र! 
12006. भाषा बहुशः सोपी व रचना सरळ 


आहेत. ४ काव्यांची वी 
हे यासवका त अल्पावधीत सर्वेतोमुखी झाली. 


नागफणांकित मनसा 


__ स! काव्य अ 
डा गेय असल्यामुळे की र म्हणजे जवळजवळ सवे 
1 काव्यांचे आणखी ए एक करुणरसप्रधान कथा- 


यात 1 तदीचे 
काव्यांत आलेळे चांद बेहुला नाह 
नक. घावा बाप मूळचा त. तो पते 
स्तरातील देवतेचे पूजन श॑ मानी. परतु पुढे त्या > 
पावले. एकटा चाद तेवढा उरला. 


मुलगे समुद्रात बुडून मरण पा 
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त्यालाही मनसेने डंख केला. परंतु चांदची पत्नी बेहुला हिने 


आपल्या पुण्याईच्या व निष्ठेच्या बळावर मनसेला प्रसन्न करून 


घेतले आणि आपल्या पतीला पुनरच जीवित केले. मग चांदचा 
पिताही मनसेला शरण जाऊन तिची पुजा करू लागला.. असा 
हा कथाभाग आहे. सर्व बंगालात व मनसापूजेच्या अन्यही प्रदे- 
ज्ांत या कथेविषयीचे आकर्षण मोठे आहे. तिथले अनेक साई- 
गोसाई आजही ही कथागीते आपल्या भावपूर्ण वाणीने गाऊन 
लोकांना मनसा-माहात्म्य ऐकवतात. [ बं. सा. क.; वं. सा. सं. 
इ.; हि. घ.; फोकलोअर, जाने. १९६४; हि. हॉ. से. ] 


, मनोविषयक मंत्र. या मंत्रांतन मनाविषयी 
मनस्वती मत्र काही कामना व्यक्‍त केलेली असते. क्र्‌ग्वेदा- 
तील (१०-५७-३-५) आणि तैत्तिरीय संहितेतील (१-८-५-२-३) 
या मंत्रांत मनस्‌ शब्द वारंवार आलेला असल्यामुळे या मंत्रांना 
मनस्वती मंत्र, असे नाव मिळाले आहे. [ हि. ध. ] 


-  हिमाल्यातील एक पुण्यक्षेत्र. कुलू खोर्‍यात रोह- 
मनाठा टांगच्या मार्गावर हे स्थान आहे. पठाणकोट पासून 
कुलू सुमारे १७६ मैलांवर आहे. तिथून मनाली २३ मैल दूर 
आहे. मनालीला जायला बस मिळते. मनालीजवळूनच वियास 
नदी वाहते. मनालीच्या परिसरातच व्यासमुनी तपासाठी येत 
असत, असे सांगतात. पांडवांनी आपल्या अज्ञातवासातील काही 
काळ इथे काढला, अशी दंतकथा आहे. 

इथे इंगरीचे एक देवालय आहे. या देवालयासंबंधी एक 
आख्यायिका सांगतात, ती अशी - 

पांडव या अरण्यात निवास करीत असताना त्यांचा शोध 
लावून देण्याचा विडा डुंगरीच्या बंधूंनी उचलला. पण डुंगरीने 
पांडवांना आपल्या भावांच्या षड्यंत्रातून वाचविले. म्हणून मग 

तिच्या स्मरणार्थ हे देवालय बांधले गेले. 

मनालीजवळच वसिष्ठ नावाचा एक झरा आहे. या झऱर्‍या- 
काठी वसिष्ठ मुनी तप करीत होते, असे सांगतात. हा झरा 


गंधकयुक्‍त आहे. अ. श्र. स्था. ] 


१. ६... (इि.सव्ये १ळतेणतक)/एफ रीतिकालीन 
मानेयार [सिह हिंदी संतकवी. हा काशीचा रहिवासी असून, 
क्षत्रिय होता. हा केवळ शुक्‍ल पक्षातच काव्यरचना करीत असे. 
महिम्नभाषा, सौंदर्येलहरी, हनुमतछब्बीसी व सुंदरकांड है ग्रंथ 
याने रचले आहेत. सोंदयंल्हरी या ग्रंथात देवीची स्तुती आहे. 
कवीची भाषा सानुप्रास आणि कसलेली आहे. ओज हा त्याच्या 
भाषेचा विशेष गुण आहे. [ हि. सा. इ. ] 


भनुचरित्रमु 


रित्रम तेलुगू महाकाव्य. अल्ल्सानी पेहन्ना हा या 
मनुचारत्रयु महाकाव्याचा कर्ता होय. हे महाकाव्य म्हणजे 
तेलुगू साहित्याचे एक लेणे आहे. या काव्याची कथा अशी -- 
आर्यवर्तात वरुणा नदीच्या तीरावर अरुणास्पद नामक एक 
नगर होते. तिथे प्रवर नावाचा एक सुंदर व. विद्वान ब्राह्मण राहत 
होता. सरस्वतीवरोवरच लक्ष्मीचीही त्याच्यावर कृपा होती. 
आपल्या पत्नीसह तो आपल्या मातापित्यांची सेवा करीत असे. 
एक दिवस एक तपस्वी प्रवर ब्राह्मणाच्या घरी आला. प्रव- 
राने त्याचे यथोचित स्वागत केले आणि त्याला विचारले. 
* महाराज, आपण कोणकोणत्या देशांत भ्रमण केळे आहे आणि 
कोणकोणती तीर्थ पाहिली आहेत, ते कृपा करून मला सांगा. ' 
तपस्व्याच्या तोंडून अनेक स्थळांची वर्णने ऐकून प्रवरालाही 
ती स्थळे पाहावी, अशी इच्छा उत्पन्न झाली. म्हणून थोड्याशा 
काळात आपल्याला ही स्थळे पाहता यावी, यासाठी त्याने तप- 
स्व्याला उपाय विचारला. तप र्व्याजवळ एक लेप होता. तो 
पायांना लावला असता मनुष्य कुठेही जाऊ शकत असे. तो त्याने 
प्रवराला दिला. तपस्वी निघून गेल्यावर त्या लेपाच्या प्रभावाने 
प्रवर हिमाल्यात पोचला. तिथले अपुर्वे सौंदर्य पाहन तो चकित 
झाला. हिमाल्यात वर्‍याच ठिकाणी हिंडून झाल्यावर त्याला 
घरी परतावे, असे वाटू लागले. पण वर्फामुळे त्याच्या पायांचा 
छेप पुसला गेला होता. कुठे रस्ता दिसतो, की काय ते पाहण्या- 
साठी तो इकडे तिकडे फिरू लागला. तेव्हा त्याला एक गुहा 
दिसली. गुहेत एखादा क्ररषी असेल, तर त्याला परतीचा मागं 
विचारावा या उद्देशाने तो गुहेत शिरला. तिथले दृश्य बघून तो 
आइचर्यचकित झाला. ती गुहा अशी होती - 
तावुल्‌ क्रेवल जल्लु चेंगलुकेदारंब॒ तीरंबुनन्‌ 
मावुल्‌ क्रोवुलु नल्लि बिल्लि गोनु कातारंबुनंदेदव 
ग्रावाकल्पितकायमान जटिल द्राक्षागुळुच्छंबुलं 
बूवुंदीवेल नोप्पु नोक्क भवनंबुन्‌ गारुडोत्कीण॑मुन्‌ 
अर्थ -आम्रवृक्षांच्या वनात चंद्रकांत पाषाणांनी बनवलेली 
एक झोपडी होती. तिच्या भोवती द्राक्षवेळी आणि एलवेली 
होत्या. द्राक्षवेलींवर द्राक्षांचे घोस लटकत होते. कमळांचा आणि 
इतरही वन्य फुलांचा सुवास वातावरणात दरवळत होता. जव- 
ळच एक नवरत्नखचित असे सुंदर भवन होते. 
तसाच तो पुढे गेला, तर त्याला एक सुंदर युवती वीणा वाज- 
वीत बसलेली दिसली. तिचे नाव वरूथिनी असे होते. प्रवराचे 
सुंदर रूप पाहून ती त्याच्यावर मोहित झाली. प्रवराने तिला 
आपल्या घरी जायचा रस्ता विचारला. त्यावर ती म्हणाली - 
एक्कडियूरु ? काल निलव किटिकि बोयेद नंच्‌ बल्के दो 


रौ 


वक्‍्कट ? मौकुटोर निलयंबुलकुलन्‌ सरि राकपोयेने 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


यिक्कडि रत्नकंदरमु लिक्कडि नंदन चंदनोत्करं 

बिक्कडि गांग संकतमु लिक्कडि यीलवलीनिकुंजमुलू 

अथ - हे ब्राह्मणा, गावाची आणि घराची आठवण तू वार 
वार का काढतोस ? तुझे गाव इतके का श्रेष्ठ आहे ? इथल्या 
रत्नांनी भरलेल्या गुहा, सुगंधित वृक्षांनी नटलेली उद्याने, गंगा 
नदीचे वाळवंट, ल्तांनी वेष्टिळेल्या पर्णशाला, हे सर्व तुझ्या 
झोपडीपेक्षा कमी आहे काय? ी ह... 

मी तुझ्यावर मोहित झाळे आहे; तेव्हा तृ इथे राहून म 
सुख दे, अशी विनवणीही तिने केळी. ग >.. 

पण प्रवराने तिची विनंती मानली नाही. त्याने भापल्यात्य 
घरी पोचवण्याबद्दळ अग्नीची प्रार्थना केली. तेव्हा अग्नीने 
त्याच्या शरीरात प्रवेश केला आणि अग्नीच्या रूपाने प्रवर लगंच 
आपल्या घरी पोचला. क 

प्रवराने वरूथिनीचे प्रेम झिडकारले होते; तरी ती य. 
वर प्रेम करीत राहिली होती. दिवसेंदिवस तिचा प्रेम ढी 
वाढतच होता. प्रवराच्या वियोगामुळे ती अगदी कृश की 
होती. वरूथिनीला प्रवर भेटण्याच्या आधी काही काळ त्ते 
गंधर्वकुमाराने तिच्या प्रेमाची याचना केली होती. पण क 
ती नाकारली होती. वरूथिनी प्रवरावर अनुरक्‍त झाली ली, ़ 
हे त्या गंबरवकुमाराला योगवळाने समजले. त्याने मग प्रव 
रूप धारण केळे आणि तो वरूथिनीजवळ गेला. त्याला ग्य 
वरूथिनीला फार आनंद झाला. खरा प्रवरच आला आहे, कक, 
तिला वाटले. मग दोघेही आनंदाने राहू लागली. द. 
वरूथिनीला दिवस गेले. गंघर्वकुमाराला वाटले, की न 
आपले कपट उघडकीस येईल. म्हणून तो काहीतरी नि 
काढून तिथून निघून गेला. आळी 

यथाकाल वरूथिनी प्रसुत झाली आणि तिला पुत्र महरषींन 
त्याचे नाव तिने स्वरोची असे ठेवले. मोठा झाल्यावर मह रख; 
त्याला राजोचित विद्यांचे शिक्षण दिले. योग्य समयी तो न या 
पर्वेतावर राज्य करू लागला. एक दिवस तो शिकार करण्य', 
साठी अरण्यात गेला असता, त्याला * त्राहि माम्‌, त्राहि मा 
असे कोण्या स्त्रीचे शब्द ऐकू आले. र, 

पाठोपाठ एक रूपवती तरुणी धावत धावत ह्यॉव्यि ४, 
आली. राजाकडे तिने अभय मागितले आणि त्याला म्हटले." "१ क 
नाव मनोरमा. मी इंदीवराक्ष गंधर्वराजाची कन्या आहे. झक 
दिवस मी माझ्या कलावती आणि विभावरी या दोन क 
रजत पर्वतावर फुळे तोडण्यासाठी गेले होते. तिथे समा! डि 
असलेल्या एका मुनीचे केस मी ओढले. त्यामुळे त्याची सम 
भंग पावली आणि त्याने मला शाप दिला, की ' तू राक्षसाचे ग 
भक्ष्य बनशील. * त्यावर माझ्या सख्या त्याला काहीवार्ह 


खंड सहावा 


बोलल्या. तेव्हा त्याने त्या दोघींनाही * तुम्ही क्षयी व्हाल ' 
असा शाप दिला. तेव्हापासून त्या दोघींना क्षयरोगाने पछाडले 
आहे. तसेच गेले तीन दिवस एक राक्षस माझा पाठलाग करतो 
आहे. हे राजा, मी तुला अस्त्रहृदय नामक विद्या देते. तु या 
राक्षसापासून माझे रक्षण कर. ' 

स्वरोचीने तिळा धीर दिला आणि तिच्याकडून ती विद्या 
ग्रहण केली. नंतर थोड्याच वेळात तो राक्षस तिथे आला. 
त्याची व स्वरोचीची लढाई जपली. शेवटी स्वरोचीने राक्षसाला 
ठार मारले. तेव्हा त्याच्या शरीरातून एक ज्योती निघाली 
आणि आकाशात गेली. तिने गंधर्वाचे रूप धारण केले. गंधर्व 
मग खाली आला आणि स्वरोचीला म्हणाला. ' मी इंदीवराक्ष 
नावाचा गंधर्व आहे. मनोरमा ही माझी मुलगी आहे. एक दिवस 
एक मुनी आपल्या शिष्यांना आयुर्वेद शिकवीत असलेला मी 
पाहिला. मलाही आयुर्वेद शिकवा, असे मी त्या मुनीला सांगि- 
तले. पण त्याने त्या गोष्टीला नकार दिला. तेव्हा मी गुप्त 
रूपाने तिथे राहिलो आणि आठ महिन्यांत सारे ज्ञान मिळवले. 
नंतर त्या मनीला मी हे सर्व सांगितले. तेव्हा तो'झांगावला 
आणि त्याने मळा तू राक्षस होशील, असा शार दिला. मग मी 
त्याच्या पाया पडलो. तेव्हा त्याने शापातून मुक्‍त होण्याचा माग 
सांगितला. आणि त्याप्रमाणे मी आज सुर्कत झालो आहे. तुझ्या 
या उपकाराबद्दल मी माझी कत्या मनोरमा तुला देतो. तिचा 


तू स्वीकार कर. ' . री 
त्यानंतर इंदीवराक्षाने स्वरोचीला आयुवद शिंकविळा* सग 
झाला. स्वरोचीने पुढ तिच्या 


स्वरोची व मनोरमा यांचा विवाह झाल ऱ 
मैत्रिणींचा क्षय बरा केला आणि त्यांच्याशीही विवाह केला. 

एक दिवस राजा शिकारीसाठी जंगलात गेला आणि त्याने 
एका रानडकरावर नेम धरला- एवढ्यात एक हरिणी राजा- 
जवळ आली आणि त्याला म्हणाली. ' राजा, त्या डुकराला 


1 
४ जाला 
कशाला उगीच मारतोस ? त्याच्या ऐवजी मला मार. भल 
ते ऐकन फार आश्‍चर्य वाटले. त्यात त्याचे कारण विचारल, 
| अभिलाषा धरण्यापेक्षा 


तेव्हा तिने उत्तर दिले. ' परपुरुषाची 

मेलेले काय वाईट ?' त्यावर राजाने म्हटले. ' तू कोणाची 
अभिलाषा धरलीस ?” तेव्हा हरिणी म्हणाली. “मी तुझ्यावर 
प्रेम करते आहे. मला तू स्पर्शसुख दे. ' राजाने तसे त 
तिचे एका संदर तरुणीत रूपांतर झाले. ती वनदेवी हं 
आणि देवतांच्या इच्छेनुसार त्य 
तेजस्वी बालकाला जन्म 
नावाने प्रसिद्ध होणार होता. 
वनदेवीने पुढे एका पुत्राला जन्स 
असे नाव मिळाले. त्याने विष्णूक 
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सन॒स्मृती 


अनेक वर्षे राज्य केले आणि त्याला दुसरा मनू असे म्हणू लागले. 
[ पंचामृत; नवनीत, डिसेंबर १९५७] 


मनुष्ययज्ञ अतिथीचा आदरसत्कार करणे, म्हणजे मनुष्य- 
यु यज्ञ होय. पाहा - अतिथी; पंचमहायज्ञ. 


८ धर्मशास्त्रावरचा एक प्रमुख ग्रंथ. सर्वे स्मृतींमध्ये 
मनुस्ट्ता मनुस्मृतीला विशेष प्रामाण्य आहे. वेदांच्या 
खालोखाल भारतीय हिंदूंचा हा अत्यंत पूज्य आणि प्रमाणभूत 
ग्रंथ आहे. तो आपल्या संस्कृतीचा, आचाराचा आणि व्यव- 
हाराचा आधारस्तंभ ठरला आहे. भारताच्या ऐहिक व पार- 
लौकिक जीवनाचे नियमन शतकानुशतके हा ग्रंथच करीत आला 
आहे. म्हणूनच तैत्तिरीय संहितेत म्हटले आहे, की ' यद्वै किऊ्च 
मनुरवदत्‌ तद्‌ भेषजम्‌ ' _ जे काही मनूने सांगितले ते 
(मानवजातीला) औषधासारखे (हित व पथ्यकर) आहे (२. 
१०.२). आजही कोट्यवधी हिंदू ज्या निर्बंधान्वये आपले 
जीवन आणि व्यवहार चालवीत आहेत, ते निबंध तत्त्वतः तरी 
मनुस्मृतीवरच आधारलेले आहेत. मनुस्मृती हीच आजही तत्त्वत: 
हिंदू आचारसंहिता आहे. मूळ ते; इतर स्मृती, सदाचार व रूढी 
हा त्याचाच विस्तार आहे. मनुस्मृतीला एवढे प्रामाण्य का आले, 
हे सांगताना स्मृतिकार बृहस्पती म्हणतो - 

वेदार्थोपनिबडत्वात्प्राधान्यं हि मनो: स्मृते: । 
मस्वर्थविपरीता तु या स्मृतिः सा न शस्यते । 
अर्थ - वेदांच्या अर्थाचे उपनिबंधन करीत असल्याने मनूच्या 
स्मृतीला प्रावान्य आले आहे. मनूच्या अर्थाला विपरीत अशी 
जी स्मती ती प्रशस्त नव्हे- 
पुराणकारांच्या मताप्रमाणे मनू हा ब्रह्मदेवाचा मानसपुत्र व 
घर्मशास्त्राचा आदिप्रणेता आहे. ब्रह्मदेवाने सृष्टिनिमितीच्या 
प्रसंगी मनूला घर्मशास्त्रविषयक सांगोपांग ज्ञान दिले. मनूने 
लोककल्याणाच्या उद्देशाने त्या ज्ञानावरून एक धर्मशास्त्र निर्माण 
केले व ते मरीच्यादी क्रषींना दिले. हे धर्मशास्त्र वरील त्ररषीं- 
कडून भुगूने मिळविले व ते समकालीन मुनींना उपदेशिले. 
वरील कथेत इतिहासाचा धागा दिसतो, तो असा - मनूचे 
धर्मशास्त्र प्रारंभी गुरु-शिष्यपरंपरेने त्रषिमुनींच्या मध्ये चालू 
होते. मनूच्या त्या उपदेशांचे संकलन सर्वप्रथम भृगूने केले. तेच 
पुढे मनुस्मृती या नावाने लोकप्रसिद्ध झाले. पुढे देश, काल 
आणि परिस्थिती यांना अनुसरून आणि तत्कालीन समाजाच्या 
गरजा लक्षात घेऊन मनूच्या या धर्मशास्त्रात वेळोवेळी संशोधन 
आणि परिवर्तन होत राहिले. अशा प्रकारे मानवधर्भशास्त्राची 
अनेक संस्करणे झाली. सांप्रतची मनुस्मृती ही अश्या अनेक 


मनुस्मृती 


संस्करणांपैकी एक आहे, असे काही विद्वानांचे मत आहे. 
सांप्रतच्या मनुस्मृतीचे १२ अध्याय असुन, इलोकसंख्या २६८४ 
आहे. प्रस्तुत ग्रंथात आलेल्या विषयांचे दिग्दर्शन पुढीलप्रमाणे - 
अ. १ ला - ब्रह्मदेवाची उत्पत्ती. स्वर्ग, भूमी, इ. सृष्टी. 
महदादी क्रमाने जगाची उत्पत्ती. स्थूल-सुक्ष्मादिकांची उत्पत्ती. 
भ्राह्मणादी वर्णांची सृष्टी; तसेच स्त्री-पुरुषसृष्टी. याविषयी मनू 
म्हणतो (१.३२) -- 
द्विधा कृत्वात्मनो देहमर्धन पुरुषो$भवत्‌ । 
अर्धेन नारी तस्यां स विराजमसूजत्प्रभुः ॥ 
अथ - ब्रह्म्याने निजदेहाचे दोन भाग केले. तो अर्ध्याने पुरुष 
व अर्ध्याने स्त्री झाला. नंतर त्याने मैथुन धर्माने स्त्रीच्या ठिकाणी 
विराटसंज्ञक विश्‍वाची उत्पत्ती केली. 
पुढे मन्वंतर-कथन, चतुर्युगप्रमाण, आयु:प्रमाण, 
वर्णांची कर्म, इत्यादी. 
अ. २ रा- धर्माचे सामान्य लक्षण. 
सांगताना मनू म्हणतो (तर्री... 
वेद: स्मृति: सदाचार: स्वस्य च प्रियमात्मन: । 
एतच्चतुविधं प्राहु: साक्षाद्वर्मस्य लक्षणम्‌ ॥ 
अर्थ - वेद, स्मृती, सज्जनांचा आचार आणि स्वतःच्या 
आत्म्याचा संतोष हे धर्माचे चतुविध असे साक्षात लक्षण सांगि- 
तले आहे. 
ब्रह्मावर्त हा देश धर्मनुष्ठानाला योग्य 
पकती (३२९७) -. 
एतद्देशप्रसृतस्य सकशादग्रजन्मन: । 
स्व॑ स्व चरित्रं शिक्षेरन्‌ पूथिव्यां सर्वमानवा: ॥। 
अर्थ -या ब्रह्मावतं देशात जन्मलेल्या डून पृथ्वी- 
रच्या सर्वे मानवांनी आपापला आचार शिकून घ्यावा. 
त्यापुढे गर्भाधानादी संस्कार, वेदाध्ययनविधी, प्रणवप्रशंसा, 
आचाय, उपाध्याय, शरू, क्लत्विज व अध्यापक यांची प्रशंसा, 
वाणी व मन यांचा संयम. याविषयी मनू म्हणतो (२१६०) -- 


चारही 


हे चतुविध आहे, असे 


होय, असे सांगून 


८९* 


निषिद्ध विषयांत ती प्रवेश केरणार नाहीत, अज्ञा प्रकारे 
वेद।न्तात सांगितलेली, 


सवज्ञत्व, सर्वेशित्व, इ. सर्वे फले प्राप्त होतात. 


सवण स्त्री ग 
दीनजातिविवाहनिषेध, अष्टविध हप्रकार, कन्याविक्रय- 


दोष, सालकृतकन्यादान, गृहस्थाचे पंचमहायज्ञ, गृहस्थाश्रम- 


डि... 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


प्रशंसा, नित्यथाद्ध, आतिथ्य, पितृश्रशंसा, इत्यादी. 

अ. ४ था - जीवनोपाय, संतोषप्रशंसा, सोमादियाग, दिन- 
कृत्ये, स्वाध्याय, अनध्याय, आत्मावमाननियेध. याविषयी मनू 
म्हणतो (४.१ २७) - 


अवमान कलू नये; तर आमरण ऐश्‍वर्यसिद्धीसाठी प्रयत्न करीत 
राहावे आणि लक्ष्मी दुलंभ आहे, असे कधी मान्‌ नये. 

पुढे आचारप्रशंसा, पराधीन कर्माचा त्याग, सुखदुःखलक्षण. 
हे सांगताना परतू म्हणती (७७६८०... 

सवं परवद्मं दु:खं सर्वमात्मवश सुखम्‌ । 
एतद्विद्यात्समासेन लक्षणं सुखदुःखयो: ।। ी 

अर्थ-जे जे पराधीन ते ते दुःख वजे जे स्वाधीन ते ते सुख 
होय. संक्षेपात पुल-दु:खांचे हे लक्षण मानावे. 

सुखप्राप्तीविण्यी सनू म्हणतो (४.७०) - 

अधामिको नरो यो हि यस्य चाप्यनृतं धनप्नू । 
हिसारतःच यो नित्यं नेहासो सुखमेधते ।॥। व 

अर्थ-जो मनुष्य अधर्माने व्यवहार करतो, ज्याचे धन खोट 
पणातून मिळविलेले असते आणि जो सदैव या ना त्या प्रकारे ी 
हिसा करण्यात आनंद मानतो, अशा पुरुषाला इहलोकी कधीर्ह 
पुस लागणार नाही. 

पुढे अभोज्य अन्नदानादींचे फल, भिक्षाविचार, इत्यादी. 

अ. ५ वा-मांसाविषयी भक्ष्याभक्ष, साविडय, आद्योचविचार, 
हादश मल, स्त्रीधम, पातिब्रत्य, इत्यादी. क 

अ. ६ वा- वानप्रस्थ, फलमलांनी पंचयज्ञ, अतिथिचर्या, पि 
भाजक व त्याचे नियम, ध्यानयोग, मोक्षसाधक कर्मे, दशलक्षण 
घर्म, इत्यादी. > 

अ. ७ वा-- राजधर्म, राजप्रशंसा, दंडप्रशंसा, पज 
सचिव, दौत्य, सेनापत्य, दुर्ग, पुरोहित, करग्रहण, संधि-विग्रहारि 
कतंव्ये, शत्रू, मित्र व उदासीन यांचे गुण इत्यादी. ी 

अ. ८ वा- व्यवहार, १८ प्रकारचे विवाद, साक्षीदार, क 
प्रशांसा, असत्यकथनदोष, शपथ, सीमाविवाद , ल . 
विक्रेय वस्तूंचा व्यवहार, १७ प्रकारचे दास, आय-व्ययनिरर 
क्षण इत्यादी. र्म 

अ. ९ वा- स्त्रीरक्षण, स्त्रीस्वभाव, स्त्रीप्रशांसा, स्त्रीथ क 
नियोगनिदा, वधू-वरांचे वय, दायभाग, स्त्रीधन, सविर] 
अजित धन, विविध अपराधांसाठी विविध दंड व ब्रह्मक्षत्रांचे पर 
स्पर सहकाय. यांविषयी मनू म्हणतो (९.३२२)- 


खंड सहावा 


नात्रह्म क्षत्रमध्नोति नाक्षत्रं ब्रह्म वधंते । 
ब्रह्मक्षत्रं च सम्पृक्‍तमिह चामुत्र वघंते ॥। 

अर्थ - ब्रह्मविरहित क्षत्र वृद्धी पावत नाही. क्षत्रविरहित 
ब्रह्मही वाढत नाही. ब्रह्म-क्षत्र (ब्राह्मण-क्षत्रिय) परस्पर संबद्ध 
होतात, तेव्हा ते इहलोकी आणि परलोकी वृद्धी पावतात. 

अ. १० वा - वर्णसंकर, व्रात्य, दस्यू, चंडाल, त्रैवणिकांची 
कतंव्ये, आपद्धर्म, परधर्माने जीविका चालविण्याचा निषेध, सात 
धनागम, दहा जीवनहेतू, राजांचे आपद्धर्म, शूद्राचे आपद्धमं 
इत्यादी. 

अ. ११ वा - स्नातकाचे प्रकार, सोमयागाचे अधिकारी, देवा- 
ब्राह्मणांचे वित्तहरण, प्रायश्चित्तकरण, पंचमहापातके, सुरापान- 
प्रायश्चित्त, विविध प्रायदिचत्ते, पतितसंसर्ग, प्राजापत्यादी व्रते 


पापाविषयी पश्चात्ताप, इत्यादी 
अ. १२ वा -शभाशभ कर्मांचे फल, त्रिविध मानस कम, चठु 


विध वाचिक कर्मे, त्रिविध शारीर कर्मे, क्षेत्रज्ञ, जीवात्मा, त्रिगुण- 
लक्षणे, मोक्षोपाय सहा कर्मे. ती अशी (१२-८३) 
वेदाभ्यासस्तपो ज्ञानमिन्द्रियाणां च सयमः । 
आअहिसा गरुसेवा च निःथ्ेयसकरं परम्‌ ।॥ ह: 
अर्थ - वेदाम्यास, तप, ज्ञान, इंद्रियनिग्नह, अहिसा व गुरुसेवा 
ही सहा श्रेष्ठ मोक्षसाधने होत. रं 
पुढे प्रत्यक्षादी प्रमाणे, धर्मज्ञलक्षणे, शिष्टलक्षण, 
ग्रंथाचा उपसंहार करताना मनू म्हणतो (१२.११८- ११९ 
सर्वमात्मनि संपद्येत्सच्चासच्च समाहितः । 
सवं ह्यात्मनि संपद्यज्नाधमे कुरुते मनः ।। 
आत्मेव देवताः सर्वा स्थतम्‌ । 
आत्मा हि जनयत्येषां क्म योगं झरीरिणाम्‌ ॥ ह की 
अर्थ- मनष्याने समाहित होऊन सद्‌भाव आणि अस भता 
सर्व आत्म्याच्या ठिकाणी पाहावे. है सवे आत्म्याचे ठिका क्य 
असा ज्याला ध्यानयोगाने साक्षात्कार होतो, त्याचे रज: प 
कडं झुकणार नाही. इंद्रादी सर्व देवता क डीन 
सर्व जगत आत्म्याच्या ठिकाणी अवस्थित आहे. हा 
शरीरघारी मनष्यांचा कर्मसंबंध उत्पन्न करतो. माकड 
सव धर्म हे मनुष्याच्या मोक्षासाठी आहेत. सव 
दशन हे धर्माचे ध्येय आहे(१२.१२५) 
एवं यः सवंभतेष पइयत्यात्मानमात्मना । 


॥॥ 
स सर्वससतासेत्य अहार 13: व्या ठिकाणी 
अर्थ - अज्शा प्रकारे जो मनुष्य संत 


समतेचा अनुभव 
आत्म्याला आत्म्याच्या योगाने पाहतो, तो रवीचा ना 
घेऊन परमपद अक्ला ब्रह्माला प्राप्त होतो, म्ह हा 
मनूचे राजनेतिक विचार 7 मगूला राज्याच्या अवय 
९१ 


इ. सांगून 


) ऱ्ं 
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मनुस्मृती 


स्वरूपाविषयी आस्था आहे. त्याने प्रतिपादिलेले राज्य सप्तांग 
आहे. स्वामी, अमात्य, पुर, राष्ट्र, कोश, दंड आणि सुहृद ही ती 

सात अंगे होत. मनूने यांना प्रकृती म्हटले आहे. राज्याची ही 
सात अंग परस्पर सहकार्याने राज्याला स्थिर राखतात 
(९.२९६). यांमध्ये कोणतेही अंग छोटे किवा मोठे नाही. 

राज्याच्या उत्पत्तीचे अनेक सिद्धान्त आहेत, पण मनू त्याची 
दैवी उत्पत्ती मानतो. तो राजतंत्रवादी आहे. राजा हा इंद्र, वायू, 
यम, सूर्य, अग्नी, वरुण, चंद्र व कुबेर या देवतांचा अंशभूत आहे 
(७-४). तो दंडाचे प्रतीक आहे. प्राणिमात्राच्या संरक्षणासाठी 
तो निर्माण झाल्यामुळे त्याचे पद परम पावन आहे. म्हणून राजा 
तरुण असो वा बालक असो; त्याचा प्रजेने कधीही अनादर 
करता कामा नये. प्रजेने राजाला आदर्श मानावे आणि त्याच्या 
आज्ञेत वागावे, असे मनू सांगतो. मात्र असे सांगताना राजाला 
विधिविरुद्ध वागण्याचा काहीही अधिकार नाही, असेही त्याने 
सांगितले आहे. राजाने धर्माला अनुसरूनच दंडादी कार्ये केली 
पाहिजेत. कारण राज्यात पहिले स्थान धर्माचे व त्याच्या 
नंतर राजाचे, असे त्याने सांगितले आहे. 

मनूने दंडाची बरीच तरफदारी केली आहे. मनुष्याच्या 
स्वभावात देवी व आसुरी असे दोन्ही अंश असतात. देवी अंश 
कल्याणकारक आणि आसुरी अंश विनाशकारक असतो. आसुरी 
वृत्ती वाढल्याने मनुष्य विकारी बनतो आणि धर्माचरणाच्या 
बाबतीत त्याच्या हातुन प्रमाद घडू लागतात. अश्ा वेळी त्याला 
धर्मपालनाविषयी बाध्य करण्यासाठी राजाने दंडाचा प्रयोग 
करायचा असतो. दंड हा प्राणिमात्राचा रक्षक, ब्रह्मतेजोमय, 
धरमपुत्र व ईश्‍वरनिमित आहे (७:१४). दंडाचा अमाव असेल, 
तर लोक सर्रास दुष्टाचरण करू लागतील आणि समाजातल्या 
सार्‍या मर्यादा नष्ट होतील. 

मात्र या दंडाचा प्रयोग विचारपुर्वक झालां पाहिजे. अप- 
राध्याला त्याच्या अपराधाच्या प्रमाणातच दंड मिळायला हवा 
याउलट झाल्यास समाजात राजाविषयी असंतोष उत्पन्न होईल 
व तो शांती आणि सुरक्षा यांचा नाश करील. 

राजाही उच्छंंखळ किवा स्वेच्छाचारी बनू शकतो. त्याला 
आणि त्याच्या धर्मविरुद्ध आचरणाला लगाम बसावा आणि राज्य 
व्यवस्थित चालावे, यासाठी मनूने, राजाला मंत्रिपरिषद असली 
पाहिजे, असे सांगितले आहे. राज्यातली कार्ये व्यापक, मोठी, 
आणि बहुरूप असल्यामुळे एकट्या राजाला ती निभावून नेणे 
अदाक्‍्य आहे. त्यासाठी त्याला वेळोवेळी सल्ला-मसलतीची गरज 
लागेल. वेगवेगळी राजकारणे त्या त्या योग्य आणि अधिकारी 
व्यक्तीकडूनच त्याने साधून घ्यायची असतात. या मंत्रिपरिषदेत 
सात किवा आठ मंत्री असावे. त्यांतला एक विशिष्ट गुणांचा 


मन॒स्मृती 


पुरुष मुख्यमंत्री असावा. प्रत्येक मंत्र्याचा वोद्धिक, मानसिक 
आणि आत्मिक स्तर सामान्य मनुष्याहून वराच उच्च असावा. 
मंत्रिमंडळात घेण्यापूर्वी राजाने त्यांची विविध अंगांनी परीक्षा 
ध्यावी. मंत्र्यांच्या अनेक गुणांत शौर्य हा गुण अवद्य असावा. 
सामान्य व्यक्‍ती संकटकाळ उपस्थित झाल्यास किकतंव्यविमूढ 
होते आणि हातपाय गाळून वसते. जो पुरुष शोर्यसंपत्न असतो, 
तो अद्या परिस्थितीत न घावरता दृढ राहतो आणि संकटातून 
तरून जाण्याचा मार्ग शोधून काढतो (७-५४ ). मंत्री कसे असावे 
आणि राजाने त्यांच्याशी सल्लामसलत कशी करावी, याविषयी 
मनूचे पुढील चार इलोक महत्त्वाचे आहेत. (७.५४-५७ ) 

मोलाऊ्छास्त्रविद: झ्राल्लब्धलक्षान्कुलोद्‌भवान्‌ । 

सचिवान्सप्त चाष्टो वा प्रकुर्वीत परीक्षितान्‌ ॥। 

अपि यत्सुकरं कमं तदप्येकेन दुष्करम्‌ । 

विदेबतो$सहायेन कि नु राज्यं महोदयम्‌ 1। 

तेः साधं चिन्तयेत्ित्य सामान्यं संधिविग्रहम्‌ । 

स्थानं समुदयं गुप्ति लब्धप्रक्षमनानि च ॥। 

तेबां स्व॑ स्वमभिप्रायमुपलभ्य पृथक्‌ पृथक्‌ । 

ससस्तानां च कार्येषु विदध्याद्वितमात्मन: ।॥। 

अर्थ - परंपरेने सेवक असलेले, शास्त्रवेत्त, शूर, शस्त्रवेत्ते व 
कुलीन अद्या सात किवा आठ पुरुषांची योग्य परीक्षा करून 
त्यांना मंत्री करावे. एखादी सुकर गोष्टही एकट्या माणसाला 
दुष्कर ठरते. मग महाफल देणारे राज्य, मंत्री साहाय्यक नस- 
ताना राजा कसे चाळवू शकेळ ? म्हणून त्यांच्याशी संधी, विग्रह 
ुर-राष्ट्रात्मक स्थान, राज्याची संपत्ती वाढविण्याचे उपाय, 
राष्ट्राचे व स्वत:चे संरक्षण व उपलब्ध झालेल्या धनाचा सत्पात्री 
आणि सत्कार्यी विनियोग याविषयी राजाने मंत्र्यांशी नित्य 
विचारविनिमय करावा. त्यांपेकी एकेकाला एकांती बोलावून 
त्यांचा पृथक पृथक अभिप्रायही जाणून घ्यावा. 

मनूने राज्यातील न्यायव्यवस्थेविषयीही लिहिले आहे. न्याया- 
ल्यात चालणार्‍या विवादांच्या कार्याला मनू व्यवहार म्हणतो. 
हा व्यवहार अठरा विषयांसंबंधी असतो, असे त्याने सांगितले 
आहे. हे अठरा विषय असे -- 

(१) क्ण घेऊन ते परत न करणे किंवा क्रण न देता त्याची 
मागणी करणे, (२) ठेव, (३) मालकी नसताना एखाद्या वस्तूचा 
विक्रय, (४) भागीदारीतला व्यापार व व्यवहार, (५) दिलेले 
दान परत घेणे, (६) ठरलेले वेतन न देणे, (७) प्रतिज्ञाभंग, 
(८) क्रयविक्रयविषयक विवाद, .(९) पश्ुविषयक विवाद, 

(१०) सीमाविवाद, (११) कठोरवचन, (१२) मारपीट, 


(१३ ) चोरी, (१४) दरोडा, (१५) परस्त्रीचा अपहार, (१६) 
स्त्रीपुरुषघर्म, ( १७ ) दायभाग, व (१८) धन (८.४-७ १ 
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मनूच्या मताप्रमाणे राज्यातले सर्वांत मोठे न्यायाल्य म्हणजे 
धमेसभा होय. राजाने या धर्मसमेत वसावे आणि विद्वान ब्राह्मण 
व न्यायकुशकळ असे मंत्री यांच्या विचाराने विवादग्रस्त विषयांची] 
निणंय द्यावा. राजा जेव्हा न्यायाधीद्याच्या जागी वसतो, त्या वेळी 
त्याला धर्माव्यक्ष म्हणावे. या धर्मसभेत प्राड्विवाक नावाचा एक 
अविकारी असावा. वादी, प्रतिवादी आणि साक्षी यांचे प्रस्तुत 
वादातले मत त्याने योग्य प्रकारे जाणून घ्यावे. तसेच त्यातल 
खरेखोटेपणही समजावून घ्यावे. 

एखाद्या विवादग्रस्त विषयाचा निर्णय करण्याच्या कामी तीत 
प्रमाणे अत्यावश्‍यक समजावी. लेख, साक्ष्य व भोग ही तीन प्रमाण 
होत. पहिले महत्त्व लेखाला, दुसरे साक्षीला आणि तिसरे य 
कवजात असण्याला. विवादग्रस्त घटना ज्याने समक्ष पाहि 
आहे किवा स्वत:च्या कानाने ऐकली आहे, अश्या व्यक्तीचे साव 
महत्त्वाचे होय (८.७-४). साक्षीदाराच्या पातरापाततेसंबंती 
मनूने अनेक गोष्टी सांगितल्या आहेत. मित्र, सेवक, शत्रू, हक, 
महापातकी, खोटी साक्ष देणारा अशी ज्यावी प्रसिद्धी आहे नी 
मनुष्य, नट, ब्रह्मचारी, संन्यासी, मद्यपी, वेडा, इ. अनेक न्य 
मनूने साक्ष देण्यास अपात्र ठरविले आहे. खोटी साक्ष दे 
दंड करावा, असेही मनूने सांगितळे आहे (८-११९-१२३ क. 

माणसाच्या. अपराधानुसार त्याला द्यायच्या दंडाचे ह. 
प्रकार मनूने सांगितले आहेत. वाग्दंड, धिग्दंड, धनदंड, क 
दंड, वधदंड, जातिबहिष्कारदंड, प्रायशिचित्तदंड, निर्वास हांगिर 
इ. त्यांची नावे आहेत. मनूने दंडाची पुढील दहा स्थाने स कॉ 
तली आहेत- लिंग, उदर, जिव्हा, हात, पाय, डोळे, नाक, की"! 
धन व देह. अपराधाची लघुता किवा गुरुता विचारात १ | 
त्याला अनुरूप असा दंड करावा. अधर्म दंड कधीही करू क, 
दंडयोग्य व्यक्‍तींना शासन न करणे आणि निरपराधी वयच 
दंड करणे, या गोष्टींनी राजाची अपकीर्ती होते व € 
नरकात जावे लागते (८.१२८). विपुल 

राज्य चालविणे हे एक महान कार्य असते. त्यासाठी झि, 
धनाची आवश्यकता असते, म्हणून राजाने आपला खजिना 
वावा. त्यासाठी प्रजेकडून कर घ्यावा. राजाने प्रजेकडून कर हीर्त- 
प्रकारे वसूल करावा, की जो देताना प्रजेला क्लेश होणार नार्ट र्त 
पशुपालकांकडून त्यांच्या लाभाचा पन्नासावा भाग कर स्ट: 
घ्यावा. श्रमजीवी आणि कारागीर यांच्याकडून महिन्यातून तून 
दिवस काम करून घ्यावे. क्रयविक्रयाच्या ल 
आणि विक्रेत्यांकडून कर वसूल करावा. व्यापार्‍यांना ह्‌ हिती” 
लाभावरही कर घ्यावा. कररूप धनाचा उपयोग प्रजेच्या 
साठीच करावा. मनू म्हणतो (८.३०७)- 

यो$रक्षन्बलिमादत्ते करं शुल्कं च पाथिवः | 


खंड सहावा 


प्रौतिभागं च दण्डं च स सद्यो नरक ब्रजेत्‌ ॥ 

अर्थ - जो राजा प्रजेचे रक्षण न करता केवळ (स्वतःच्या 
चेनीसाठी) कर, शुल्क, उपायन आणि दंड या रूपांनी द्रव्य 
जमवतो, तो तावडतोब नरकाला जातो. 

राजकौय व सामाजिक परिस्थिती - मनुस्मृती ही वुद्धयुगा- 
नंतरची रचना आहे. यासंबंधीच्या सूचना पुढील उल्लेखांतून 
मिळतात - कंबोज, यवन, शक, पारद, पल्हूव, चीन, किरात, 
दरद, खश, औडू आणि द्रविड या ऐतिहासिक जातींना मतूने 
पतित क्षत्रिय म्हटले आहे (१०४४). शूद्र राजांचे अस्तित्व 
सांगून ते शास्त्रमर्यादेचे उल्लंघन करतात, असे सांगितले आहे 
(४.६१ ८७). त्या काळी स्त्रिया श्रमणी किवा भिक्षुणी होऊ 
लागल्या होत्या. बौद्ध लोक वेद व देवता यांची निदा करीत 
होते. चैत्यंवक्षावर भूत, यक्ष, इत्यादींचा निवास मानला गार 
होता. वेदवाह्य स्मृती 'व दार्शनिक मते प्रचलित झाली होती. 

मनूने स्वराष्ट्र, परराष्ट्र, मित्रराष्ट्र, शात्रुराष्ट्र, व मंडलराष्ट्र 
यांचा उल्लेख केला आहे. यांमधली काही राष्ट्रे परस्परांशी 
मैत्रीने बांधलेली असत. काही उदासीन किवा तटस्प व काही 
विजिगीपू असत ( ९.३१२ ) , यावरून मनूने ज्या आर्यावताचे त 
चित्र रेखाटले आहे, तो आर्यावर्त अनेक जनपदांमध्ये विभागला 
होता आणि तो राजकीय दृष्ट्या एकछत्री नव्हूट' ह. आ 
सामंतसंस्था अस्तित्वात होती आणि हे सामंत राजाला 
साहाय्य देत असत (९.२७२) - गाव हा सर्वांत लहान घटक 


होता. गांवाच्या प्रबंधकॉळा आसिणी मत गावा 


ं [वर अधि- 
समूहांवर अधिकार गाजविणार्‍याला दक्ी, वीस गावांवर % 
कार गाजविणाऱ्याला विशी, शंभर गावांवर अधिकार कडली 

विणार्‍याला शतेश आणि हजार गावांवर प्रशासन करणाऱ्याला 


र टं ऱ्य दिले 


नसे, तर वृत्ती दिली जात असे. 
भाजी आणि जळण एवढे मिळे. दशी अ 
होईल एवढी भमी, विश्ीला पाच कुटुंबांना पुरेशी रा! 
शाला पुर्‍या गावाचा वसूलव स॑ 
वसूल मिळे (७.११९). 
नगरशासन विदोष अधिकाऱयांच्या 
अशा अधिकाऱयांना रक्षिपुरुष, गुप्तचर १ 
होती. मोठ्या नगरात सभेची जा 
पानगृह, नाटयगृह, कारागिरांचे 
धागार, इ. संस्था असत. गावाचे भी 
राजाला सर्वाधिकार प्राप्त अत 
स्वायत्त ज्ञासन चालविण्याचे स्वात? 
संस्थांच्या द्वारे स्वत:साठी नियम बर्नर दकत असे 


भा.सं.को. ...४७ 


हर्रेशाला एका 
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जाती, श्रेणी व जनपद अशा प्रकारच्या स्वायत्त संस्था असत. 
घर्मविषयक निर्णय करण्यासाठी शिष्टांची एक परिषद असे. 
परिषदेत तीन वेदांचे तीन, तीन आश्रमांचे तीन, एक तार्किक, 
एक मीमांसक, एक नेरक्‍त व एक धर्मपाठक असे सभासद असत. 
समाजातला पहिला भेद आर्य व अनार्य असा होता (१०.६६- 
६७). अनार्यांना दस्यू आणि म्लेच्छ म्हणत. दस्यू शब्द चंडाल, 
इवपाक व इतर तत्सम जातींना लागू होता. अशा जातींना रात्रौ 
गावात यायला वंदी होती. दिवसा आले, तरी त्यांना आपल्या 
जातीचे चिन्ह धारण करून यावे लागे. त्यांना संपत्ती बाळग- 
ण्याचा अधिकार नव्हता. न्यायालयात त्यांची साक्ष मानली जात 
नसे (८.६६; १ १.१८). 

मनूच्या काळी चातुवेण्ये प्रतिष्ठित झाले होते. व्यभिचार, 
असवर्ण किंवा निषिद्ध विवाह व जांतीय कर्मांचे उल्लंघन 
यांमुळे काही मिश्र जाती निर्माण झाल्या होत्या (१०.२४). 
या जातींमधल्या आंतरजातीय विवाहांमुळे अनेक संकर जातीही 
बनल्या होत्या. एक सर्वसामान्यपणे नियम असा होता, की 
आये पुरुषापासून अनार्य स्त्रीच्या ठिकाणी होणारी संतती गुण- 
कर्मानुसार आर्य समजली जाई (१०.६७). कारू-नारू हे शूद्र 
समजले जात; पण जन्मजात शूद्रांपेक्षा त्यांचे स्थान उच्च 
समजले जाई. सामाजिक जीवन वर्णाश्रमाधिष्ठित असे. ब्राह्म- 
णांचे स्थान सर्वांत उच्च होते (१.१०० ); पण ते धनसंपत्ती- 
वर आघारलेलें नसून, चरित्र, तप, सर्व भूतांच्या ठिकाणी मैत्री- 
भाव, ब्रह्मज्ञानाविषयी निष्ठा, इ. गुणांवर अवलंबून असे. ब्राह्म- 
णाला वधदंड दिला जात नसे. भोजन व प्रतिग्रह यांविषयीच्या 
नियमांचे उल्लंघन करणारा, निदित कर्म करणारा, निषिद्ध व्यव- 
साय चालविणारा आणि केवळ जातित्राह्मण हा पतित मानला 
जाई. क्षत्रियाला शस्त्राभ्यास व सैनिकी पेशा आवश्‍यक मानला 
जाई. वैश्याळा समुद्रयात्रेची अनुज्ञा असे. त्रेवाणकांची सेवा हे 
शद्राच्या उपजीविकेचे साधन असे. त्याला संस्कारांचा आणि 
धमंग्रंथांच्या अध्ययनाचा अधिकार नसे; मात्र तरीही काही 
शाद्र व्याकरणादी शास्त्रे शिंकत. आणि काही शूद्र गुरू ती 
दिकवीत, असेही मनुस्मृतीवरून कळून येते (२.१५६). 

दाससंस्था अस्तित्वात होती. सात प्रकारचे दास मनूने 
सांगितले आहेत. स्त्रीला वेदाध्ययनांचा अधिकार नव्हता. तिला 
स्वातंत्र्यही नव्हते. कायद्याच्या दृष्टीने तिला स्त्रीधनाव्यति- 
रिक्‍त पतीच्या संपत्तीत वारसाहक्क मिळत नसे. गृह्संस्था 
चालविणे हे तिचे कतेव्य मानले जाई. 

काल - मनुस्मृतीचा काल कोणता असावा, हे निश्चितपणे 
सांगणे अवघड आहे. त्यासंबंधी जी बाह्य व आंतर प्रमाणे 
उपलब्ध होतात, त्यांवरून सांप्रतची भूगुभ्नोवत मनुस्मृती सन- 


मनुस्मृती 


तू 


पुव २ रे गतक आणि 


3 


स. चे २ रे जतक यांमधल्या काळात 
केव्हातरी निर्माण ज्ञाली असावी, असे विद्वानांनी ठरवले आहे. 
ज्या मूळच्या ग्रंथावरून सांप्रतची मनुस्मृती तयार झाली, 
तो मूळ ग्रंथ कोणत्या काळात तयार झाला हे ठरवणे फार 
अवघड आहे. या प्रश्‍नाचा संबंध महाभारत व मनुस्मृती यांच्या 
परस्परसंवबंघाशी निगडित आहे व तो संबंध फार गृंतागुंतीचा 
आहे. श्री. मंडलिक यांचे मत असे, की मनुस्मृतीने महाभारता- 
कडून उसनवारी केली आहे. याउलट श्री. वुल्ह्र म्हणतो, की 
महाभारताची ्यांती व अनुशासन ही पर्वे रचणाऱयाला मानवघधर्म- 
शास्त्र माहीत असले पाहिजे. श्री. हॉपकिन्स याचेही मत असेच 
आंहे. तो म्हणतो, की अनुद्यासनपर्व रचणार्‍याला सांप्रतची 
मनुस्मृतीच ज्ञात असली पाहिजे. महाभारताच्या वहुतेक सर्व 
पवांमध्ये “ मनुर्रवीतू, मनो: राजधर्माः, मनो: जस्त्रम्‌ ! इ 
शब्दप्रयोग आलेले असून, मनुस्मृतीतळे उतारेही आळे आहेत. 
वुल्हरने वन, शांती व अनु्यासन या तीन पर्वांत मनुस्मृतीतळे 
संपूर्ण किवा अंशत: २६० इळोक असल्याचे सांगितले आहे. 
मनुस्मृती व महाभारत यांच्या संबंधावाबत म. म. काणे यांनी 
मत व्यक्‍त केळे आहे, ते असे- सनपूर्व चोथ्या शतकाच्या 
फार पूर्वी स्वायंभुव मनुकृुत एक धमंक्यास्त्राचा ग्रंथ अस्तित्वात 
होता. हा ग्रंथ वहुधा इलोकवद्ध असावा. तसेच प्राचेतस मनूचा 
राजधर्म नावाचा एक ग्रंथ असावा व तोही सन पूर्व चौथ्या 
शतकाच्या पुर्वीचा असावा. कदाचित असेही असेल, की वरील- 
प्रमाणे दोन निरनिराळे ग्रंथ नसून, धर्म व राजनीती या 
दोन्ही विषयांचा एकच विस्तृत ग्रंथ असावा. महाभारताच्या 
अनु्षासन पर्वात एक वचन आहे, ते असे- ' प्राचेतसस्य 
वचनं कौर्तयन्ति पुराविद:ः ' << पुरातत्त्ववेत्ते प्राचेतसाचे वचन 
प्रशासेने सांगतात (४६-१). यास्क, गौतम, वौधायन 
आणि कोटिल्य यांनी मनूची मते किवा मानवाची मते 
असे शब्दप्रयोग केले आहेत, ते वहुधा प्रस्तुत प्राचीन ग्रंथा- 
विषयी असावेत आणि हा प्राचीन ग्रंथच सांप्रतच्या मनुस्मृतीचा 
गाभा असावा. चालू मनुस्मृतीत पूर्वीच्या ग्रंथातल्या काही 
भागाचा संक्षेप आणि काही भागाचा विस्तार केलेला असला 
पाहिजे. म्हणूनच प्राचीन मनूच्या रचनेतील कित्येक इलोक 
सांप्रतच्या मनुस्मृतीत आहेत आणि कित्येक नाहीत. त्यावरून 
असे वाटते, की सांप्रतचे महाभारत सांप्रतच्या मनस्मतीनंतरचे 
आहे. नारद म्हणतो, की सुमतिभार्गवाने मनचा अवाढव्य ग्रंथ 
४००० इलोकांमध्ये संक्षिप्त केला. नारदाचे हे मत काहीसे सत्य 
दिसते. सांप्रतच्या मनुस्मृतीत २६८४ इलोक आहेत. नारदाने 
४००० इलोकसंख्या दिली, याचे कारण वृद्धमन व वहनमन 
याच्या इलोकांचा समावेशही त्याने त्या संख्येत केलेला असेल, 
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विश्वरूप, मिताक्षरा, स्मृतिचंद्रिका आणि परागरमाधवीय या 
ग्रंथांत वृद्धमनू व वृहन्‌मन्‌ यांचे इळोक दिलेले आहेत. प्रस्तुत 
दोन्ही मन्‌ंचे स्वतंत्र ग्रंथ अद्याप उपल्ब्ध झालेले नाहीत. जर 
ते कधीकाळी उपलब्ध झाले, तर ते मनच्या नंतरचे आहेत असे 
समजून येईल. र 
मनगौरव - मनविपयी अनेक पौर्वात्य व पाइचात्य पंरि 
आणि विचारवंतांनी अनेक ठिकाणी गौरवून लिहिले आह श्री 
केवळ मोटवानी यांनी अलिकडेच मनधर्मशास्त्र नावाचा एक 
मोठा ग्रंथ लिहिला असून, मनुस्मृतीवद्दल सर्वांगीण विवेचन के 
त्यात मनस्मतीच्या असामान्यत्वाविषयी ते लिहितात- 
मन॒प्रणीत धर्मामुळे मूळच्या गोंधळ, गडबड आणि अस्ता 
व्यस्त स्वरूपातल्या मानवी जीवनात क्रांती झाली आणि त्य़ा 
जीवनाला व्यवस्थितपणा प्राप्त झाला. मनुष्याला मूळच्या 
रानटी अवस्थेतून मनूनेच बाहेर काढले. त्याला नैतिक की. 
व आध्यामिक विकासाचा मार्ग मनूनेच प्रशस्त करून १; . 
मनूच्या कायद्याचे हे वडिलाजित धन जगातल्या प्रत्येक राष्ट्रा', 
वारसाहक्काने प्राप्त झाळे आहे. आपल्या धर्मशास्त्राच्या रि 
मनूने प्रत्येक राष्ट्राच्या जीवनात प्रवेश केला आहे 
आधुनिक काळात विद्वान, अध्यापक, टीकाकार, कार्य 
पंडित, न्यायाधीश, वकील, समाजसुधारक, लिक्षणशास्त्रन् 
अनेकांनी आपापल्या कार्यक्षेत्रात या ना त्या कारणानं क 
स्मृतीचा उपयोग केलेला आहे. अक्ा काही विद्वानांची वु 
यंक मते नमूद करणे आवब्यक वाटते. त्यावरून मनू व त्या 
धर्मशास्त्र यांची योग्यता समजण्यास मदत होईल. वां 
नीत्झे हा एक जर्मन पंडित आणि तत्त्ववेत्ता होता. म॑ 
त्याच्यावर विलक्षण प्रभाव आहे. मनूने त्याच्या मतांना विशि 
वळण लावून त्याला समाधान प्राप्त करून दिले. मानव मा 
प्रयत्नाने आपल्या दैवाचा शिल्पकार वनू शकतो, हा मर 
विचार त्याला एकदम पटला. बायबलपासून जी स्फ््ती 
मिळू दाकळी नाही, ती स्फूर्ती त्याला मनूकडून मिळाली 
जाहीरपणाने प्रतिपादन करू लागला, की ' वायवल बंद 6 
आणि मतुस्मृती उघडा कट 
एका ग्रंथात तो लिहितो - या ग्रंथात जीवनाबद्दल ममा 
आदर्श दर्शविला आहे. प्रजोत्पादन, स्त्री, विवाह, ई' 
गोष्टींचा विचार ख्थरिस्ती धर्म गांवढळपणे दडपून टाकतीो, 
सर्वांचे मनुस्मृतीत गंभी रपणे विवेचन करण्यात आले आह 
तर मनूच्या ग्रंथावाचून दुसरा ग्रंथच माहीत नाही, की 
स्त्रीविषयी प्रेमपूर्ण व दाक्षिण्ययकक्‍्त अशी इतकी विपुल 
सापडतील 


द्द 
मॉरिस मेटरकिक हा बेल्जिनन पंडित आपल्या 1 


दै 


र“ 


वर्वर् 


ही कवा ७३९ मनोरंजन 


सीक्रेट ' य़ा ग्रंथात लिहितो - मनूच्या नीतिक्यास्त्राच्या संबंधात 
आइचर्याची गोष्ट ही आहे, की त्याने प्रतिपादलेले नीतिनियम 
आध्यात्मिक स्वरूपाचे आहेत. या नियमांच्या पालनाला 
वक्षीस आणि उल्लंघनाला शिक्षा स्वत:च्या अंतःकरणातंच 
मिळते. देहत्यागानंतर जीवात्म्याचा त्याय करणारा कोणी 
न्यायाधीश नाही. त्याचा स्वत:चा आत्मा हाच त्याचा न्याया- 
धीक्ष, स्वर्ग किवा नरक असतो. सुख किवा द" हे स्व्निमित 
असते. आत्म्याला संतोष देणारा किवा भीती दाखविणारा 
ईदवर म्हणून कोणी निराळा नाही. 

ऑस्पेन्सुकी नावाचा एक अलिकडील पाश्‍चात्य पंडित ' अ 
न्यू मॉडेल ऑफ्‌ दि युनिव्हर्स या ग्रंथ्रात मनूच्या श्रेष्ठ विचार- 
दक्‍तीबद्दल लिहिताना म्हणतो - मनृचे विवाहविषयक नियम 
फार महत्त्वाचे आहेत. ज्या जातींचे स्वभावधमे मूलतःच भिन्न 
आहेत, अक्षया जातींच्या वधू-वरांचे मिश्र विवाह झाल्यास त्यांच 
बरे-वाईट काय परिणाम होतात. ते मनूने नि:संदिग्धपणे सांगि- 
तळेले आहेत. विवाह तल्यगुणी वधू-वरांचा झाला पाहिजे. 
असमान गुणाच्या वध-वरांचा संयोग झाल्यास त्या दांपत्याची 
उद्चती न होता अवनतीच होते व त्यांची संतती निकृष्ट दर्जाची 
निपजते. अशा मिश्र विवाहाचे दुष्परिणाम विशेषतः स्त्रियांना 
व त्यांच्या संततीला भोगावे लागतात. 

परदेशात मनुस्मृती - भारताच्या आग्नेय दिशकड 
मध्ये मनुस्मृतीचा प्रचार झाला होता, असे कळते 
ष्क्ा शिलालेखात मनुस्मृतीचे दोन इलोक कोरलेले आहेत. ब्रह्मी 
लोकांचा राज्यकारभार मनुप्रणीत धर्मशास्त्र 
असे. यवद्दीपातील लोक मनुस्मृतीवर आधारलेला कायदेविष- 
यक ग्रंथ स्वीकारून राज्यकारभार करीत असत. बलिद्रीपामध्य 
अद्यापही तोच कायदेग्रंथ प्रचलित आहे. 

मनूचे टोकाकार - मेथातिधी, शोविदराज, कुल्लूक, नाराय 
राघवानंद, नंदन, रामचंद्र, असहाय भागुरी, भोजदेव आणि 
घरणीधर हे मन्‌स्मृतीचे टीकाकार होत. [हि. ध.; स. र्‌ 
शा.; भा. रा. प्र.; हिंदुत्व; स. सं; प्रा. भा. सा. सां. ४. ] 


ञ उवेदाच्या आठव्या मंडला" 
पत. ददरखत या, बलक सूक्ते यांच्या नावा” 
व आहेत. विद्वेदेवस्तुती हा या सर्वे सूक्‍्तांचा विषय आहे. 

मुन्याची एक क्रुचा' ( ८.२७.१६ ) अशी > 
भ्र स क्षयं तिरते वि महीरिषो यो घो वरोध हातृति 


प्र नी का 
प्रजञाभिर्जायते धर्मणस्पर्यरिष्टः सर्व एधते । 


संरक्षण प्रदान करता. 

या सूक्तांमधील एकोणतिसावे सूक्त कूटसूक्त म्हणून प्रसिद्ध 
आहे. त्यामधील दहा क्र्चांच्या दहा स्वतंत्र देवता आहेत. या 
देवतांचा स्पष्ट निर्देश करण्याऐवजी त्या त्या देवतेच्या निदशेक 
ठळक चिन्हांचा कूटसदृश उल्लेख सूक्तद्रष्ट्याने केला आहे. ही 
देवताचिन्हे पुढीलप्रमाणे आहेत - (१ ) बभ्न (सोम); (२) 
योनी (अग्नी); (२) वाशी (त्वष्टा); (४) वजन (इंद्र) , 
(५) जलाषभेषज (रुद्र); (६) पथ (पूषा); (७) उरू घेनू 
(विष्णू); (८) सहप्रवासी ( अश्विनीकुमार) ; (९) सम्राट 
(मित्रावरण) ; (१० ) सूर्यप्रकाशक (अत्री अथवा सूर्य) - 

या सूक्तांपैकी तिसाव्या सूक्‍ताची देवता अद्विनौ आहे. 
एकतिसावे सूक्त आशीर्वादसूक्त आहे. या सूक्तात यजमान- 
प्रशंसा, दंपतीप्रशंसा व दंपतीला आक्षीर्वाद असे विषय आहेत. 

क्रग्वेदात मनू वैवस्वतालाच मदू सावर्णी असे म्हटले आहे 
(८.५१.१)- वैवस्वत हे त्याचे पैतृक नाव असून, सावर्णी हे 
मातवंशसूचक नाव आहे, असे म्हणतात. हा सवरणेंचा मुलगा 
म्हणून सावर्णी होय. मनू सावर्णी मोठा दानधूर राजा होता. 
पथ्वीव्यापक, नदीसदृश, चतुदिश्याव्याप्त, दक्षिणादात्या, सूर्यतेज:- 
सदशश मनू सावर्णी राजाच्या दातृत्वाची बरोबरी कोणीही करू 
शकणार नाही, असे त्याच्याबद्दल म्हटले आहे (१०.६२.८-९)- 

बदू आणि तुवेक्ष हे राजे मनू सावर्णीचे मांडलिक होते आणि 
ते मनूला त्याच्या भोजनाथे नित्य निवडक पशू पाठवीत, असा 
एका सूक्तात उल्लेख आहे (१०-.६२.१०) « यावरून हे सवे लोक 
समकालीन असावे, असे पंडितांचे मत आहे. हा मनुराजा इंद्राचा 
कुपापात्र होता (१०.५२ १). शतपथ ब्राह्मणानुसार जल- 

प्रलयापासून जगाला तारणारा मनू तो हाच होय. (१८७१) 

[ प्रा. च. को., क. म. भा.; सी. क.; वै. सा. सं.] 


र मानवी जीवनात मनोरंजनाला अत्यंत महत्त्वाचे 
मनोरंजन त्यान आहे. कष्ट केल्यामुळे शरीर थकले किवा 
कोणत्याही कारणामुळे मन त्रासले की, अश्या वेळी मनुष्याला 
कसल्या तरी करमणकीची फार आवश्यकता भासते. मन प्रफुल्ल 


> 


व्ह्वे, उत्साह वाढावा आणि शीण नष्ट व्हावा या हेतूने तो 


सेळ, तारक, रंगी, ९. काणेकर के बर 
ताण कमी झाला, की शरीरालाही आराम मिळतो आणि पुन्ह 
कष्ट करण्यासाढी सतुष्याला उत्साह प्रात होतो. 


रस्त मरत, अर प सी क स 


माणसांना मनोरंजन हवे अ 
म सते. निरुद्योगी माण 

र] सालाही क॑ 
येतच असतो. मग तो बेळ घारूबण्यासाठी स 4182२. विननका- 


शो लागता. कष्ट करी १) 0 
ध्‌ हो करी एपाप्रभाणच सुस्थितीत असलेल्या 
श टु 1 


अर्थ -_ वपतर ्ि 
भक्‍तांच्य हे त्या, हविर्दत्त मरतादी देवांनो, सदाचारी 
1 गृहसंपत्तीचा उत्कषे करून तुम्ही त्याला अन्न आणि 


मनोरंजन 


माणसालाही त्यांची जरुरी वाटते. समाजात समृद्धी नांदत असते, 
तेव्हा पुष्कळ लोकांना उुप्कळ वेळ मोकळा मिळतो आणि ते 
स्वतच्या व इतरांच्या मनोरंजनासाठी निरनिराळे उपाय शोधून 
काढतात. मनुष्याची संस्कृती परिस्थिती, वुद्धी यांच्या मानाने 
त्याचे करमणुकीचे प्रकार वेगवेगळे असतात. कोणाला नृत्य- 
नाटक पाहूणे आवडते, तर कोणाचे मन संगीतात रमते. कोणाला 
काबड्यांची झुंज पाहण्यात मौज वाटते, तर कोणाला घोडदौड 
करण्यात आनंद वाटतो. कोणाला शिकारीचा, कोणाला पोह- 
"याचा, तर कोणाला कंदुक-क्रीडेचा छंद असतो. कोणाला पत्ते- 
सोंगट्या खेळण्याची, कोणाला वुद्धिबळांची, तर कोणाला खोखो, 
आट्यापाट्या, इ. मर्दानी खेळांची आवड असते. कोणी काव्य- 
शास्त्रविनोदात रस घेतो, तर कोणी कथा-कौर्तनांत रमतो. 

जंगली जमातीही नाच-गाणे, शिकार, जुगार, यांचा मनोरंजना- 
साठी उपयोग करतात. 

प्राचीन काल - सिंधु-संस्क्ृतीचे जे अवशेष निरनिराळ्या 
ठिकाणी सापडले आहेत, त्यांवरून त्या काळातळे लोक नृत्य, 
वाद्य, संगीत, मृगया, दूत या गोष्टींचा उपयोग मनोरंजनासाठी 
करीत असावे, असे अनुमान करता येते. वेदिक संस्क्रतीपेक्षा 
सिंधुसंस्कृती अधिक प्रगत होती, असे म्हणतात. 

वैदिक साहित्यात त्या काळातील विविध मनोरंजनाच्या 
प्रकारांची माहिती मिळते. रथारोहण, अश्‍वारोहण, द्यूत, जत्रा, 
नृत्य, संगीत, कथाश्रवण, मृगया ही आर्य लोकांची करमणुकीची 
साधने होती. त्यांचे समन इ उत्सवही या दृष्टीने महत्त्वाचे 
ठरतात. वेदिक साहित्यात गाथांचे अनेक उल्लेख आहेत. गद्या- 
मक आश्यानाच्या मध्ये मध्ये त्या गाथा गाण्याची प्रथा होती. 
अशा त्या मनोरंजक आख्यानांतुनच राम व कृष्ण यांच्या कथा 
उगम पावल्या, असे म्हणतात. 

रामायणकाली आर्यावर्तात अतिशय समृद्धी नांदत 
आणि ऐहिक सुखोपभोग विपुल प्रमाणात 
त्या काळात मनोरंजनाचे विविध प्रकार विकास पावले. द्यूत, 
नृत्य, संगीत, मृगया, यांव्यतिरिक्त नाटक, कंदुकक्रीडा, उद्यान- 


होती 


जाल, इ. नवीन प्रकार त्या काळी सुरू झाले. सामाजिक उत्सव- 
समारभांनाही बहर आला. प्रत्येक नगरात अज्ञा मनोरं 


उपयोग होत असे. जंगली पश्मूंबरोबर कुस्ती खेळून त्यां 
हॅरम करणे, हा खेळही फार लोकप्रिय होता. 


७४० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


त्या काळी सुखसमृद्धीमुळे लोकांना विविध कलांचा विकास 
करायला पुष्कळ वेळ मोकळा मिळत असे. देनिक जीवनाप्रमा- 
णेच सण-संस्कार व उत्सव-समारंभ यांत निरनिराळे कलात्मक 
कार्यक्रम केले जात. संस्क्रतीच्या प्रगतीवरोबर मनोविनोदासाठी 
नित्य नवीन साधनांचा शोव केला जाई. राजेमहाराजे व श्रीमान 
लोक नागरिकांच्या मनोरंजनासाठी विविध योजना आखून त्या 
कार्यान्वित करीत. लोकही सावंजनिक मनोरंजनाप्रीत्यथ आपले 
धन वेचणे, हे पुण्यकर्म मानीत. शिव, गणेश, कृष्ण, सरस्वती, 
पार्वती, इ. देवतांनी गृत्य-संगीतादी कलांचा पुरस्कार केल्याच्या 
कथा पुराणांनी निर्माण केल्या. त्यामुळे अश्या कलांना प्रतिष्ठा 
प्राप्त झाळी आणि समाजाच्या सर्व थरांत त्यांचा प्रसार झाला. 
जेन व वौद्ध पंथांच्या प्रचारासाठीही नाटकांचे आयोजन केले 
जात असे. व्यक्‍्तित्वाच्या विकासासाठीही अभिनय, नृत्य, संगीत, 
काव्य, इ. कलांचे ज्ञान आवद्यक मानळे जाई. सर्व धार्मिक 
समारंभांत नृत्यगायनाला मानाचे स्थान मिळत असे. 

कोटिल्याचे अथक्यास्त्र आणि बौद्ध साहित्य यांत त्या काळा- 
तील मनोरंजनाच्या विविध प्रकारांचे पुष्कळ वर्णन भोर 
पुढे गुप्तकाळात भारतात सुवणयुग सुरू झाले. त्यामुळ तेव्ह 
मनोरंजनाच्या साधनांचा खूपच विकास झाला. 

मध्ययुग -त्यानंतरच्या काळात अइवक्रीडा सुरू झाली. घोड्या” 
वैर वसुन नाना प्रकारच्या कसरती केल्या जात. घोड्यावर 
स्वार होऊन व हाती लांब दंड घेऊन जो चेंडूचा खेळ मध्ययुगात 
प्रचलित होता, त्याचे वर्णन मानसोल्लासात केलेले आहे. र. 
कूट राजा इंद्र (चौथा) हा खेळ खेळत असे. तो खेळ आधु प 
पोळोसारखा होता. त्या काळी धाडसी पुरुषांना शि प 
फार नाद होता. घोड्यावर बसुन धनुष्य-बाण, भाला, तली 
ई. आयुघांनी वाघ, रानडुक्कर, हत्ती, इ. जंगली प्ूंची शि गि 
करण्यात पुष्कळ लोक तरबेज होते. कोंबडे, मेंढे, रेडे, वेल, लो 
यांच्या झुंजी लावून राजेलोक व सरदार आपल्या मजाज 
त्या दाखवीत असत. बैलगाड्यांच्या शर्यतीही प्रचारात र 
मल्ल्युद्ध पाहण्यासाठीही हजारो लोक जमत. जलविहार, ह, 
विहार, झूला, यांत स्त्रिया व पुरुष मिळून भाग घेत अ ह. 
सोंगट्या, पत्ते, फासे, गंजीफा, या खेळांचा खूपच प्रसार ह ं 
होता. निरनिराळ्या उत्सवांच्या निमित्ताने गावोगावी टा 
भरत. त्या जागी कळवृत्री बाहुल्या, डोंबाऱ्यांच्या कसरत! 
कोल्हाट्यांचे नाच, जादूचे प्रयोग, बहुरूप्यांची सोंगे, कीक 
खेळ, तमाशे, गोंधळ, भारुडे, लळित, पोवाडे, इ. विविध कार्य ्ी 
गहण्यासाठी मोठ्या संख्येने ढोक जमत असत. विटीदांडू, चक 
भेरी, गोफण-गुंडा, चेंडू, हगोरी, हतृतू, खोखो, श्षिवाशिवी, 
पारंब्या, पतंग, कबुतरे उडवणे, भिंगरी, भोवरा, हे मुलांचे 


| 


खंड सहावा 


आणि लपंडाव, फुगडी, खांबखांबोळी, छप्पापाणी, इ. मुलींचे 
खळ त्या काळी फार लोकप्रिय होते. 

आधुनिक काल-पूर्वीसारखी समृद्धी व स्वस्थता आता राहिली 
नाही. सध्याचे जीवन धकाधक्रीचे, संघर्षमय व जिकिरीचे झाले 
आहे. गरीब, श्रीमंत, सगळेच नाना प्रकारच्या चितांनी ग्रस्त 
साळ असतात. त्यामुळे जीवन सुसह्य करण्यासाठी त्यांना 
मनोरंजनाची फारच आवड्यकता भासते. त्या आवश्‍्यकतेमधूनच 
करमणुकीचे अनेक नवे प्रकार उत्पन्न झाले आहेत. सर्कस, 
सिनेमा, पत्त्यांचे विविध डाव, चेंडूचे निरनिराळे खेळ, जुगाराचे 
नेव प्रकार, हे त्यांतील प्रमुख होत. नृत्य, नाटक, संगीत, इ. 
कलांचा आता खूप विकास झाला आहे आणि जुने मैदानी खेळही 
अधिक उत्साहाने खेळले जात आहेत. एकंदरीत मनुष्याने या 
क्षेत्रात विलक्षण प्रगती केली आहे यात शंका नाही. [ वे. का. 
स.; रा. का. सं.; भा. प्रा. सं.; प्रा. भा. तता. सां. भू.; म. भा. 
स.; या. का. म.; लो. सा. वि.; भों. रा. टि. क.) हि. सा. इं. ] 


फाल्गुन शुद्ध चतुर्थीचे नाव. एक काम्य अत" 
र्थीला या ब्रताचा प्रारभ 


मनो 

भो रथचतुर्थी फाल्गुन शुद्ध च्तुः र 
रतात. व्रतावधी एक वष. ब्रतविधी असा - गणपतीची सुवण 
मूर्ती करून तिची पूजा. नक्‍तभोजन. प्रत्येक महिन्याच्या शुद्ध 


चतुर्थीला अशा प्रकारे पूजा करणे. उद्यापनाच्या वेळी गण” 
मूर्तीचे दान. फळ - मनोरथपूर्ती. [ व्र. प. ] 
त स्त्री 


> तर शा. ततीयेचे नाव. एक काम्य न्न 

म न्यत शन तता टर 
पनारथतृतीया क्ला पुरुष यांपैकी कोणालाही दै ब्रत १, 
अत; जेव शुद्ध तृतीयेला या व्रताचा प्रारंभ करतात. ह 


एक वर्ष. यात प्रत्येक महिन्याच्या शुद्ध तृतीयेला वीत पुज्य, 
त्येक पूजेच्या वेळी देत" 


गौरीची पुजा करायची असते. मात्र प्र 
वावनासाठी भिन्न भिन्न दंतकाष्ठे, तसेच भिन प्रकारची तै 
आणि फुले लागतात. प्रत्येक पूजेचा नैवेद्यही निराळा असतो. 
ज्या अन्नाचा गौरीला नैवेद्य असतो, तेच अन्न ब्रतथारी व्यक्‍तीने 
सेध्याकाळी खायचे असते. फाल्गुन शुद्ध तृतीयेला या कश 
उद्यापन करतात. उद्यापनाच्या वेळी सायंकाळी अ यी 
केरून तीळ व तूप यांचा होम करतात. नंतर पलंग, गादी, उ क 
आरसा, इ. वस्तू आचार्याला दान देतात. चतुर्थीच्या दिवश 
क कुमार आणि बारा कुमारिका यांना भोजन घालतात. 
७ - मन:कामनासिद्धी. > 
पुळोमा दानवाची मुलगी पुलोमजा ह्नि शिवानी शज 
दजा केल्यामुळे शिव सिल्ा प्रसन्न झाला आणि त्यात शे 
जेळा हे ब्रत सांगितळे, अक्षी कथा आहे. [हि १.” बदन 
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मनोहरदास 


मनोरथद्वादशी शाहुनरड दादशीला हे नाव आहे. एक 

. यात फाल्गुन शुद्ध एकादशीला 
उपवास करून द्वादशीला विष्णूची पुजा करतात. नंतर होम 
करतात. व्रतावधी एक वर्ष. यात एका वर्षाचे तीन भाग कर- 
तात. प्रत्येक भागामध्ये निरनिराळी फुळे, निरनिराळी सुगंधी 
द्रव्ये व निरनिराळे नेवेद्य असतात. उद्यापनाच्या वेळी विष्णूची 
सुवर्णमूर्ती दान देतात, बारा ब्राह्मणांना भोजन घालतात आणि 
बारा भांडी दान देतात. [ हि. ध. | 


रथ्विती एक तिथिब्रत. कोणत्याही शुद्ध द्वितीयेला 
मनारथाट्वताया अनोरथद्वितीया असे म्हणतात 

मनोरथद्वितीया असे म्हणतात. या दिवशी 
वासुदेवाची पूजा करतात आणि सायंकाळी चंद्रकोरीला अर्ध्य 
देतात. चंद्र मावळण्यापू्वी नक्त भोजन करतात. [ हि. ध. ] 


स क एक काम्य ब्रत. कातिक पौणिमेला या 
मनोरथपोर्णिमा व्रताचा प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक वषे. 
यात प्रत्येक पौणिमेला उगवत्या चंद्राची पूजा करून नक्त भोजन 
करतात. पुजेसाठी मिठाची चंद्रमूर्ती कून ती वर्तुळात ठेवतात. 
नंतर तिची पूजा करतात. मंग सौभाग्यवती स्त्रियांना वायने 
देतात. उद्यापनाच्या वेळी कुसुंबी रंग दिलेले वस्त्र दान देतात. 
फल - सौंदर्य, संपत्ती आणि स्वर्ग यांची प्राप्ती. [ हि. ध. ] 


क व अ एक काम्य व्रत. मकर संक्रांतीला या 
मनोरथसंक्रांती व्रताचा प्रारंभ करतात. व्रतावधी एक 
वषे. सूर्य ही या व्रताची देवता होय. व्रतविधी असा - संक्रांतीच्या 
दिवशी स्तानानंतर प्रथम सुर्याचे ध्यान करतात. मंग कुंकवाचे 
अष्टदळ काढून त्याच्या प्रत्येक पानावर पूर्वादिक्रमाने भास्कर, 
रवी, विवस्वान, पुषा, आदित्य, तपन, मार्तंड, भानू आणि 
कणिकेवर विशवात्मा यांची स्थापना व पूजा करतात. मग अर्ध्य 
देतात. नंतर सूर्याचे ध्यान करून उदकुंभ, गूळ आणि वस्त्रे यांचे 
ब्राह्मणाला दान देतात. उद्यापनाच्या वेळी सूर्याची सुवणंप्रतिमा 
करून ती दान देतात. फल -- इच्छाप्राप्ती, पापनिवृत्ती आणि 


सर्यलोकवास. [ व्रतराज; हिं. ध-] 


र (१६४८-१६७१ इ. स. ) एक संतकवी. याचा 
मनोहरदास जन्म खंडेलवाल जातीत सोनी गोत्रात झाला. 
ल जयपूरजवळच्या सांगानेर या गावचा रहि- 
देशाच्या बिजनौर भागातील धाम- 
आसू नामक कोण्या धनिकाने 


हा राजस्थानाती 
वासी होता. पुढे तो उत्तर प्र 
पुरीला राहायला गेला. तिथे 
त्याळा आपल्या घरी आश्रय दिला. 


मनोहरदास 


मनोह्रदास विद्वान असुन कवीही होता. याने धर्मपरीक्षा, 
ज्ञानचितामणी, चिंतामणिमान वावनी, गुणठाणा गीत, इ. लहान- 
मोठे पद्यग्रंथ रचले आहेत. य़ा ग्रंथांमधून त्याने दोहा, सोरठा, 
सवेया, छप्पय आदी छंदांचा वापर केला आहे. परदब्नह्माची 
उपासना, गुरुमाहात्म्य, संसारविरक्‍ती, इ. विषय याच्या काव्यात 
दिसतात. [ हि. जे. भ. क. ] 


केरळातील एक जात. क्विलॉन, कोट्रायम आणि पाल- 
मन्नान घाट या जिल्ह्यांतल्या डोंगरी प्रदेशात या लोकांचे 
वास्तव्य आहे. मनत्नान शब्दाचा अर्थ भूमिपुत्र असा आहे. हे 
लोक मध्यम उंचीचे असून, काळेसावळे असतात. पुर्वी हे लोक 
उघडेच राहत असत. पण हल्ली ते धोतर, सदरा वगैरे कपडे घालू 
लागले आहेत. त्यांच्या स्त्रिया अंगात पोलके घालतात व साडी 
नेसतात. त्या हातांत ब्र 
बांगड्या, नाकात नथ, 7, 
कानांत अनेक वलये घाल- १ 

तात आणि केसांत कंगवे . 


द्र 


१२. १८ र 

च स्य . द्र 

खोवतात. त्या नाकावर ट्र शत . धी 
गोंद र ट्र त्र > य्य 

आणि कपाळावर गोंदून 2: /् | ७2222” . 


घेतात. तमिळ आणि मल- 
याळम या दोन भाषांचे 
मिश्रण असलेली बोली ते 
बोलतात. हे लोक सर्व- 
साधारणपणे आनंदी आणि 
समाधानी वृत्तीचे आहेत. 
ते रेड्याचे मांस खातात ह 
पण गायीचे खात नाहीत. मद्य पितात. नारळ खाल्ल्यास वाघ 
आणि हत्ती आपल्यावर हल्ला करतील, अशी त्यांच्यापैकी 
काहींची समजूत असते. 

. पुर्वी हे लोक मदुरेच्या राजाची रयत होते. पण त्याच्या- 
विरुद्ध बंड करून, ते त्याला सोडून पूंजतच्या प्रमुखाकडे गेले, 
अशी यांच्याविषयी आख्यायिका सांगतात. 

पा्वेतीने मातीचा जो हत्ती बनवला होता, त्याची संतती 
म्हणजे हे मन्चान लोक होत, अशी दंतकथा प्रचलित आहे. 

यांच्यांत अनेक टोळ्या असून, त्यांपेकी काहींची नावे त्यांच्या 
राहण्याच्या ठिकाणांवरून पडली अ हेत. यांच्यांत वारसा स्त्री- 
कडून चालतो. 

यांच्या झोपड्या म्हणजे एकच मोर्ठ 
खिडकी नसते. हत्ती असलेल्या प्रदेशात 
झाडावर मचाण वांधून त्यावर झोपतात 


वकक 


लू 


मन्नान स्त्री 


ठी खोली असून, त्यांना 
हे लोक रात्रीच्या वेळी 


चा 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


देती, शेतमजुरी आणि रानातील मध, डिक, वगरे गोळा 
करून विकणे, हे त्यांचे मुख्य व्यवसाय आहेत. ते शिकारही 
करतात. 

यांच्या ग्रामप्रमुखाला कणी किवा कणिकारन असे म्हणतात. 
त्यांच्या मदतीला मंत्री नावाचा एक अधिकारी असतो. तसेच 
रोगराईवर इलाज करण्यासाठी एक मांत्रिकही असतो. 

विवाहप्रथा - मुलींची लग्ने त्या वयात आल्यावर करतात. 
आईवाप लग्न ठरवतात. बहुधा लग्नाआधी थोडे दिवस मुलगा 
भावी सासऱ्याच्या घरी कामासाठी राहतो. लग्न सर्वसाधारण- 
पणे मुलीच्या घरी होते. लग्नाचा खर्च दोन्ही पक्ष अर्धा अर्धा 
वाटून घेतात. मुलीला कंगवा देणे, वधू-वरांनी एकमेकांना पान- 
सुपारी देणे आणि वराच्या बहिणीने वधूच्या गळयात ताळी 
बांधणे हे लग्नातील 
आवश्‍यक अस 
लोकिक विधी होत 

मतिकप्रथा - 
ळोक मृतांना पुर 
तात. प्रथम मृताची 
हजामत क का 
त्याला स्नान घाल” 
तात. मग त्याला 
फुलांनी सजवतात, 
नव्या वस्त्राने झाक 
तात आणि चट 
ठेवतात. तवा 
प्रेत स्म्षानात नऊ 

तात्पुरता मांडव 

चटईसह त्याला खड्यात ठेवतात व त्यावर तात्पुरता लोक 
बालतात. भाचा हा मृताचा उत्तराधिकारी असतो. हे 
मृताशौच सात दिवस पाळतात. [ट्रा. के. ] 


मन्नान पुरुष 


तेलंग कवी. 
(इ. स. चे १७ वे शतक) एक तेलुगू व 
मन्नारदास याला मन्नारदेव असेही म्हणतात. याच्या क्या 
लांचे नाव विजयराघव असे होते. तो तंजाऊरच्या नायक 
ण्यातला राजा होता. मन्नारदास आपल्या वडिलांच्या दरबार न 
राजकवी म्हणून राहिला होता. हा जसा कवी होता, लकी 
योद्धाही होता. इ. स. १६७३ साली झालेल्या एका युद्धा 
मरण पावला. याच्या नंतर आंध्चा नायक राजवंदशही सु 
आला, असे म्हणतात. क, 
मन्नारदासाने विजयराघवाभ्युदय व दैमोन्जजागिकास्त 5 
असे दोन ग्रंथ लिहिले आहेत. त्यांपैकी पहिला ग्रंथ सांप्रत उप 


खंड सहावा 
नाही. या ग्रंथात कवीने आपल्या पित्याची दिनचर्या वणिली 
आहे. दुसर्‍या ग्रंथात लक्ष्मी-नारायणांच्या स्वयंवराचे वर्णन आहे. 
या काव्यात समुद्रमंथन, अमृतप्राप्ती, इ. विषय आले असून, 
थोडा इतिहासही आहे. परंतु त्याहीपेक्षा तत्कालीन समाजचित्रण 
त्यात अधिक आहे. [ ते. सा. इ.] 


_ एक तेलुगू जात. हैद्राबाद ही या लोकांची मूल भूमी 
मन्भवार असून, तिथे त्यांनी एके काळी राज्य केले होते, असे 
म्हणतात. आता विदर्भातील चंद्रपूर (चांदा) जिल्ह्याच्या 
दक्षिण थागात यांची वस्ती आढेळोश्गगम या तेलगू 
शब्दापासून मन्नेवार म्हणजे अरण्यात राहणारे लोक, अशी त्या 
शब्दाची व्युत्पत्ती असावी. द 
मन्नेवार लोकांच्या कुळांचे तीन पोटभेद आहेत. त्यांच्यांत 
परस्पर रोटीबेटी व्यवहार होतात. समान कुळांत लरनसनन हत 
नाहीत. या तील पोटभेदांपैकी पहिले नलुगू वेल्फुरे हे चार 
देवांची पुजा करतात. दुसरे आयेडू वेल्पुलू हे पांच देवांची आणि 
तिसरे अनू वेल्पुलू हे सहा देवांची पूजा करतात. 
विवाहप्रथा - यांचा विवाहविधी 
लोकांप्रमाणेच असतो. वधू-वरांना नांग रार 
तात आणि त्यांच्यावर अक्षता टाकतात. रू ऊ 
ताळी बांधतो. यांच्यांत पुनविवाह रूढ आहे; घेदर्फोट प 
मिळू शकतो. परंतु तो मागणार्‍्याहा दहापासून 
रुपयांपर्यंत दंड भरावा लागतो. 
देवधमं - हे लोक गणेशचतुर्थीला नांगराच्या फाळाची ऐक 
करून त्याला कोंबडी व दारू देतात. 
उत्सव आहे. हा उत्सव म्हणजे मोहाची गोळा 
पासून दारू तयार करणे आणि त्यातर थोडं पडताना 
वृक्षाला वाहणे असा असतो. ही दारू व आत काम- 
कोंबडी व बकरी यांचा वळी देतात. होळीच्या वका. 
देव व रती यांच्या आकृती तयार करतात. ९ 
मूर्ती होळीत टाकून तिचे दहन करतात. ह 
कोंबडीचे पिल्लू किवा अंडेही होळीत टाकतात .__ . बगत 
यांच्या धामिक विधींना ब्राह्मण पुरोहित लागत वाट 
सोडून इतर सर्व प्रकारचे मांस है 


हे लोक मृतांना पुरतात. [ द्रा. प्रा. इ. ] 


का. सें. 
उ. भारतातील एर्क तीर्थस्थान. पक. 
प्रदेशात आहे. पठाणकोटहू" म पदही बेर 
शह्रावरून मन्महेशला जावे लागते. च आ. ी 
मेळ दूर जाहे. हा भाग डोंगराळ अस 


मन्महेश 


७४२३ 


मन्वंतर 


पायी यात्रा करावी लागते. इथे एक मोठे सरोवर आहे. त्याच्या 
काठी शिवाची इवेत लिंगमूर्ती आहे. सरोवरात स्नान करून 
शिवदर्शन करणे हा इथला यात्राविधी होय. भाद्रपद शुद्ध अष्ट- 
मीला इथे मोठी जत्रा भरते. [ कल्याण-तीर्थांक; पं. जी. सा. ] 


एक सूक्तद्रष्टा. क्रग्वेदाच्या दहाव्या मंडलातील 

मच्यू तापस ८३ व ८४ ही दोन सूक्ते याच्या नावावर 
आहेत. ही दोन्ही सूक्ते मन्युसूक्ते म्हणूनच प्रसिद्ध आहेत. या 
दोन्ही सूक्तांत रणोत्साह्‌ देणाऱ्या क्रोधदेवतेचे स्तवन आढळते. 
नमुन्याची एक क्र॒चा अक्ली (१०.८४.२) 
अग्निरिव मन्यो त्विषितः सहस्व सेनानीरनः सहुरे ह॒त एबि । 
हत्त्वाय शात्रून्‌ वि भजस्व वेद ओजो मिमानो वि मृधो नुदस्व ।। 

अर्थ - हे अग्तिशिखासदृश, तेजस्वी, शत्रुसंहारक, युद्धपाचा- 
रित आणि बलदात्या मन्युदेवा, आमचा सेनापती बनून तू 
आम्हांला विपुल धन दे 

ही दोन्ही सूक्ते अथर्ववेदातही आली आहेत (४.३१-३२). 
[प्रा. च. को.; क. म. भा.] 


6 एक कालमान. कृत, त्रेता, द्वापर व कली या चार 
मन्वंतर गुगांची १२,००० दिव्य वर्षे मानलेली आहेत. त्यांना 
चतुर्युग, महायुग क्रिवा दिव्ययुग असे म्हणतात. अशी १००० 
चतुर्युगे झाली, की ब्रह्मदेवाचा एक दिवस (सूर्योदयापासून 
सूर्यास्तापर्यंत) होतो. त्याला कल्प म्हणतात. त्या कालावधीत 
१४ मनू असतात. म्हणून सुमारे ७१ चतुर्युगे एवढा प्रत्येक मनूचा 

ंड होय. त्यालाच मन्वंतर असे नाव आहे. एक मनू संपून 
दसरा मन्‌ सुरू होईपर्यंतच्या कालखंडाला संघिकाल म्हणतात. 
गा णा धिकाल असून, त्यांचे कालमान ६ द्व्यि 
१४ " ९९४ दिव्य युगे हा १४ 
ही ६ दिव्य युगे मिळवली, की 


ब्रह्मदेवाच्या १०० 
वर्षे संपून, ५१ व्या वर्षांतला पहिला सवेतवाराह नामक कल्प 
सांप्रत सुरू आहे. त्याच्या प्रारंभी सृष्टी पुन्हा उत्पन्न झाली, 

तेव्हापासून आजपर्यंत सहा ममन्वंतरे पुरी झाली असून, सातवे 
वैवस्वत नामक मन्वंतर चाटू आहे. कल्पारंभापासून लोटलेल्या 
कालखंडाची १ ,९७,२९,४९,००० मानवी वर्षे होतात. 
पुराणांमध्ये १४ मन्वंतरांची नावे दिलेली आहेत, ती अशी - 
स्वारोचिष, उत्तम, तामस, रैवत, चाक्षुष, ववस्वत, 


स्वायंभुव, स्वा न 
सावर्णी दक्षसावर्णी, ब्रह्मसावर्णी, धर्मसावर्णी, रुद्रसावर्णी, देव- 
त 


सावर्णी व इंद्रसावर्णी. [ पु. वि.: म. ध. ला. ] 


मन्वादी तिथी 


मन्वादी तिथी वर्षातल्या चोदा तिथींना निरनिराळया 
मन्वाद| तिथी मन्वंतरांचा प्रारंभ झाल्यामुळे त्यांना मन्वादी 
तिथी असे म्हणतात. त्यांची नावे अश्ी- 
आहवयुक्‌ शुक्लनवमी कातिक्‍्या द्वादशी सिता । 
तृतीया चंत्रमासस्य तथा भाद्रपदस्य च।। 
फाल्गुनस्य त्वमावास्या पुष्यस्येकादशी सिता । 
आषाढस्यापि दशमी माघमासस्य सप्तमी ।। 
चावणस्याष्टमी कृष्णा आषाढस्यापि पोणिमा । 
कातिकी फाल्गुनी चंत्री ज्येष्ठी पळ्चदशी सिता ॥ 
अथे - आहिविन शुद्ध नवमी, कातिक शुद्ध द्वाद्षी, चेत्र व 
भाद्रपद तृतींया, फाल्गुन अमावास्या, पौप शुद्ध एकादशी, आषाढ 
शुद्ध दशमी, माघ शुद्ध सप्तमी, श्रावण वद्य अष्टमी, आपाढ, 
कातिक, फाल्गुन, चंत्र व ज्येष्ठ पौणिमा या मन्वादी तिथी होत. 
या तिथींस पितरांचे श्राद्ध करावे, असे सांगतात. [ हि. ब. ] 


(इ. स. ११४० चा सुमार) एक आलंकारिक. 
मम्मट काव्यप्रकाश या ग्रंथाचा कर्त. काव्यप्रकाशयावर सुधा- 
सागर नामक व्याख्या लिहिणार्‍या भीमसेन दीक्षिताने आपल्या 
व्याख्येच्या आरंभी मम्मटाविषयी पुढील माहिती दिली आहे- 
गाईवत शब्दब्रह्माचा शास्त्रांनी कोणाला साक्षात्कार झाला 
नाही. हे पाहून तो स्वतः करून देण्याच्या हेतुने देवी सरस्वती 
काइमीर देशात पुरुषल्याने प्रकट झाली व ती श्रीमान जैय- 
टांच्या पत्नीच्या उदरी मम्मट या नावाने जन्माला आली. 

हा मम्मट, मुळात सर्व शास्त्रे अवगत असताही, जनरीत 
म्हणून काशीला जाऊन शास्त्रे शिकला. मग लोकांवर अनुग्रह 
करण्यासाठी त्याने काव्यप्रकाश हा ग्रंथ लिहिला. पुढे काव्य- 
प्रकाश्ञातील सूत्रांवर त्याने वृत्ती लिहिली. त्याचे कनिष्ठ भ्राते 
कॅयट आणि ओवट यांनी मम्मटाजवळ शास्त्राध्ययन केले व 
अनुक्रमे महाभाष्य आणि वेद यांवर व्याख्या लिहिल्या. 

पण ओवटाने आपल्या पित्याचे नाव वज्ट असे दिल्यामुळे, 
तो मम्मटाचा भाऊ होता की नाही, याबद्दल काही विद्वानांनी 
शंका व्यक्‍त केली आहे. 

मम्मट हा कारमीरनिवासी होता आणि त्याळा राजानक अशी 
उपाधी होती. तो शैव आगमाचा अनुयायी होता. त्याने काव्य- 
प्रकाशाणिवाय शब्दव्यापारविचार व संगीतरत्नावली हे दोन 
ग्रंथ लिहिले आहेत. पण काव्यप्रकाश हा त्याचा सवंश्रेष्ठ ग्रंथ 
होय. या ग्रंथाचे दहा उल्लास असून, त्यांत काव्यप्रयोजन, काव्य- 
लक्षण, काव्यक्यास्त्रातील शब्दार्थविचार, ध्वनिप्रकार, रस- 
परिभाषा, र्ससुत्राची व्याख्याने, रसादिध्वनीचा प्रपंच, गणी- 
६: ध्वनिमीमांसा, व्यंजना, पद द, वाक्‍य व अर्थ यांचे 


क्ट 


भारतीय संस्क्ृृतिकोश 


दोप, गुण आणि अलंकार, शब्दालंकार, अर्थालंकार, इ. विषय 
आलेले आहेत. मम्मटाने दोपनिरूपण वरेच सविस्तर केले आहे 
"वददळ त्याच्या चाहत्यांकडून त्याला व्यृत्पन्नशिरोमणी व द्रष्ट्या 
कडून कविता-कुलांगनेची फरपट काढणारा धटिंगण अशी विषद 
मिळाली आहेत. काव्यप्रकाशाचे अध्ययन गेळी आठ-नऊ शतके 
अखिल भारतात होत आले असून, देशाच्या बहुधा सर्व भागा" 
तील व्यासंगी विद्वानांनी या ग्रंथावर व्याख्या लिहिल्या आहेत. 
त्यांची संख्या सत्तरच्या आसपास आहे. त्यावरून या ग्रंथाची 
योग्यता कळून येईल क. 

ग्रंथकार या नात्याने मम्मटाचे प्रतिपादन सर्वस्पर्शी, सुर 
आणि निर्णायक असे असून', त्याचे निव्रंधन संक्षिप्त, गवा 
प्राय: अन्वयमुखी, सुसंवादी, हिशेबी, सावधान, तर्कशुद्ध, प्रसाग 
शरण, खंडनात सौम्य पण स्पप्ट व निर्भीड असे आहे. निधि 

काव्यप्रकाश हा ग्रंथ एकट्या मम्मटाच्या चाब्रावर, :.. 
असला, तरी दहाव्या उल्लासातील परिकर या महच या 
ग्रंथ अल्ल्ट नामक ग्रंथकाराने पुरा केला आहे, अशी पर े 
'्यप्रकाशाच्या व्याख्याकारांमधे फार पूर्वीपासून प्रचलित आहे. 
[ काव्यप्रकाश - संपा. श्री. अर्जुनवाडकर, श्री. मंगरूळकर ] 


(१) एक असुर. हा वास्तुविशारद व ज्योतिषी डी 
सण आहा जिज याला ह पया प परंतु र 
र्यप आणि दनू यांचा हा मुलगा हं मल्ल, 
पणात याला दितिपुत्र म्हटले आहे. रामायणातील है चिव य्राहा 
आहे, असे श्री. सिद्धेश्‍वरशास्त्री चित्राव यांचे मत आहे. य 
नमुची नावाचा एक थोरला भाऊ होता. न आही 
हेमा नावाची अप्सरा ही मयाची पत्नी असून, ती वरा 
देवांनी दिली होती (वा. रा.उत्तर. १२). हेमाही ममल 
वर्षे होती. तिच्यापासून याला मायावी, दुंदुभी व मंदोद क 
तीन अपत्ये झाली. मंदोदरी त्याने रावणाला दिली आणि बणाने 
बरोबर एक अमोघ शक्तीही दिली. हीच शक्‍ती रा 
लक्ष्मणावर फेकली होती. अंशा 
मत्स्यपुराणानुसार याला मंदोदरी, कुहू व उपदानवी तिथे 
तीन मुली होत्या. पण त्या मुली कोणापासून झाल्या याचा क ७ 
उल्लेख नाही. कुहू ही धात्याची पत्नी होती (६.१८) व की 
दानवी ही वेश्‍वानर दानवाची कन्या होती (६.६), असे भ 
वतात उल्लेख आहेत. अ. वमी? 
सयाझुराला रंभा नावाची आणखी एक पत्नी होती. 
पासून याला सहा अपत्ये झाली. ग, 
मयासुर शिल्पशास्त्रज्ञ म्हणून प्रसिद्ध आहे. मयाने ह च्य 
वर्षे तप करून ब्रद्मदेवाकडून एक वर मिळवला. त्या व टे 
उद्चना कधुषीने निर्माण केलेळे सर्व शिल्पक्षास्त्र याला मिळा 


ह... . . १ सहावा 


(वा. रा. ४.५१). या वराच्या सामर्थ्यावर याने विध्य पर्वता- 
जवळ त्रटरक्षबिल नामक विवरात एक मोठे आणि समृद्ध वन 
तयार केले व तो त्यात काही काळ राहिला. (वा. रा. ४.४३). 

मयासुराने वृषपर्वा दैत्याला एक सभा तयार करून दिली. 
या सभेत वृषपर्व्याने एक सत्र केले. ही सभा कैलास पर्वताच्या 
उत्तरेल्या मैनाक गिरीपाशी विदू सरोवराजवळ होती. सभा 
वांधून झाल्यावर राहिलेले सामान याने तिथेच ठेवळे होते. 
कृष्णार्जुनांनी जेव्हा अग्नीला खांडव वन जाळायला दिलेतेव्हा हा 
त्या वनात होता. वनातून हा वाहेर पडत असता कृष्णाने याहा 
पाहिळे. कृष्ण आपल्याला मारील या भयाने तो अर्जुनाला शरण 
गला. अर्जुनाने त्याचे प्राण वाचवले. या उपकाराच्या फेडीसाठी 
मयाने कृष्णाच्या सांगण्यावरून पांडवांना एक सभा बांधून दिली. 
या सभेसाठी लागणारे सर्व सामान मयाने वृपपर्व्याच्या कोशा- 
गारातून आणवले होते. ही सभा फारच सुंदर होती. मयासुरान 
याच वेळी वृषपर्व्याच्या कोशातील गदा भीमाला दिली आणि 
त्या ठिकाणी असलेला वरुणाचा देवदत्त नावाचा शंख अजुनाला 
कि याने यृद्धसामग्रीसह त्रिपुरे निर्माण केली होती. प्रसिद्ध 
सोभ विमानाचा निर्माताही हाच आहे. ना 

केल्युंग लागल्यानंतर सत्तावीसशे वर्षांनी बली माता 
भूळोकी पाठवले. भळोकी याला शाक्यसिहगुरू न गौतमाचाय 
अशी नावे मिळाली. 

याने वास्तुशास्त्रावर, तसेच शिल्प त ज्योतिष य़ा 
पास्त्रांवरही ग्रंथ लिहिले आहेत. [ प्रा. १. कोळ ह्य, 
की.; वा. रा. को.; हि. वि. को.] 
व २) द. भारतातला एक शिल्पशास्त्रज्ञ. ९ 
म ल्पश्ञास्त्रज्ञ अगस्त्य व कश्यप यांच्या नंतर 
सावा, असे पंडितांचे मत आहे. याच्या नावावर 
जं न मयशिल्पशतिका व शिल्पशशास्त्रविधान मात मतींच्या 
हत. शेवटचा ग्रंथ पाच प्रकरणांचा असुन, त्यात नि 
रचनेचा ऊहापोह केलेला आहे. नासिक येथील काळ्या 


मंदिर श्री. ओढेकर यांनी मयसंहितेप्रमाणे बांधले आहे, 
. ओढेकर यांनी मयसंहि ने.; हि. शि.] 


शर 
धी. कु वि वझे यांन री फ़ ह्ट्ले आहे. [म. ज्ञा. र्का., 
| ह्‌ 


माग ठे एक कर्तबगार 
भयण ( इ. स. चे. १ शशरर न शतक) प्र्य गोती. 
छा राणी. मीनलदेवी या नावान ही प मुल्गी 


कर्नाटकातील कदंब राजवंशातील जयकेशी रा रज 

असून, गुजरातचा पहिला कर्णे याची पत्नी होती. बाळुकय क, 

'भेदधराज ज्यसिह हा हिचा मुलगा होय. ता कल्मंवूत आ 

न्य्दां हिने उत्तम राज्यकारभार केला व नंतरही त्यात्या रा 
देशेन केळे. ती अत्यंत न्यायी व प्रजावत्सल होती. 


क्षिणे तील प्रसिद्ध 
हा होऊन गेला 
मयमत, समय- 
असे चार ग्रंथ 
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मयूरभट्ट 


मीनालदेवीने अनेक सामजिक कामे केली. तिने बांधलेले 
दोन तलाव अद्याप अस्तित्वात आहेत, त्यांतील पहिला तलाव 
म्हणजे विरमगावनजीकचा मुनसर आणि दुसरा घोल्का गावा- 
तला मलाव नामक तलाव होय. मीनलदेवीच्या अगोदर सोम- 
नाथाला जाणाऱया यात्रेकरूंना कर द्यावा लागे. हा कर वसूल 
करताना अधिकारी यात्रेकरूंचा छळही करीत. त्यामुळे तो कर 
हिने बंद केला. या कराची वसुली वहात्तर लक्ष रुपये होती, असे 
प्रवंधचितामणीत म्हटले आहे. [ग्रे. वी. इं. ] 


बंगालमधील तोतोपारा नावाच्या भागात राह- 
मयू उत्सव जाऱ्या तोतो लोकांचा एक उत्सव. हा उत्सव 
चैत्र मासातील अखेरच्या पाच दिवसांत साजरा करतात. उत्स- 
वाच्या पहिल्या दिवक्षी देवाची पूजा करून त्याला मद्य अर्पण 
करतात. मग ढोलाच्या साथीवर देवाची गाणी म्हणतात. नंतर 
बतंगवेई व ओरंगबेई या तोतोंच्या दोन पोटजमातींत एक 
लाक्षणिक लग्नसमारंभ होतो. यातील मुलगा म्हणजे मोठा 
ढोल असतो आणि मुलगी म्हणजे लहान ढोलकी असते. दोन्ही 
जातींसाठी स्वतंत्र मंडप असतात. समारंभासाठी सर्वे लोक 
आपापल्या घरची हरिया नावाची दारू आणतात. ही दारू 
समारंभस्थळी एकत्रित करतात. लग्न समारंभ उरकला म्हणजे 
लोक ढोलकी वाजवून ती दारू पितात आणि ड॒कराचे मांस 
खातात; रात्रभर निरनिराळया प्रकारचे नाच करतात. प्रत्येक 
दिवसाची पूजा निरनिराळचा पोटजातींकडे असते. 
हे लोक आपली ढोलकी उत्तम स्थितीत ठेवतात. त्यांतून 
बदसूर निघू लागला तर गावावर संकट येणार अशी यांची 


समजूत असते. [ इं. फो. लो. ] 


एक प्राचीन शस्त्र- या शस्त्राची गणना अमुक्त वर्गात 
करतात. महाभारतात याचा उल्लेख आलेला आहे. 
हे शस्त्र म्हणजे एक प्रकारचा दंड होय. या दंडाला मूठ असून, 
याची लांबी सुमारे सहा फूट असते. या दंडाला लहान घंटा बस- 
बीत. मयूखीने करायच्या युद्धात ढाळीचा उपयोग करावा 
लागे. [वे. रा. द. -उत्तराधे ] 


मयूखी 


(१) (इ. स. चे ७ वे शतक ) एक संस्कृत 
मयूरभट्ट कवी. हा काशीच्या पूर्वेला राहत होता. गोरखपूर 
काही प्रतिष्ठित ब्राह्मण लोक स्वतःला मयूरभषट्टाचे 
बाणाप्रमाणेच श्रीहर्षाच्या दरबारात होता. 
यांच्यासंबंधी एक आख्यायिका प्रचलित 
कवीची बहीण बाणभट्टाला दिलेली होती. 


जिल्ह्यातील क 

वंशज मानतात. हा ब 
बाण आणि मयूर 

आहे, ती अशी-मयूर 


0, ०"ाााककाा्ाशा 


मय्रभट्ट 


एकदा बाणाची पत्नी व वाण यांच्यांत काही प्रेमकल्ह्‌ होऊन ती 
रुसून बसली. सकाळ होत आली, तरी तिने रुसवा सोडला नाही. 
तेव्हा वाणाने तिला प्रसन्न करण्यासाठी एक इलोक रचून म्हटला- 

गतप्राया रात्रि: कृशतनु शशी ज्ली्यंत इव 

प्रदोपो$यं निद्रावशमुपंगतो घूर्णत इव । 

प्रणामान्तो मानस्त्यजसि न तथापि क्रुधमहो 

अर्थ - हे कृशांगी रात्र जवळ जवळ संपत आली आहे. चंद्र 
फिकट झाला आहे. हा दिवाही निद्रावश होऊन विझायला आला 
आहे. पती पाया पडल्यावर ( पत्नीचा) ताठा नाहीसा होतो. पण 
तू मात्र अजूनही रुसवा सोडलेला नाहीस. 

बाणाने म्हटलेल्या या तीन ओळी, तेवढ्यात तिथे आलेल्या 
मयूराने ऐकल्या. त्यावर त्याने पुढील चरण रचून म्हटला - 

कुचम्रत्यासत्त्या हृदयमपि ते चण्डि कठिनम्‌ । 

अर्थ - हे चंडी, कठीण स्तनांच्या जवळ असल्यामुळे तुझे 
हृदयही कठीण झाले आहे. 

हा चरण ऐकून बाणाला फार राग आला आणि त्याने 
मयूराला 'तू कुष्ठी होशील ' असा क्षाथ दिला. मयूराला 
तो शाप भोवला. तेव्हा त्याने सूर्यस्तुतिपर शंभर पद्ये रचली. 
त्यामुळे त्याच्यावर सुर्यक्रपा ज्ञाळी व त्याची त्या रोगातून 
मुक्‍तता ज्ञाली. पण ही आख्यायिका खरी नसावी असे वाटते. 
कारण सूर्यशतकाच्या शेवटी मयू राने लिहिळे आहे, की हे काव्य 
मी लोकांच्या कल्याणासाठी रचले आहे. भकक्‍तिपुवेक जो कोणी 
हे काव्य एकदा तरी वाचील, त्याची सर्व पापे व रोग सूर्याच्या 
प्रभावामुळे नष्ट होतील. 

सुर्यशतक हे स्रग्धरा वृत्तात रचलेले असुन, त्याची भाषा प्रोढ 
आहे. यात सुर्याचे किरण, अश्‍व, सारथी, रथ व सूर्यमंडल यांची 
स्तुती केलेली आहे. [सं. सा. इ. ] 

(२) (इ.स.चे १२वे१३ वे शतक) एक बंगाली कवी 
याच्या चरित्रासंबंधी फारशी माहिती उपलब्ध नाही. वोद्ध 
धर्माचा भारतात ऱ्हास सुरू झाल्यानंतर बुद्धाची धर्मठाक्र या 
नावाने पूजा सुरू झाली. वौद्धांनी या देवतेसंबंधी बरीच काठ्य़- 
रचना केली आहे. कालांतराने या देवतेचे व त्याच्या काव्याचे 
पौराणिक पद्धतीत रूपांतर झाले. अश्या प्रकारच्या धर्मठाकरविष- 
यक काव्यरचनेत पहिला कवी म्हणून मयूरभट्टाची ख्याती 
आहे. याच्या नंतरच्या अनेक कवींनी मयूरभट्टाचा मोठ्या गौर- 
वाने उल्लेख केला आहे. [हि. बे. ल॑. लि. ] 


मयूरासन एक योगासन. मोर ज्याप्रमाणे विष पचवितो, 
9 त्याप्रमाणे या आसनाने माणसालाही विष पच- 
ण्याचे सामर्थ्यं प्राप्त होते, असे म्हणतात, याणिबाय याने 


डि. 
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भारतोय संस्कृतिकोश 


पोटाचे सर्वे रोग नप्ट होतात. या आसनाची प्रक्रिया अशी- 
धरामवष्टभ्य करद्दयेन तत्कपरस्थापितनाभिपादर्वः । 
उच्च्चासनो दण्डवदुत्यित: स्यान्मय्‌ रमेतत्प्रवदन्ति पीठम्‌ ।॥ 
अर्थ - दोन्ही हात जमिनीवर पुरते टेकून दोन्ही कोपर 
बेंबीच्या बाजूंना लावावे. शरीर आडव्या काठीप्रमाणे हातावर 
भार ठेवून वर उठवावे. याला मय्‌रासन असे म्हणतात. 


मयूरासन 


ज्या स्त्रियांना रजोदोपामुळे किवा अन्य कारणांनी गर्भधाचा 
होत नसेल त्यांनी या आसनाचे प्रयोग करावे आणि पौरुषहीन 
पुरुषांनीही या आसनाचा अभ्यास करावा, असे सांगितले आहे. 
[उ. यो. द.; यो. सो. पू.; घेरंडसहिता ] 


तमिळनाडमधीळ एक मुसलमान जात. हिंदू व य 
मरक्कायर दमान यांच्या मिश्रणातून ही जात निर्माण ४. 
आहे. हे लोक व्यापारी असून, स्वतःच्या नावा घेऊन सिली र 
इतर देशांशी व्यापार करीत असत. मुळात हे लोक कक. 
नातून भारतात आलेले आहेत. अरबी भाषेतील पेरकन ह्‌ 
बोट या शब्दावरून त्यांना मरक्‍कायर हे नाव मिळाले. र 
खरे मुसलमान लोक यांना कमी प्रतीचे मानतात व यांच्य 
बेटीव्यवहार करीत नाहीत. ताहून 


हे लोक नावा घेऊन समुद्रावर जाताना व समुद्रप्रवा 
सुखरूप आल्यावर मालुमियर नामक एका मुसलमान सी 
दर्य्यासमोर काही पैसे ठेवतात. पूर्वी या संताच्या माल ने 
हा-वारा नावा होत्या आणि तो एकाच वेळी त्या सर्वावर जाळ: 
ठेवीत असे, अशी त्याच्याबद्दल आख्य़ायिका सांगतात. समु ती 
संकटात सापडलेल्या खलाशांना व व्यापाऱ्यांना तो सोड 
अशी त्याच्याबद्दल लोकांची श्रद्धा आहे. वती 
यांच्या लग्नविधींवेकी एक लग्नविधी चार दिवस क न 
पहिल्या दिवशी मेहेर म्हणजे वधूशुल्क ठरवतात ऑणि १. 
निका हा विधी करतो. मग निका खुतबा वाचतात. त्या 
वराची वहीण वधूच्या गळात काळी पोत बांधते. नंतर 
पडद्यामागे उभी राहते आणि वडीलधारे पुरुष वधू-वरांचे त 
जुळवतात. दुसर्‍या दिवशी वधू-वर स्त्रियांच्या घोळक्यात ब क्या 
आणि वर वधूच्या गळयात सोन्याची ताळी बांधतो. ति 


| 
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खंड सहावा 


किवा चौथ्या दिवशी पापारक्‍्कोलम नामक एक विधी करतात. 
त्या वेळी बधू ब्राह्मण स्त्रीसारखा पोषाख करते आणि एका 
हातात पितळेचे भांडे व दुसर्‍या हातात एक काठी घेऊन वरा- 
जवळ जाते. हातातल्या काठीने ती त्याला हळूच मारते आणि 
म्हणते, मी तुला ताक आणि दही दिले होते. त्याचे पैसे मला दे. 
तेव्हा नवरा आधी तिच्या भांड्यात चिंचोके टाकतो. पण वधू 
पैसे मागते आणि पुन्हा त्याला काठीने मारते. तेव्हा तो तिच्या 
भांड्यात तांबे, चांदी व सोने यांची नाणी टाकतो. मंग वधू 
खूप होऊन परत जाते. 

हे अरवीमिश्चित तमिळ भाषा बोलतात. [ का. द्रा. स. ई] 


मरवन भारतातील एक द्रविड जात. यांची वस्ती प्रामु- 

ख्याने मदुरा आणि तिनेवेल्ली या जिल्ह्यात आढळते 
या लोकांना मरवन हे नाव का प्राप्त झाले, या संबंधात अनेक 
दतेकथा सांगितल्या जातात. त्यांतील एक अशी - रामाने 
रावणाबरोबर युद्ध केळे. या युद्धात मरवन लोकांनी रामाला 
खूप मदत केलो. त्यामुळे कृतज्ञताबुद्धीने रामाने यांना मखेन 
जतो तुम्हांला कधीही विसरणार नाही, असे म्हटले. या- 
वेरून यांना हे नाव मिळाले. काही लोक मरवन शब्दांचा मरम्‌ 
या शब्दाशी संबंध जोडतात. मरम्‌ म्हणजे कौर्ये किवा शौर्य. 


पाबळते यांची लढाऊ प्रवृत्ती प्रतीत होते. मरणी म्हणज डा 
केम. या शब्दापासून मरवन शब्द व्युत्पादावा, असेही काह) 
घ्या करणारा ता 


त निष्ठुरपणाने कोणाही जीवाची हर 
भरवन, असा अर्थ त्यातून ध्वनित होतो. 
मि लोक दिसायला धिप्पाड आणि क्रूर 
काळ ब कुरळे असतात. 
त्यां साप्रत मरवन लोक शेतीचा व्यव 
याच्यांत गुन्हेगार लोकांचा भरणा फार आहे. 
व फार उपद्रव होतो. गुरे पळविणे हा त्यांच्या 
लोकां भाग होय. अनेक वेळा ग्रामरक्षकाची भू 
डून पेसेही उकळतात. 
__ पोच्यांत सात पोटजाती आहेत. त्यांची नावे क क 
केज्त ल इई, अप्पनुर्नत्तू, अगत्थ, ओरुना च उपुकत्ती 
*. या सर्वे पोटजातींमध्ये सेंबुनात्तू हीऱश्रे काची 
भा विवाहप्रथा -मरवन लोकांत विवाहाच्या तार 
हेत. एका पद्धतीत वरपक्षाकडील लोक एका शु क 
नारळ, केळ्यांचे पाच घड, पाच हळकुंडे, विडध क. 
म व फुळे घेऊन वधूच्या धरी जातात. त वेळी ₹ 
पूर्वक ठदीने माखलेली ताळी अस 


इ तोंड करून एका आसनावर बसवितात. 


दिसतात. यांचे 
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मरवत्त 


बह्दीण वधूच्या गळयातील पुर्वीची काळया मण्यांची दूड काढ तेव, 
तिला ताळी बांधते. ताळी बांधली जात असताना शंख वाजव- 
तात. मग वधूला वराच्या घरी नेतात. तिथे प्रथम त्यांची दृष्ट 
काढून नंतर त्यांना दुधाने माखतात. मग मेजवानी होते. 

दुसऱ्या पद्धतीत वरपिता आपल्या इष्टमित्रांसह विड्याची 
पाने, सुपारी, तांदूळ, नारळ; हळकुंडे, चंदनाचे गंध व फुले घेऊन 
वधूच्या घरी जातो. या सर्व वस्तू वधूपित्याला दिल्या जातात. 
नंतर चार दिवसांनी लग्न होते. लग्नाच्या दिवशी गृहदेवतेला 
पोंगळ (खीर) अर्पण करतात. मग वराला पालखीतुन वधूच्या 
घरी नेतात. तिथे वघूपिता किवा वधूबंधू वराला विड्याचे पान 
देतो. नंतर वधूचा मामा तिचे डोळे झाकून, तिला उचलून वरा- 
जवळ नेतो. मग या दांपत्याभोवती चार स्त्रिया उभ्या 
राहतात आणि त्या थाळीत नारळाचे एक बक्कल व भाकरी 
ठेवन ती थाळी वधू-वरांभोवती तीन वेळा ओवाळतात. नंतर 
शंख वाजवतात. शंखवादन चाळू असताना वधू-वर त्या थाळीत 
थंकतात. मंग मामा त्यांचे हात एकत्र बांधतो आणि वराची 
बहीण वधूच्या गळ्यात ताळी बांधते. ही ताळी म्हणजे काळ्या 
रेशमी दोर्‍यात बांधलेली आंगठी असते. ताळीबंधनानंतर वघू- 
वरांना आशीर्वाद देतात. एवढे झाल्यावर लग्नविधी संपतो. मग 
ताळीऐवजी वधूच्या गळयात सोन्याचा एक सर बांधतात. 

लग्तात एखादी अडचण आली, तर वधूच्या घरी ताळी पाट- 
बन तिला वराच्या घरी आणतात. नंतर काही दिवसांनी सवं 
विधी करतात. कधी कधी वराऐवजी त्याचा प्रतिनिधी म्हणन 
वराच्या जागी एक दंड (काठी) उभा करतात आणि वराकडील 
कोणीतरी वधूच्या गळयात ताळी बांधतो. कराली 

मरवन लोकांत सेंबुनात्तू या पोटजातीखेरीज इतर पोट- 


जातींत विधवाविवाहाची चाल आहे. 
सण-उत्सव - हे लोक पलय नावांचा एक सण गावानजीकच्या 


मैदानात साजरा करतात. या वेळी नाचाचे कार्यक्रम होतात. 
सण चार दिवस चालतो. याशिवाय मरवन लोक जल्लीकटूदू 
नावाचा बैलांचा एक विशिष्ट खेळ करतात. हा खेळ वर्षातून 

साठी नदीकाठचे किंवा तळयाकाठचे मैदान 


एकदाच होतो. खेळा व र. 
पसंत करतात. मग बैलांना सजवून खळाच्या गी आणतात. 
क रे दोनशे-तीनशे बैल खेळात भाग घेतात. ही 


ते. त्यावेळी धोबी ती वार्ता 
ला प्रथम क तुप्राप्ती हाते, त्यावेळं 
मळील तुप कळ की. 


न स्तान करते. तिचे जर लग्न ठरलेले असेल, 
-द. ती स्नान करून घराच्या उंबरठ्यात 
याची पाने, नारळ, केळी, पाण्याने 


मरवन 


भरळेल्ा तांब्या व तांदळाने भरळेळे लोखंडी माप ओवाळून 
टाकते. मापात एक शलाका खोचलेली असते. तिने ती मुलगी 
धरात ल्रिरत असताना तिला मारते. नंतर जमलेल्या लोकांना 
मामाच्या खर्चाने मेजवानी दिली जाते. 

देवधर्म - मरवन लोक देव असून, काली, करुप्पन, मथथुराइ, 
वीरन, अय्यनार, मुनुस्वामी, इ. देवतांनाही भजतात. 

मतिकप्रथा- या लोकांमध्ये प्रेते जाळतात किवा पुरतात. 
अगमुदेयन लोक सेंवुनात्तू लोकांच्या प्रेताला स्नान घालतात 
आणि अग्नी असलेले मडके स्मशानभूमीत नेतात. प्रेत पुरायचे 
असल्यास खड्डा खणून त्यात मीठ, विटांची भुकटी व भस्म टाकून 
प्रेताला वसलेल्या स्थितीत पुरतात. 

कोंडयंकोट्ट्श या पोटजातीचे लोक प्रेताचे दहन करतात. 
प्रेताला स्म्चानात नेताना प्रेतताहक पायघड्यांवरून चालत 
जातात. प्रेत पुरले असेल, तर तिथल्या मातीची व ते जाळले 
असेल, तर दुसर्‍या किवा तिसऱ्या दिवशी राखेची शिंगे करतात. 
नंतर त्या हिंगांना आणि कावळ्याला पिंडदान करतात. सोळाव्या 
दिवशी दफनभूमीवर किंवा दहनभूमीवर नऊ प्रकारचे धान्य 
ठेवतात. नंतर पाच कल्द्यांची पूजा करतात. मग पिठाचा दिवा 
एका मडक्यात ठेवून पेटवितात. हे मडके मृताचा पुत्र डोक्यावर 
घेऊन तिल्ल्यरच्या (गणेश) मंदिरात जातो. त्या वेळी देवा- 
समोर पडदा धरतात. मग तो पुत्र चार पावले मागे येतो. मग 
पडदा हूर करून तो देवाची पूजा करतो. मुलगा देवाकडे पाठ 
न करता घरी परत येतो. 

कोंडेयंकोषट्ट्ड लोक प्रेताला कुशीवर वळवून त्याच्या पायात 
चेपला घाळून ते आडव्या स्थितीत स्मद्चानात नेतात. या वेळी 
प्रेताच्या तोंडात तांदूळ वाळतात आणि छातीवर त्याच्या आप्ते- 
ष्टांनी दिळेळी नाणी घातळेळे एक भांडे ठेवतात. उत्तरक्रिया 
करणारा पाण्याने भरलेले मडके घेऊन प्रेताभोवती तीन प्रद- 
क्षिणा घालतो. त्या वेळी या सडक्‍्याला दोन किवा तीन भोके 
पाडतात. मडक्‍्यातले थोडे पाणी प्रेतावर टाकतात. नंतर ते मडके 
मृताच्या डोक्यापाश्ी फोडतात. मग लगेच क्षोर करतात. न्हावी 
चिता पेटवितो. क्रिया करणारा घरी आल्यावर दिव्याला नम- 
स्कार करतो. तो या दिवशी अल्पभुक्‍्त राहतो. दुसर्‍या दिवशी 
स्मशानात जाऊन अस्थी गोळा करून एका टोपलीत भरतो. 
नंतर काही दिवसांनी त्या अस्थी तीर्थात नेऊन टाकतो. अक- 
राव्या किवा बाराव्या दिवशी नव्या फोडलेल्या मडक्यात धान्य 
पेरतात आणि सोळाव्या दिवशी धान्य उपटून पाण्यात नेऊन 
टाकतात. नंतर मृताचे नातेवाईक स्नान करतात. मग क्रिया 
करणारा त्यांना जेवणावळ घालतो. भोजन झाल्यावर क्रिया कर- 


णार्‍्याला त्याचा सासरा अहेर करतो. सतराव्या दिवशी ब्राह्मण 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


उपाध्याय शुद्धीकरणविधी करतो. या विधीनंतर क्रिया गी 
णाऱ्या अभ्यंग स्नान घालतात. [ का. ट्रा. स. इं.; मदुरा. गजे 


न द. भारतातील एक जात. या लोकांची 
मरसवक्‍्कालग वस्ती म्हैसुर प्रदेशातील नेलमंगल, दोडा” 
वळूळापूर, देवंड-हळळी, चिकवल्ल्पुर, गुम्मतांयकनपाल्य, क. 
होसकोट, कोलार व बंगलोर या भागांत आढळते. हे लोक अर 
कष्टाळू आहेत. घेती हा यांचा प्रमुख व्यवसाय आहे. ल: 
य़ा लोकांमध्ये एक विचित्र धामिक प्रशा आहे. नेल :... 
काय्राक्ळेश म्हणून किवा देवाला वळी महणून आतल्या न... 
हाताचा आंगठा सोडून इतर चार बोटे वाहतात. ही वोटे गि 
ण्याचे काम गावचा सुतार करतो. हा कायाक्लेश वा, 
अथवा भेंडी देवरू या देवासाठी केला जातो. या र गडी 
कथा पिचिगुंटडवरू नावाचे भटके भिकारी सांगतात, ती क. 
भस्मासुर नावाचा एक देत्य होता. आपण अचिवेप . भ 
अशी इच्छा त्य़ाच्या मनात उत्पन्न झाली. या इच्छाध ्ष.:., 
त्याने तप करून शिवाला प्रसन्न करून प्रेते. शिवाने ळी; 
तृतीय नेत्र आपल्या उजव्या हातावर ठेवावा, असा कुला. 
वर मागितला. शिवाने तसे केले. हा असुर ज्याच्या डोक वदी 
हात ठेवील तो जळून भस्म होऊ लागला. मग चया 
दात्यावरच हा प्रयोग करण्याचे ठरविले. ही गोष्ट तेन सुराने 
लक्षात आली आणि तो कैलासावरून पळत | हला 
त्याचा पाठलाग सुरू केला. अखेर शिव लिंगतोंड नावाच् होता 
पात लपला. तिथे मरस वक्कलिंग शेतकरी काम क, झड 
असुराने त्याच्याजवळ शिवाची चौकशी केली. शिव मीक न्त्थै 
पात लपला होता, तिकडे त्याने बोट दाखविले 1 करू 
गेला आणि शिवाच्या डोक्यावर हात ठेवण्याचा कुमक. 
लागला. एवढ्यात शिवाला वाचविण्यासाठी विष्णूने विष्णूवर 
रूप घेऊन त्याला युक्‍तीने ठार केळे. त्यामुळे शिव णाम 
प्रसन्न झाला. शिवाने त्याज्या आलिंगन दिले. त्याचा भे जे 
म्हणून तिथे तीन लगांची निर्मिती झाली. ही तीन का क्गि 
जिन्चेलिंग, कल्लेलिंग व भैरवलिंग होत. यांतील कलक 
शिवाने जनांना, दुसरे कुरुर्वांना आणि तिसरे मरस 
यांना दिळे. शेतकऱ्याने विश्‍वासघात करून आपला ही तै 
असुराला दाखवला म्हणून त्याला शिक्षा आ. दिक्षा 
त्याच्या आंगठ्याजवळचे बोट कापायला सवत भी धळे, 
ऐकताच शेतकऱ्याची बायको तिथे आली. तिने दिवा वाती 
को पतीच्या बोटाऐवजी माझी बोटे मी तुम्हाला कु माध्य 
बोट तुटले, तर आम्ही उपाशी मरू. शिवाने तिचे म्ह र्ल होट 
केले आणि तेव्हापासून या लोकांत स्त्रियांनी आप 


खंड सहावा 


कापण्याची प्रथा पडली. 
नककी कापण्याच्या प्रथेवरून या लोकांचे तीन 
आहेत, ते असे द 
ज्यांच्या स्त्रिया हे दिव्य करतात. 
(२) ज्या स्त्रिया हाताची बोटे कापण्याऐवजी सोन्याची 
बाट करून ती कापतात. व 
(३) ज्या स्त्रिया यांपैकी कोणतेच दिव्य करीत नाहीत. 


७४९ मराठवाडा 
सांप्रतच्या महाराष्ट्र राज्याचा एक भाग. यात 
वर्ग पडले मराठवाडा औरंगाबाद, बीड, परभणी, नांदेड व उस्माना- 
बाद हे पाच जिल्हे येतात. 

भूरचना - भूस्तरशास्त्राच्या दृष्टीने हा भाग तृतीय युगा- 
पासून वनळेला एकजिनसी कृष्णप्रस्तर आहे. त्याची जाडी 
क्वचित चार हजार फूटही भरते. मराठवाड्याचा काही भाग 
गोदावरी आणि इतर नद्या यांच्या वालुकामय थरांनी वनलेला 


आहे. या भागाला उत्क्रांततृतीययुगीन असे नाव आहे. यातील 
हे. 


स्त्नी ति करतात. (र बॅसॉल डॉलर य 
जमल तिन कॉदाबोळेतोरगगारचॉणिमा व १. परदेश कारी. (बॅसॉल्ट) व कालथरी "(डॉलराइट) या 
ह्यासाठी 7 झाले, को हा हा दिवस चेत्र पौणि- वरा वाणांनी बतळेला आहे 
र एखादा शभ दिवस निवडतात. ९ > मंग्यांच्या क्रष्ण पा नत 9 

मच्या जवळपासचा असतो. स्त्रीची तोडलेली बोट प चे ् मराठवाड्याचे दक्षिण पठार समुद्रसपाटीपासून सरासरी 
वारु री नदान की घन त्यांवर तिळ : चत ही उंची ३,५०० फुटांपर्यंत 
गरम ळात टाकतात. नंतर बोटांना चिंध्या बांधून 01 स्त्रीला १,२५० फूट उंच ति वम तता ऱ्ी ह क 

हेर तेज ओततात. वोटे कापणार्‍या युताराला "चच वदिचनिकडईत पुर्वेकडे असा या.पठाटाचा उपसत 
अहेर रु ममयेंगर ] | र 

नरसिमि 


करतात. [ इं. अँ. - व्ही. एन्‌. 


मराठवाडा 


ताच्या रांगा मुख्यत: सह्याद्रीशी संवद्ग आहेत. पूर्वे भागातील 
बालाघाटच्या डोंगरांची रांग सुमारे दोनशे मैल लांब आणि 
साडेचार मैल रुंद आहे. 
नद्या - गोदावरी, मांजरा आणि पूर्णा या मराठवाड्यातील 
मुख्य नद्या आहेत. त्र्यंवकेदवर येथे उगम पावलेली गोदावरी नदी 
पुणतांबे गावाजवळ मराठवाड्यात प्रवेश करते. नांदेडजवळ या 
नदीची नाभी मानून सिंहस्थात दक्षिणेतील लोक हिची प्रदक्षिणा 
करतात. पूर्णा वमांजरा या दोन्ही नद्या गोदावरीला मिळतात. 
मराठवाड्याचे हवामान किंचित उष्ण व कोरडे आहे. 
इतिहास - मराठवाड्याचा इतिहास प्रागैतिहासिक काळा- 
पासून उपल्ब्ध होण्यासारखा आहे. इतिहासपूर्वकाळी इथे मानव 
राहत होता, हे स्पष्ट दिसते. परळी, गंगाखेड या भागांत नवा- 
दमयुगातली कुऱ्हाडीच्या डोक्यासारवी उपकरणी आढळली 
आहेत. प्रभू रामचंद्र दंडकारण्यात गोदातीरावर राहत होता, 
हे प्रसिद्धच आहे. ऐतिहासिक काळात सम्याट अक्योक याला 
पैठणकर लोक माहीत होते, असे त्याच्या शासनातील पेत्तनिक 
आणि रट्टिक या दव्दांवरून कळते. हा काळ सनपूर्व २३० 
असा आहे. आंग्रभृत्य राजांनी नासिक आणि मराठवाडा या 
भागावर राज्य केळे. या वंशातील सातकर्णी (सनपूर्व १६८), 
हाल (सनपूर्व २४ते २०) व गौतमीपुत्र (इ. स. ८० ते १०४) 
हे राजे प्रसिद्ध आहेत. विदर्भातल्या वाकाटकांनीही या भागावर 
काही दिवस राज्य केले. अजंट्याच्या सोळा क्रमांकाच्या लेण्यात 
वाकाटकांची वंशावळ आहे. यानंतर या भागावर चालुक्यांची 
राजवट सुरू झाली (इ. स.५५० ते ७५०) . वातापी ही त्यांची 
राजधानी होती. या वंशातील पुलकेशी दुसरा हा फार पराक्रमी 
राजा होता (इ. स. ६११ ते ६४२). त्यानंतर इ.स. ७५० ते 
९७३ पर्यंत इथे राष्ट्रकूटांनी राज्य केले. या वंशातील कृष्ण 
राजाने इ. स. ७७३ मधे वेरूळ येथील लेणी खोदविली. 
यानंतर यादव वंशाचे राज्य आले. यादव हे यढुवंशी असून, 
गुजरातमधून महाराष्ट्रात आले. भिल्ल्म हा या वंशाचा 
संस्थापक होता. भिल्ल्म ( पाचवा ) याने इ. स. ११८७ ते 
११९१ या कालात देवगिरी शहर वसवले व तिथला किल्ला 
बांधला, त्याचा पुत्र जंतुगी ऊफ जंत्रपाळ ( पहिला ) 
(इ. स. ११९१-१२१०) हा मोठा पराक्रमी होता. ज्योतिषी 
भास्कराचार्यांचा मुलगा लक्ष्मीधर हा त्याच्या दरबारातील मख्य 
पंडित होता. जैत्रपाळाचा पुत्र सिंघण (इ. स. १२१०-१ २४७) 
हाही फार्‌ पराक्रमी होता. त्याने गुजरात व कुंतल हे देश जिंकून 
घेतळे. खोळेखवर हा याचा सेनापती फार शूर होता. सिघणाचा 
पराक्रमी व विद्वान मुलगा जेत्रपाळ (दुसरा) हा सिंघणाच्या 
आधीच मरण पावल्याने, सिघणाचा ना कृष्णदेव हा राज 
झाला (इ. स. १२४७-१२६०) म.अ गुजरातवर : हार 
र तवर स्वाऱ्या 


७५० 


भारतीय संस्कृतिकोद 


केल्या व अनेक यज्ञही केळे. याचा मंत्री जल्हण हा फार 
विद्ठान होता. याच्या नंतर याचा धाकटा भाऊ महादेव हा 
गादीवर आला (इ. स. १२६०-१२७१). याने तेलंगण, गुजरात 
व कोकण या प्रदेश्षां वर स्वाऱ्या केल्या. ठाणे येथील सोमेश्वर 
शिलाहार या राजाला त्याने नाविक युद्धात ठार केले व उत्तर 
कोकण आपल्या राज्याला जोडले. हेमाडपंत हा याचा करणाविप 
होता. महादेवानंतर कृष्ण देवाचा मुलगा रामदेव हा गादीवर 
आला (इ. स. १२७१ ते १३०९) . याचाही प्रधान हेमाडपंतच 
होता. रामदेव हाच महाराष्ट्रातील शेवटचा वैभवशाली राजा 
होय. याच्या वेळी अलाउद्दीन खिल्जीने दक्षिणेत स्वारी करून 
याचा पराभव केला. ग 
यानंतर मराठवाड्यावर आणि सर्व दक्षिणेतच इस्लामचे 
प्रचंड आक्रमण झाले. गुलवर्ग्याच्या बहमनी राज्याचा विस्तार 
जवळजवळ सर्व महाराष्ट्रभर झाला होता. इ. स. १५३८ मध 
वहमनी राज्याची पाच ज्षाह्यांत विभागणी झाली. तोपर्यत 
मराठवाड्यावर मुसलमानांची सत्ता होती. पुढेही वहावी 
निजामशाही आणि विजापूरची आदिल्शाही यांनी वेळो 
मराठवाड्यावर स्वार्‍या केल्या. त्यानंतर हा प्रदेश हैद्राबादच्या 
निजामाच्या वर्चस्वाखाली राहिला. मराठे व निजाम यांच्यांतील 
सिदखेड (इ. स. १७५७ ), उदगीर (इ. स. १७६० ), राक्षस" 
भुवन (इ. स. १७६३) व खर्डा (इ. स. १७९५) या लढाया 
मराठवाड्यातच झाल्या. या प्रत्येक लढाईत निजामाचा पराभव 
झाला; पण तह करताना मात्र मराठ्यांपेक्षा निजामाचे डाव 
प्रभावी ठरळे. यानंतरची मराठवाड्यातील महत्त्वाची शटेत 
म्हणजे असई गावी झालेली इंग्रज व मराठे यांची लढाई. या 
लढाईत इंग्रजांचा जय झाला. इंग्रजांच्याच कृपाछत्राखाली निजाम 
आपले राज्य करू लागला. मराठवाडा हा त्याच्याच अखत्यारी 
राहिला. राज्यकर्ते इस्लामी धर्माचे असल्यामुळे राज्यका न 
रात मुसलमानांचा वरचष्मा होता. भाषा व धर्म या बाबत 
हिंदू लोकांवर अन्याय होत असे. आपली सत्ता निरंकुश राहार 
म्हणून इंग्रजांनी जवरदस्तीने आपल्यावर निजामी नती. 
लादली, ही चीड मराठवाड्यातील लोकांच्या मनात सलत € उख- 
त्यामुळे प्रथम निजामी राजवट आणि नंतर इंग्रजी सत्ता तरजाम 
डून टाकण्याचे कट मराठवाड्यात नेहमी होत असत. कांना 
ते निर्दयपणे मोडून काढी. राज्याच्या इतर भागांतील कीत क 
ज्या सवलती मिळत होत्या, त्याही निजामी राजवटीत म 
वाड्याला दिल्या नाहीत. 
मराठवाड्यातील विद्यार्थ्याना प्राथमिक शिक्षण 
माषेतून मिळे व पाचव्या इयत्तेपासून पुढे विद्यापीठातही सांधे 
माध्यमातून शिकावे लागे. तसेच नागरिक स्वातंत्र्या जिक व 
हक्कही नसल्यामुळे इथल्या लोकांना राजकीय, 


रसा? 


हे मावर 
तेवढे म! 


खंड सहावा 


शैक्षणिक सभा-संमेलने राज्याच्या वाहेर जाऊन भरवावी 
लागत आणि बर्‍याच वेळा, धार्मिक कायेक्रमाच्या नावाखाली 
राजकीय कार्यक्रम पार पाडावे लागत. 


१ ग बी 


अजंटा येथील लेणे 
क... मधे क्रिप्स कमिशन भारतात आले होते. 
वं वेळी मराठवाड्यातील महाराष्ट्र परिषदेने कमिशर्न- 
मजा एक निवेदन पाठवले व त्यात हिंदुस्थान स्वतंत्र होतांना 
हैद्राबाद संस्थानचे तीन तुकडे करून ते लगतच्या भाषिक 
प्रदेशात सामील करावे, अशी स्पष्ट मागणी केली. मनी वेळे- 
पासूनच मराठवाडा महाराष्ट्राला जोडावा, अश्ली 

गप पुढे येऊ लागली. 
पुढे १५ ऑगस्ट १९४७ रोजी भारत स्वतंत्र ज्ञा 
सरकारशीही निजामी राजवटीने आक्र 

त कालांवल्ता शिडरा साहिर 
व मालमता. धोक्यात आढी? तोळा र्त 
पोलिसकारवाई करून निजामाला शरण आणले व निजामी 
राज्य भारतीय संघराज्यात समाविष्ट केले. पुढे १ 
१ अ रोजी मराठवाडा द्विभाषिक मुंबई राज्यात समाविष्ट 
गेला. त्यानंतर ते द्विभाषिक राज्यही 


ला. भारत 
घरले. 


७५१ 


१९६० रोजी मराठवाडा, विदर्भ व पश्‍चिम महाराष्ट्र यांचे 
एक घटक राज्य महाराष्ट्र या नावाने अस्तित्वात आले. 

प्रेक्षणीय स्थळे - मराठवाड्यात प्रेक्षणीय स्थळे वरीच 
आहेत. त्यांपैकी काही अशी- 

अजंटा - हे स्थान लेण्यांबद्दल प्रसिद्ध आहे. इथे २९ लेणी 
असून, त्यात २४ विहार आणि ५ चैत्य आहेत. येथील भित्ति- 
चित्रेही अप्रतिम आहेत. वास्तू, शिल्प आणि चित्र या तीन्ही 
कलांचा उत्कर्ष इथे दिसून येतो. औरंगाबादपासून ५६ मैलांवर 
अजंठा आहे. 

वेरूळ - येथील लेणी प्रसिद्ध आहेत. त्यांची संख्या २४ 
असून, त्यात १२ बौद्धांची, १७ हिंदूंची व ५ जेनांची आहेत. 
ही लेणी डोंगराच्या उतारावर खोदलेली आहेत. यांतील कैलास 
लेणे हे अप्रतिम आहे. प्रचंड शिवमंदिर, त्यांच्या भोवतालच्या 
ओवऱ्या, प्रदक्षिणामार्ग, ध्वजस्तंभ, सभामंडप, गर्भगृह, शिखर 
हे सर्वे एकसंघ डोंगरात खोदून निर्माण केलेले आहे. भोवतालचे 
अंगण २७०११५० फूट एवढे विस्तीणे आहे. 


कैलास लेणे - वेरूळ 


हेण्यापासून सुमारे दीड मैल अंतरावर घृष्णेशवराचे मंदिर 
आहे. हे एक ज्योतिशिंग आहे. त्याचा सभामंडप अहल्याबाई 
होळकर य़ांनी बांधला आहे. 


____0 5. का 


मराठवाडा 


औरंगाबाद - या शहराचे मूळचे नाव खडकी असे होते 
इ. स. १६१० मधे मलिकंवरने ते वसवले. पुढे इ. स. १६५३ 
मधे औरंगजेबाने त्याचे खडकी हे नाव वदळून औरंगाबाद असे 
त्याचे नामकरण केळे. पूर्वी या शहराला तटवंदी होती. इथे 
बिब्रीका मकवरा ही ताजमहालच्या वर्तीवर बांधळेळी इमारत 


विदीका मकवरा - ओरंगावाद 


प्रेक्षणीय आहे. औरंगजेवाच्या राविया दुराणी या पत्नीची ही 
कवर आहे. शहराच्या उत्तरेला काही लेणी आहेत. इथले हिमरू 
व किनखाव हे कापड प्रसिद्ध आहे. पूर्वी मुहंमद तुघलुकाने 
आपल्याबरोबर हे कापड निर्माण करणारे कलावंत इथे 
आणले होते. इथून जवळच देवगिरी हा प्रसिद्ध किल्ला आहे 

पैठण - गोदावरीच्या तीरावरचे हे एक क्षेत्र आहे. पूर्वी इथे 
सातवाहनांची राजधानी होती. एकनाथांची ही जन्मभूमी 
आणि कर्मभूमी आहे. महानुभाव पंथाचे संस्थापक चक्रधरस्वामी 
यांनी इ. स. ११६८ मधे इथेच संन्यास घेतला. पूर्वी ही मोठी 
वाजारपेठ होती. इथळे रेशमी व जरीचे कापड प्रसिद्ध होते. 
घरंदाज स्त्रिया अंगावर घेत असत, ती भरजरी पेठणी इथेच 
तयार होत असे. 

बीड - हे जिल्ह्याचे मुख्य ठिकाण आहे. पूर्वी या शहराला 
दुर्गावती व चंपावती अत्नी नावे होती. इथ्रे कनकेश्वराचे प्रसिद्ध 
मंदिर असून, ते एका तळ्यात आहे. तळ्याचे क्षेत्रफळ 
२७८ %२५२ फूट आहे. मंदिराच्या दोन्ही बाजूंना प्रचंड दीप- 
माळा आहेत. बीड येशील गुत्प्या प्रसिद्ध आहेत. सिद्धान्तशिरो- 
मणी या ग्रंथाचे कर्त भास्कराचार्थ इश्रेच होऊन गेले. 

बीड जिल्ह्यातील आंबेजोगाई किवा मोमिनाबाद येथे 
टा देवीचे मंदिर आहे. गीतार्णवकर्ते कवी दासोपंत इथेच 
(आन्डी वैद्यनाथ ये ज्योतिलिंग आहे. परभणी 

"ता नागनाथ इथेही आणखी एक ज्योतिलिंग 


आहे. इथले मंदिर हे वास्तुशास्त्राच्या दृष्टीने उत्कृष्ट आहे. 


पुट 


न्य संस्कृतिकोश 


इथे नामदेवाची समाधी आहे. समर्थाचे जन्मस्थान जांब है 
परभणी जिल्ह्यातच आहे. इथे समर्थांचे एक संदर मंदिर वांध- 
लेळे आहे. नांदेड येथे गरू गोविदर्सिग याची समाधी आहे. 
तिचे दर्शन घेण्यासाठी हजारो शौग्व लोक इथ्रे येत असतात. 
उस्मानावाद जिल्ह्यातील तुळजापूर येथे भवानी देवीचे आदि” 
पीठ आहे. नळदुर्ग व परंडा येथे किल्ले आहेत. माहूर हे रेणुका 
देवीचे स्थान आहे. याशिवाय आपेगाव (ज्ञानेश्‍वरांची जन्म” 
भूमी), कुल्पांक (जैन क्षेत्र), बामणी (सरस्वती व पूर्णा या 
देवतांची मंदिरे), उनकेश्‍वर (शिवालय व उष्ण पाण्याचे झरे)/ 
इ. ठिकाणे प्रसिद्ध आहेत. - 
अनेक कवींची व संतांची मराठवाडा ही जन्मभूमी व कर्म” 
भूमी आहे. आदिकवी मुकुंदराज, महाकवी दासोपंत व लिव 
कल्याण कवी हे आंबेजोगाई येश्रे होऊन गेले. चतुर्वर्गचितामणि- 
कार हेमाद्री, नाथांचे गुरू जनादनस्वामी; तसेच रमावल्लभदास 
हे दोलतावाद येथे राहत असत. महानुभाव कवी भास्कर 
बोरीकर व हंसराज यांचे वास्तव्य परभणीला होते. सत 
नामदेव व विसोबा खेचर हे औंढ्या नागनाथाचे. भानुदार्स, 
एकनाथ, मुक्‍तेदवर, बहिरापिसा आणि क्रृष्णदास हे क्ती १ 
पैठणचे. जांव ही समर्थांची जन्मभमी. याशिवाय, गंगार्ख& 
येथील जनावाई, परळीचा जगमित्र नागा, तेरढोकीचा गोरा 
कुंभार व हरिनारायण, बीदरचा सेना न्हावी, महागावचा पी 
शिवरामस्वामी, बीड येथील जनीजनादेन व विठ्ठल, औरंगा 
बादचे ग्रोपाळनाथ, मध्वमुनी व अमृतराय आणि वारूरव 
उद्धव चिद्‌घन हे मराठवाड्यातळे संत व कवी प्रसिद्ध आहेत" 
[ वि. मुं. रा. प.; मराठवाडापरिचय- मालेगाव, १९६० ] | 


महाराष्ट्रातील एक मोठी जात. प्राचीन काळी 
पल्ला महाराष्ट्राला प्राकृतात महारठ्ठ असे नाव होते. पार 
वाहनांच्या काळातले म्हणजेच सनपूर्व २ ऱ्या शतकातले शिळा 
ळेख नाणेघाट, भाजे, कारले, बेडसे, कान्हेरी येथील भती) 
सापडळे आहेत. त्यांत महारठि हा लोकवाचक शब्द क हट. 
आढळतो. मोगलीपुत्त तिस्स याने सनपूर्व ३ र्‍या क” 
बनवासी, अपरांतक, महार, इ. प्रदेशांत धर्मोपदेशक रा 
होते. त्यावरून त्या काळापासून महारष्ट है नाव रूढ ळी 
पाहिजे, असे श्री. पां. वा. काणे यांचे मत आहे. सम्राट अ. 
काच्या काळी दक्षिण भारतात रठ्ठ नामक लोक नकी, नी 
कालांतराने आपल्याला महारट्ट म्हणवू लागले. त्याचेच स्प 
होऊन मराठा हे नाव रूढ झाले. कग 
या जातीचे अस्सळ मराठा, कुणबी व इतर असे ती 
आहेत. अस्सळ मराठे स्वतःला क्षत्रिय मानतात. राजे, सदा 


खंड सहावा 


जमीनदार व लढवय्ये लोक यांचा या वर्गात समावेश होतो. 
कुणबी म्हणजे शेतकरी मराठे. यांनाच कुळवाडी असे म्हणतात. 


कथी, न्हावी, परीट, सुतार, तेली, ई- 


अस्सल मराठे राजपूत वंशांचे असून शत ति: 
त्रह्म व शेष अद्या चार शाखा आहेत व त्यांच्यात 
आहे. त्यांतील काही कुळांची 


आहेत, अशी समजूत अ 
अहिराव, आंब्रे, भागवत, भाळेराल' ठर 
चाळके, दाभाडे, दळवी, डफळे, देवरा / _ £ ढवळे, 
गायकवाड, गवळी, घाटे, घोरपडे, गुजर, क हिरवे, जगदाळ, 
जाघव, जगताप, कदम, काळे, कानडे, 
क्षीरसागर, महाडिक, मालुसरे, माने, मोहिते, 
जव निवाळकर, पानसरे, पाट 
पसाळ, रन्नवरे, राऊत, राण! * 
शिदे, शिर्के सळ ची पोरात, वाघ, वाळके, यार” इत्यादी 
सांप्रत मराठ्यांत आडनावे लड 
सर्वांचा समावेश र. त होतो. मार्त 
फबत*५ ०६० कळेच संध्या माही ७१ काचा 
प्रात वनसगनमा- र पेत आढळतात. अशा ऊळ पूर्वज एक 
असावा. चालुक्य, यादव, कदंब, शिलाहार, 
कलचुरी, मल्लसूर, गुजर, पल्लव 'रमार, 
इतिहासप्रसिद्ध संस्कृत नावांवरून 
शेलार, मोरे, नलवडे, माने: 
भा. सं. को. ...४८ 


भिसे, भोडटे, 
ळे, धुमाळ, 
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पालव, पवार, साळवी, इ. नावे उगम पावली आहेत. त्यावरून 
ही सर्व घराणी क्षत्रिय ठरतात. प्राचीन काळी त्यांनी राज्ये 
केळी आणि मध्ययुगात मोठे पराक्रमही गाजवले. 

यासंबंधी चि. वि. वैद्य यांचे मत असे - मराठे हे आये 
क्षत्रिय आणि नागवंशी यांच्या मिश्रणाचे महाराष्ट्रातील लोक 
होत. नागवंद् हा आर्य आहे की काय, हा प्रश्‍न आपण बाजूस 
ठेवू. पण हे नागवंशी लोक द्रविड वंशाच्या लोकांहून भिन्न 


आणि विदोष कतृत्ववान व शूर असे दिसतात. याची साक्ष 


दक्षिणेकडील तमिळ लेख देतात; इतकेच नव्हे, तर महाभारतही 
देत आहे. महाभारतात दिलेली नाग - कुळांची नावे आणि 
मराठ्यांच्या कुळांची नावे पुष्कळ जुळतात. त्यांचे सूर्यवंशी व 
चंद्रवंशी यांच्याशी मिश्रण होऊन हल्लीचे मराठे बनले. अस्सल 
मराठा कुळे कमी संस्कृतीची व कमी वृद्धीची मुळीच नाहीत. 
एकंदर शूर जातींत मराठेच जास्त राजघोरणी आहेत, असे 
समजले जाते. चालुक्य, राष्ट्रकूट, यादव या वंशांना मी अस्सल 
मराठे क्षत्रिय समजतो. डॉ. भांडारकर यांनीही हे मत मान्य 
केले आहे. उत्तरेकडील आर्य सन पूर्वे ६०० च्या सुमारास 
महाराष्ट्रात वसाहत करण्यास आले आणि मराठे बनले. अशा 
क्षत्रिय वं्ांपैकीच चालुक्य, राष्ट्रकूट व यादव ही ऐतिहासिक 
घराणी होती आणि हल्लीची श्िके, शेलार, महाडिक, गुजर 
वगैरे मराठे घराणी प्राचीन क्षत्रिय मराठे घराणी आहेत. 


रर 


श्रीमंत सयाजी राव गायकवाड 


देवके- मराठ्यांची पुष्कळ देवके आहेत. त्यांत झाडे,पशू, पक्षी, 
आणि विविध वस्तू यांचा समावेश होतो. उदा० आंबा, अघाडा, 


यया 
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आपटा, आवळा, बाभुळ, बेहेडा, बेल, बोर, चिंच, घोडा, हळद, 
जांभुळ, कदंब, कमळ, हरिण, कासव, केवडा, खैर, कोल्हा, कोया, 
कुऱ्हाड रुईचे फूल, म्हेस, मोर, मोरपीस, नाग, नागवेल, नारळ, 
निरगुडी, पळस, पांगारा, पाणकणिस, फणस, पिंपळ, राजहंस, 
रुद्राक्ष, साग, साळुंखीचा पंख, शमी, शंख, शेळी, जिगाची 
गोळी, सोने, सूर्यफूल, ताड, तांबे, तरवड, तरवार, उंबर, वड, 
वेळ, वेत, इत्यादी. विवाहाच्या प्रसंगी या देवकांची पुजा केली 
जाते. समान देवक असलेल्या कुळांत लग्नसंबंध करीत नाहीत. 
नवीन घरात प्रवेश करताना व खळे तयार करतानाही देव- 
कांची पूजा करतात. 

ब्राह्मणांप्रमाणे मराठे कुळांचीही गोत्रे आहेत. त्यांची नावे 
अशी - अगस्ती, अंगिरा, अत्री, कौंडिण्य, कौशिक, माल्यवंत, 
भारद्वाज, दाल्म्य, गर्ग, गौतम, जमदग्नी, कपिल, काश्यप, परा- 
शर, द्यांडिल्य, वैरुण्य, वसिष्ठ, वेद आणि विदवामित्र. पण पुष्कळ 
कुळांना स्वत:चे गोत्र माहीत नसते. कुळगोत्रांच्या याद्या आहेत, 
त्यांतही एकवाक्यता नसते. मोरे कुळाचे गोत्र गौतम किवा भार- 
दवाज सांगितलेले आहे; चव्हाणांचे कपिल किवा वसिष्ठ; तर 
पवारांचे वसिष्ठ किवा गर्ग गोत्र आहे. 

वेशभूषा -मराठे लोक मध्यम उंचीचे, सुदृढ बांध्याचे व नाकी- 
डोळी नीटस असतात; काही थोडे देखणेही असतात. कुणबी 
लोकांपेक्षा हे वर्णाने उजळ असून, त्यांच्या बऱ्याच स्त्रिया गोऱ्या 
व सुंदर असतात. 
इतिहासकाळी पुरुप 
हजामत करून, 
मोठाल्या मिक्षा 
ठेवीत. डोक्या ला 
पागोटे किवा पटका, 
कमरेला चोळणा 
किवा धोतर, अंगात 
बाराबंदी किवा 
सदरा व त्यावर 
उपरणे आणि पायांत 
वहाणा किवा चढाव 
असा त्यांचा पोशाख 
असे. मराठा स्त्रिया 
अंगात खणाची 
चोळी घालीत व 
नऊ वारी लुगडे 
नेसत. डोक्यावरून पदर घेण्याची चाळ अजूनही त्यांच्यांत आहे. 
खानदानी घराण्यात तोच पदर तोंडावरही घेण्याची प्रथा होती. 


मराठा स्त्री 
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श्रीमंत मराठ्यांत पडद्याची चाळ फार आहे. त्या कपाळावर 
कुंकू लावतात आणि तोंडावर व हातावायांवर गोंदवून र... 
त्यांचे केस नीट विचरलेळे असून, मागे अंबाडा बांधलेला / 
वेणी घातलेली असते. त्यांना अंगभर सोन्याचे दागिने घाल 
ण्याची फार होस असते. 

अस्सल मराठ्यांतही तीन पोटभेद आहेत- कका. 

(१) कुलीन - प्राचीन काळातील, थोर ळत... 
रक्‍ताचे लोक. इतर हलक्या जातींशी लग्नसंबंध करीत नसर 
मुळे हे उच्च दर्जाचे मानळे जातात. त्यांच्यांतील पुरुष 
वाळतात व स्त्रिया पडदा पाळतात. त्यांच्यांत विधवा-विवार्ह 
रूढ नाही. तकी 
(२ ) लेकावळे - मराठा स्त्रीपुरुषांची विवाहबाह्य षा 
उत्पन्न झालेली प्रजा. 
(३) अकरमासे - मराठा पुरुष किंवा स्त्री क. 
जातीची स्त्री किवा पुरुष यांची प्रजा. लेकावळे झा न्य 
यांचे आपसांत लग्नसंबंध होतात. त्यांच्या चालीरीती 
कुणबी लोकांप्रमाणेच आहेत. कहा... 

विवाहप्रथा - या लोकांत सगोत्र विवाह निषिद्ध डी... 
जात नाही. मात्र समान देवक असलेल्या कुलांचा ते किंवा 
होत नाही. मामेबहिणीश्षी लग्न करतात, पण कुशी: 

मावस ब 

करीत नाहीत. मू 
पत्नी च्या बर्टि 
णीशी लग्न कर्रती 
येते. दोघे भ॑ 
दोघी बहिणींशी 
लग्त करू दर्व 
तात. पुर्वी मुळ १ 
लग्ने १२-२५ 
वयात होत * 
मलींची लग्न डी 
वयात येण्यापू वीचि 
करीते” "राज 
क. 
आपल्या मुलीं कक; 
लग्ने केव्हा केर 
योग्य वर मि 
पर्यंत लांबवीर(' 
श्रीमंत व मध्यम वर्गांतील मराठ्यांमध्ये हुंड्याची चा 
आहे; गरीब मराठ्यांत मुलीबद्दल वरपक्षाकडून पैसे घै 


“> 


मुळे 


मराठा दोतकरी - सांकेतिक चित्र 
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चाल आहे. पुष्कळ पुरुष अनेक बायका करीत. विधवाविवाह 
व काडीमोड निषिद्ध मानीत. 

आईबाप आपल्या मुलामुलींची लग्ने ठरवतात. सामान्यत: 
मुळाचा वाप मुलीला मागणी घालतो. पत्रिका पाहण्याची प्रथा 
आहे; पण ती जमलीच पाहिजे असे नाही. देण्याघेण्याचे जमले की 
लेखी करार केला जातो. मग हळदी व लग्न यांसाठी मुहुते 
पाहून समारंभ ठरवतात. त्यानंतर साखरपुडा हा कार्यक्रम होतो. 
वराकडील मंडळी वाजतगाजत वधूकडे जातात. तिथे गणपती 
व वरुण यांची पूजा करतात. वराचा पिता ववूळा कुंकू लावून 
वस्त्रालंकार देतो व तिच्या तोंडात साखर घालतो. जमलेल्या 
माणसांना पानसुपारी व पेढे वाटतात. अद्याच प्रकारचा 
कार्यक्रम वधूकडील मंडळी वराकडे जाऊन करतात, त्याला 
तिळ म्हणतात. र क 

पत्रिकापूजन, अक्षत, घाणा, हळदी, तेलवण, देवक बसवणं, 
वाग्दान, सीमांतपूजन, गौरीहरपूजन,हे विधी मुख्य विवाहविधी- 
पूर्वी केले जातात. हळदीसमारंभासाठी मुहूर्त ठरवलेला असतो. 
त्या वेळी वराकडील काही सुवांसिंनी दैळेंद ववत्त चळत वाजत 
गाजत वधच्या घरी जातात. तिथे प्रथम परटीण वधूला तेल 
लावते. मग वराकडील स्त्रिया तिच्या अंगाला हळद लावून 


तिला स्नान घालतात, पिंवळी ₹ 
घालतात. उरलेली हळद परत नैऊ 


य सराठा 


स्तान घालतात. वधूपिता त्या वेळी वराला पिवळे कपडे देतो. 
स्त्रियांना हळद-कुंकू दिल्यावर मेजवानी होते. 


मराठा जहागिरदार - सांकेतिक चित्र 


मख्य समारंभ वधूच्या घरी उभारलेल्या मंडपात होतो. 
प्रथम वधूपिता मुहत-पत्रिकेची पूजा करतो. त्यानंतर वधू- 
वरांना समोरासमोर उभे करून त्यांच्यामध्ये अंतरपाट धरतात. 
त्या वेळी वधू-वरांचे मामा त्यांच्या मागे, हातांत तरवारी घेऊन 
उभे राहतात व त्या वधू-वरांच्या मस्तकांवरून एकमेकींना 
भिडवतात. मग मंगलाष्टके म्हणून वधूवरांवर अक्षता टाकतात. 
अंतरपाट दूर झाल्यावर वध-वर आपल्या हातांतले तांदुळ, 
जिरे व साखर यांचे मिश्रण परस्परांच्या मस्तकांवर थोडे थोडे 
असे पाच वेळा टाकतात. त्या वेळी भटजी मंत्र म्हणतात आणि 
शिग-तुताऱया व इतर वाद्यांचा गजर होतो. 

त्यानंतर मधुपके, कन्यादान, विवाहहोम व सप्तपदी हे विधी 
होतात. निमंत्रितांना पानसुपारी, फुले व अत्तराचा फाया देतात. 

त्यानंतर कंकणबंधन, आंबवण, रुखवत, ध्रवदर्शन, सुनमुख- 
दर्शन, ऐरणी (झाल), वरात, लक्ष्मीपूजन, तोंड धुणे, रास- 
न्हाणी, इ- कार्यक्रम होतात. शेवटी देवकोत्यापन करून लग्न- 


हेर खर्च करण्याची प्रवृत्ती 
या समाजात आहे. कित्येक ठिकाणी कलावंतिणीचा नाच किंवा 
गाणे करतात. भी ८८ 
गर्भाधान - लग्नानंतर वधूला रजोदर्शन होताच सजवू 
मखरात बसवतात. चौथ्या दिवशी तिला तेलहळद लावून न्हाऊ 
गेन दिवसांत मुहते पाहून गर्भाघात- 


घालतात आणि नंतर एकद न 
विधी करतात. त्या दिवश्ली संकाळी दोघांना तेलहळद॑ लावून 


मराठा 


स्तान घालतात. नंतर होमहवन केले जाते. दोघे देवांना आणि 
मोठ्या माणसांना वंदन करतात. दुपारी मोठी मेजवानी असते. 
संध्याकाळी मुलीची ओटी भरतात. दोघांना वस्त्रालंकर देतात. 
मुलीचा बाप त्यांना शय्या, दिवे, भांडीकुंडी वगेरे देतो. त्या 
रात्री दोघांचा समागम होतो. 
प्रसृतिप्रथा - स्त्रीचे पहिले वाळंतपण तिच्या माहेरी होते, 
त्या वेळी गावातली सुईण तिला मदत करते. नाळ कापणे, 
वाळबाळंतिणींना आंघोळ घालणे, शेक देणे ही सर्व कामे ती 
व्यवस्थितपणे पार पाडते. मुलगा जन्माला आला, तर ती आनं- 
दाची वार्ता सर्व नातेवाइकांना कळवून साखर वाटतात. दहा 
दिवस सुवेर पाळतात. त्या काळात रात्रभर दिवा तेवत ठेवतात. 
शांतिपाठही करतात. पाचव्या व सहाव्या दिवशी पाचवीची व 
सटवाईची पुजा करतात. कारण ते दिवस मुलाला धोक्याचे 
असतात, अश्शी समजून असते. त्या दिवक्षी वाळंतिणीच्या खोलीत 
एक विड्याचे पान व विळा ठेवून, फुले, चंदन, धूप, इ. उपचा- 
रांनी देवीला पूजतात व अन्नाचा नैवेद्य दाखवतात. आप्तेष्टांना 
भोजनही घालतात. अकराव्या दिवशी सर्वजण स्नान करून 
सुवेरातून शुद्ध होतात. वाराव्या दिवशी बारसे करतात. 
देवधर्म - मराठा लोक जिवाचे व देवीचे उपासक आहेत. 
खंडोबा, भैरव, रवळोवा, रोकडोबा, इ. भिन्न रूपांत ते शिवाची 
पूजा करतात; अंबा, भवानी, दुर्गा, शितळा, लक्ष्मी, जोगाई, 
बोलाई, इ. रूपांत देवीची पूजा करतात. याव्यतिरिक्त ते राम, 
मारुती, विठोवा, गणपती व ग्रामदेवता यांनाही भजतात. 
दसरा, दिवाळी, 


७५६ 
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त्यांच्यांतल्या काहींनी पाटिलकी पत्करली. कारण त्या जागेला 
गावात पुप्कळ मान होता. पुष्कळ लोक सेन्यात शिरले. काहींती 
मोठे हुद्दे मिळवळे. परिस्थितीमुळे ज्यांची शेती गेली ते व्यापार 
धंदा किवा सरकारी नोकरी करू लागले. 

गहू, तांदूळ, ज्वारी, बाजरी, डाळ हे या लोकांचे मुख्य अन्न 
होय. मात्र सवन लोकच गहू व तांदूळ खाऊ शकतात. काड 
भाकर हेच गरिवांचे अन्न असते. मांसमच्छर सर्वजण खातात. 

मतिकप्रथा - हे लोक प्रेते जाळतात. मनुष्य मेल्यानंतर त्याला 
स्नान घाळून प्रेत पांढऱ्या कापडात गुंडाळतात व विच 
बांधून स्मभानात नेतात. त्या वेळी प्रेतावर फुले, पाने व गुल 
उधळतात. मोठ्या घराण्यातील मनुष्य मेला असेल, क 
तिरडीपुढे महार वाजंत्री वाजवीत जातात. दहनभूमीत गेल्य झी. 
तिथे प्रेताला पुन्हा आंघोळ घाळून मग त्याचे दहन करताती ह, 
सर्वजण नदीत स्नान करून घरी परततात. दुसर्‍या किवा तिस 
दिवशी रक्षा व अस्थी गोळा करतात. त्यांतील काही कजी 
तीर्थक्षेत्रात नेऊन नदीत टाकतात आणि बाकीचा भाग कारा 
जागेजवळच पुरतात. दहाव्या दिवशी पिंडदान करतात. 
राव्या दिवशी सुतक संपवण्यासाठी पंचगव्य प्राशन >. 
आणि ब्राह्मणांना विविध वस्तू दान देतात. बाराव्या व 
पुन्हा पिंडदान करतात. तेराव्या दिवशी श्राद्ध करतात अ 
आप्तेष्टांना भोजन घालतात. चौदाव्या दिवशी कः 
मेजवानी होते. मासिक व वाषिक श्राद्धाची आणि महालय 
करण्याची प्रथा यांच्यांत आहे. क 

महाराष्ट्राबाहेरचे मराठे - शहाजीराजांनी दक्षिणेंत . _ 


धि 


होळी, संक्रांत, नाग- स्थापन केल्याच 
पंचमी, गणेशचतुर्थी, ह्यां भोगा री न जाळत 
इ. सर्वे सण हे लोक मराठे लोक ज॑ जौ 
साजरेकरतात राहिले वी 
आणि एका दद शी, तंजाऊर, सेल" _,, 
शिवरात्र, चतुर्थी, बेल्लारी नगर 
सोमवार, शनिवार, जिल्ह्यांत क्त्ती 
इ.उपवास पाळतात. व्यांची ऱ्य हे 
व्यवसाय-अस्सल ष्कळ क्रां 
मराठे पुर्वी सरदार, त्यांच्यांतळी ननी 
जहागिरदार किवा घराणी ब डॉ 
देशमुख होते. त्यांची का. ७ ह क अस्सल म॑ बह 
वतने वंशपरंपरेने से. नानासाहेब शिंदे, वडोदे मराठा सरदार - सांकेतिक चित्र असतील. प 
चालणारी असल्या- संख्य लोक 
मुळे शहाण्णव कुळांतळे मराठे जमीनदारी करू लागले. सधन वर्गातले आहेत. त्यांचे व्यवसाय व त्यांच्या चालीरीती क्या 
शेतकरी म्हणून ते मोठ्या. मानाने व वैभवाने राहत होते. मराठ्यांप्रमाणे नसून 


, इतर मराठ्यांप्रमाणे आहेत. "१ 
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काळी उत्तर हिंदुस्थानात मराठे सरदारांनी कित्येक राज्ये 
िहापकी, त्यामुळे तिकडेही पुष्कळ मराठे स्थायिक झाले. त्यांत 
अस्सल मराठ्यांची पुष्कळ कुळे आहेत. पण इतर मराठ्यांची 
संख्याही मोठी आहे. दीघ काल परप्रांतांत वसती केल्यामुळे 
त्यांच्या राहणीवर व चालीरीतींवर स्थानिक संस्क्रतीचा प्रभाव 
पडला आहे. 

मराठी संस्कृती - याविषयी इरावती कर्वे यांनी लिहिले 
आहे, ते असे - मराठा ही महाराष्ट्रातील एक बहुसंख्य जात 
आहे. या जातीची कुटुंबव्यवस्था, दैवते, संप्रदाय व गुणावगुण 
यांचा महाराष्ट्राचे सांस्कृतिक व सामाजिक जीवन या दोन्हीं" 
वरही परिणाम झालेला आहे. जमिनीची प्रीती व कुळीचा 
अभिमान हे मराठ्यांचे दोन 
पंचकुळीचे, सात कुळीचे, 


शहाण्णव कुळीचे मराठे व इतर मराठे अशा श्रेणी आहेत. पाच 


कुळीचे मराठे शक्‍्यतर आपल्या आपल्यांतच ल." करतात. 
कुळीच्या मराठ्यांची कुठल्या ना कुठल्या 

असते. मराठ्यांना पाटिलकी व देशमुखी या वतनांचा 

अभिमान असतो. ती वतने मिळवण्यासाठी व 
ते वाटेल ते करावयास मागेपुढे पाहत नसत. कुळीचा अभिमान 
राजपुतांतही दिसून येतो. हा कुळीचा अभिमान १ एकमेकांचा 
मत्सर यांमुळे मराठा समाज इतका होता, की या 


अहंमन्य लोकांना एकत्र आणण्याचे अपूर्व कार्य शिवाजीराजांना 


हीन 
शि 
झं 
1-7 


अ 
१.१० 


प्रथम टात _देशमखीची कोंडी फोडून 
हाती घ्यावे लागले. ही कुळी-दैशर_ _._. पढाऱ्यांनी 
मराठ ,. करण्याचे प्रयत्न अनेक थोर पुढा 

1 समाज एकसंध क 


मराठा 
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केले. मराठ्यांना शिक्षण दिले म्हणजे ही प्रथा मोडेल अश्या 


आडोने कोल्हापूरच्या शाहू महाराजांनी व बडोद्याच्या सयाजी- 


श्री. यशवंतराव चव्हाण 


महाराजांनी शिक्षणाची पाणपोई उघडली. पण त्यांच्या प्रय- . 


त्नांना यावे तसे यश आले नाही. 
ऐतिहासिक काळात मराठा जातीत भोसले, शिके, तानाजी 

, प्रतापराव गुजर, जेधे, मोहिते, मोरे, संताजी घोरपडे, 
घनाजी जाधव, शिंदे, पवा र घाटगे, इ. बरेच थोर पुरुष व शूर 
ज्य मिळवणे व ते वाढवणे 


वीर निपजले या सर्वांनी स्वरा 
गाजवली. गांधीयुगातल्या स्वातंत्र्यआंदोल- 


यांसाठी मर्दुमकी 
> राहिले. श्री. केशवराव जेथे यांच्या 
नतत्वाखाली ते इंग्रजांच्या गुलामगिरीविरुद्ध त्तेटाने झगडले. 
मंडळींची कामगिरी डोळ्यात भरण्या- 


इतर क्षेत्रांतही मराठा गं 
द्याचे श्रीमंत सयाजीरावमहाराज व कोल्हापूरचे 


उत्तम राज्यव्यवस्थेबद्दल 
रणा 


यांसाठी पुष्कळ प्रयत्न 
केली. वबडोद्य >ब शिदे आणि लेफ्ट. जनरल 
थोरात युद्धाच्या क्षेत्रात नावा 


मराठा 


आपल्या विद्वत्तेमुळे व त्यागामुळे महपिपदाला चढले. भास्करराव 
जाधव हेदेखील मोठे चिकित्सक विद्वान गृहस्थ होते. गुरुवर्य 
वावुराव जगताप एक आदर्श शिक्षक व समाजसेवक म्हणून 
ओळखले जातात. किक्षणक्षेत्रातील मोठी कामगिरी व विशुद्ध 
चारित्र्य यांमुळे त्यांना समाजात मोठा मान आहे. विक्षणक्षेत्रात 
श्री. आप्पासाहेब पवार यांची कामगिरीही उल्लेखनीय आहे. 
श्री. य्वंतराव चव्हाण यांनी राजकारणात खूप मोठे स्थान 
मिळवले आहे. ते जसे मुत्सद्दी आहेत, तसेच विचारवंतही 
आहेत. सवेश्री पंजाबराव देशमुख, माधवराव वागळ, अण्णा- 
साहेव शिदे, शंकरराव मोरे, वाळासाहेब देसाई, यशवंतराव 
मोहिते, वसंतरावदादा पाटील, आनंदराव चव्हाण, इ. नेत्यां- 
नीही आपापल्या कर्तबगारीने नाव मिळवले आहे. सववंश्री कवी 
दत्त, वि. द. घाटे, आनंदीवाई शिर्के, आनंदराव यादव, रणजित 
देसाई, शिवाजीराव सावंत, म. भा. भोसले, इ. मंडळींनी 
साहित्यक्षेत्रात मोठेच यश मिळवले आहे. प्राचार्य शिवाजीराव 
भोसले यांचे नाव त्यांच्या विद्त्तेमुळे व अमोध वक्‍तृत्वामुळे 
सर्वतोमुखी झाळे आहे. अश्या प्रकारे मराठ्यांची ही परंपरा 
अनेक शतके अवाघितपणे चालू आहे. [ ट्रा. का. बाँ.; क्ष. त्यां. 
भ.; प्रा. म.; सह्याद्रि; म. लो. सं.; म. यु. मा. ] 


ह हि मराठी ही महाराष्ट्राची राज्य- 
मराठा भाषा व साहित्य भाषा आहे. ती भारतीय भाषां- 
मधली एक समृद्ध भाषा आहे. कथा, कादंबरी, चरित्र, निबंध, 
नाटक, इतिहास, काव्य, संतवाडमय, लोकसाहित्य, कोशवाड- 
मय, विज्ञान, इ. लेखनप्रकारांनी तिला संपन्नता लाभली आहे. 
इ. स. च्या बाराव्या शतकापासून तिच्यामध्ये सतत वाडःमय- 
निर्मिती होत राहिलेली आहे. ही संस्कृुतोद्भव आर्यभाषा आहे. 
मात्र हिचे जनकत्व थेट संस्कृत भाषेला देता येत नाही. नक्की 
कोणत्या भाषेतून मराठी उगम पावली, याविषयी विद्वानांत 
मतभेद आहेत. संस्कृत महाराष्ट्री प्राकृत -> मराठी अशी परं- 
परा अनेक विद्वानांनी सांगितली आहे. 

महाराष्ट्री प्राकुतापासून मराठी भाषा जन्मली, असे मत रूढ 
होते. पण अलिकडे महाराष्ट्री अपभ्रंश किवा जैन अपभ्रंश हा 
मराठीच्या उगमाचा मधला एक दुवा सापडला आहे. महा- 
राष्ट्री प्राकृताचा हा अपभ्रंश इ. स. ४०० च्या सुमारास प्रच- 
ल्ति झाला. मात्र एक गोष्ट निश्‍चित आहे ती अशी, की मराठी 
हा जॅन अपभ्रंशाचा अपभ्रंश नसुन, संस्कृत भाषेचा संस्कार 
झालला उत्क्तांत स्वरूपातील अपभ्रंश आहे. मूळच्या अपभ्रंशा- 
तले उच्चारदोबेल्य दूर करून मराठीने त्या जागी ठसठशीत 
उच्चार रूढ केले. मराठीतल्या तत्सम शब्दांचे प्रमाण पाहिल्यास 


हि. 
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भारतीय संस्क्रृतिकोश 


ही गोष्ट स्पष्ट होईल. इ. स. आठडोच्या सुमारास जेन-बौद्धांच्या 
मतांचा समाजातला प्रसार कमी झाला व वैदिक धर्माला पुनकह 
उजळा मिळाला. त्यामुळे संस्कृत भाषेचे माहात्म्य वाढले व तिची 
छाया लोकिक प्राकृतावर म्हणजेच मराठीवर पडून ती सुसंस्कृत 
झाली, असे डॉ. तुळपुळे यांनी म्हटले आहे. 

इ. स. ७७८ मध्ये कुवळ्यमाला नावाचा एक ग्रंथ उद्योतन- 
सूरीने लिहिला असून, त्यात अठरा देशी भाषांचा उल्लेख आहे. 
त्यात मराठी माणसांचे वैशिष्ट्य व त्यांच्या भाषेतील ठळक 
अक्षी लकव सांगताना मराठी लोक ' दिण्णले ' ' गहिल्ले, ' अस 
उच्चार करतात, असे त्याने सांगितळे आहे. 

त्यानंतर इ. स. ११२९ मध्ये सोमेश्‍वराने लिहिलेला मार्त” 
सोल्लास किवा अभिलषितार्थचितामणी या नावाचा एक ग्रंथ 
उपल्ब्ध आहे. या ग्रंथात मराठी रूपे व मराठी शब्द तर ठिक 
ठिकाणी दिलेले आहेतच; पण त्याच्या एका भागात काही 
मराठी पद्येही दिळेली आहेत. त्यांतले एक पद्य असे- 

जेणे रसातळ उणु मत्स्यरूपे वेद आणियले, 
मनु शरिवक वाणियले तो, संसार सायर तारण मोहंतो 
रावो नारायणु जो गीची 

अर्थ-ज्याने मत्त्यरूपाने रसातळातुन वेद आणले, मनू व 
शिव यांनी ज्याचे वर्णन केळे आहे असा, संसाररूपी सागर तरून 


नेणारा, मोह नाहीसा करणारा असा जो राजनारायण त्याच 
गाणे गा. 


शिलालेख व तासरपट- मराठीचा उत्पत्तिकाल ठरवण्याच्या 
कामी शिलालेख व ताम्रपट यांचा थोडाफार उपयोग होऊ शकती न 
३. स. ९८३ चा एक शिलालेख श्रवणबेळगोळ येथे गोमटेश्‍व” 
साच्या पायापाशी पाहायला मिळतो. * श्री चावुण्डराजें करवि" 
ये ' असे एक वाक्‍य त्यावर आहे. हे वाक्य मराठी वळणाचे 
निश्‍चित आहे. र 

यानंतरचा महत्त्वाचा शिळालेख इ. स. १२०८ सालचा. 
शिलालेख २६ ओळींचा असून, त्यांपैकी शेवटच्या पाच अ 
मराठीत आहेत. त्या पाच ओळींचा उतारा वर्जेस व वि 
यांच्या प्राचीन ळेखसंग्रहात दिलेला आहे. या शिला? 
वाचन असे- 
२१. स्वस्ति श्री शके ११२८ प्रथमसंवत्सरे श्रावण नुर 
पौण्णंमास्यां चंद्रगहणसमये श्री सोईदेवेन सर्वजनसंनिद्ध हर्स्त 
दकपुरव्वेकं निजगुरुरुचितमठायस्थानं । > दादा 
२२. दत्तं ॥ तद्यथा ।। इयां पाटणीं जें केणें उघटे नी». की. 
अस्ति आऊं जो राऊला होता ग्राहकापासी तो मढा दीन 
ब्राह्मणां जें विकनेयापासीं ब्रह्मोत्तर ते ब्राह्मणी दिन्हळे । ह” 
२३. कापासीं दामाचा वीसोवा आसूपाठी गनरें दीन्हला 118 


मासे 


हछंड सह 
वा हीर 


"वीक सिद्धवे ॥ वाहीरिला आसूपाठी गिधवें ग्राहकापासीं । 

र गोन्यी या गी ग्राहकापासीं ।॥। पहि 

कक केया घाणे आदाणाची लोटि मठा दीन्हली ॥ जेती 

रिण तेतीयां प्रति पली पली तेला ।। एथ जेमविजेतें 
हीचेन मातें मवावें मापाउ मढा अर्ध्द ॥ अध्दे 


* स्वल्िथ्रीशके १९५७ प्रनवसेवसेश्वावशमासेशि 
आरवाचेटूगृह शतममेश्रीशश शदकषेत -- -" 
६ यापायऐीक्रेके पाठे तेहाताजसि 
ऱताऱोरकापासीनोभटावीडज ग्राडा जि 
पासीब्राह कर हेग हाणी टीत ग्रा 
कापासीदागावावीसोता खणा2ीन डरेटोडला॥पलदार 
याव्वेला सि दावे वाशीलाआस्रूपाठीली १ ग्राही 
पासी॥ पाठ पोफ ली जावा पासी प 
लेजपाणेप्रादाएा वीलाटि मठादीक्र 
वोहूतितेती शा प्रतिषटीए लीललो॥२व: 


या दृष्टीने 
भाषेत ग्रंथरचना होत असावी, 


मराठी भाषा व साहित्य 


२४- ल्या घाण्याला (तेलाच्या) धाण्याची (एक) लोटी 
मठाला दिली. नंतर जितके घाणे निघतील तितक्या प्रत्येका- 
बद्दल ( एक-एक) पळी पळी तेल इंथे जे मापावयाचे ते मठाच्या 
मापाने मापावे. मापाऊ म्हणजे (मापण्याबद्दल व मापपात्रा- 
बद्दल्चे घेणे ते) अर्धे मठाचे व अर्धे 
२५. मापाऱर्‍्याचे. 
नाहीत; व इतरांनी जी लाविली आहेत, त्यांपासून काढलेला अर्थ 
ऱ्य नीट पटत नाही.) कामत्‌ कामछा *< बसण्याचे ठिकाण, 
उदा० लोहार - कामठा. सुतार - कामठा. 

मराठी भाषेच्या निश्‍चित खुणा ज्यांमध्ये सापडतील अक्या 
इ. स. ९८२ेते इ. स. १ २८९ या काळातल्या एकूण २८ शिला- 


लेखांची यादी महाराष्ट्र सारस्वत 

आद्यग्रंथ - मराठीचा आद्य ग्रंथकार होण्याचा मान मुकुंद- 
राजाला मिळाला 
नावाचा मराठी ओवीबद्ध ग्रंथ लिहिला. विवेकसिंधूसारखे ग्रंथ ही 
भाषेच्या प्रारंभाची चिन्हे नसून, ती तिची परिणत अवस्था होय. 


(या पुढील अक्षरे ठशावर नीट लागत 


-पुरवणीमध्ये दिलेली आहे. 


आहे. त्याने इ. स. ११८८ मध्ये विवेकसिंधू 


पाहता मुकुंदराजापूर्वी काही शतके तरी मराठी 
असे महाराष्ट्र सारस्वतकार 


व भ्र 
टीतेन्ापेमवाबलषाशॉद्रम ठाण याचार वेद ग्हणतात. हे मत मान्य होण्याजोगे असले, तरी दुर्दैवाने विवेक- 
पाएटारी| रणांदे सक! तघाचररमे2) सिंधूच्या पूर्वीचे वाडमय अद्यापि सापडलेले नाही. विवेकसिंधू हा 
चाड आह. ळ भाग परमार्थनिरूपण करणारा प्रभ असून, वेदक्षास्त्रे आणि उपनिषदे 
शातीळ पाटण येथील शिलालेखाचा काहे ग्रांचा मथितार्थ मूरकुंदराजाने मराठीत सांगितलेला आहे. या 
२५. मोक” | ग्रंथातले कवित्व अलंकारयोजनेच्या ट्र च्च र्पाने प्रकट झालेले आहे. 
मापहारी । रूपाचे सूंक। तथा रक क न ल टि अलंकारयोजना सौंदर्यदृष्टीतून स्फुरलेली नाही. प्रतिपाद्य 
ह स्पष्टीकरण हे तिचे प्रधान लक्ष्य आहे. त्यातल्या काही 


वेशुद्ध ७ डुग्रामु पषड वालेआ कामता 

'ैटा ॥ पंडितांचा कामतु ।॥ श्रीतेग्ना ।। 

२६. मीं चाउरा !। धामोजीचीअ सोंढिआं ।। 
या शिलालेखामध्ये आलेल्या मरा? वाक्यांचा आजच्या 


मराठी भाषेत पुढीलप्रमाणे तर्जुमा होती” 
_संवत्सरी श्रावण महित्यात 


२१. श्री झके ११२८ मध्ये प्रभव बा 
पौणिमेच्या तिथीस चंद्रग्रहणसमयी श्री सोईदेवाने सर्वे 
हेस्तोदकपूर्वक आपल्या गुरूने स्थापिलेल्या मठास 
२२. दिलेतेअसे की या पाटणात जे द्रव्य उत्पन्न होईल, 
“यावरील राजाने घ्यावयाचा जो करतो दिला- माल 
विकणाऱ्यापासून जे ब्रह्मोत्तर घ्यग्वयाचे तेही ब्ञाह्मणांनी मठास 
दिले । गिर्‍हा- र 
२३. इकांपासून म्हणजे मा द्र क क 
(आसू -< सोन्याचे नाणे) दामाचा भाग न 
(घ्यावयाचा तो नगरातर्फे) मठास दिला. री 
चा (नगरातल्या बाजारा-) बाहैरल्या दर घे 
हाइकापासून पांच सुपाऱ्या” पहि- 


ल घेणार्‍्यापासून, 


विषयाचे स्प 
ओव्या अशा- 
उगवी स्थिरावती । तरि तेचि समुद्र होती । 


पहिले साध्य; दुसरे साधत. ः 


नदी उग 

आहो आधारुकान होती । आणिका नदियांसी ॥ 

तैसा आपुला उगवू । जरि न सांडिता हा जीवु । 

तरि अंगासि येता थोरावु । परब्नह्मीचा ।। 

आदा अंतीं साळी देखिली । मत्धे त्रुणाकारे वीरूढली । 

परि सर्व साळी येणे हाब्दे बोलिली । विबुधजनों 1 

तेसे आदी अंतो ब्रह्मचि आसे । मत्धे प्रपंचाकारु भासे । 

परि सवेहि ब्रह्मचि होय येसें । वेदे बोलिलें ॥ 

डॉ. अ. ना. देशपांडे यांनी विवेकसिधूचे सार पुढील शब्दांत 
क्षात्कार आणि आत्मानात्मविवेक. 


सांगितले आहे - आत्मसा भा 
ग्रंथाची एकूण प्रकरणे १८ आहेत. 


करणांचा पूर्वार्ध व उरलेल्यांचा उत्तराधे. पुर्वा- 
विषय या सृष्टीची, या संसाराची उभारणी कशी 
-दीकरणाची प्रक्रिया उलगडून दाखवलेली 
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आहे. उत्तरार्धात स्थूल्देह, सूक्ष्मदेह, कारणदेह, महाकारणदेह, 
इत्यादी प्रपंच - कारणांचा निरास करणाऱ्या महावाक्य़ांचे 
विवरण केले आहे. 
महानुभावो ग्रंथरचना -इ. स. चे १२ वे शतक हा महानु- 
भाव पंथाचा संस्थापक चक्रधर याच्या अवतारकार्याचा काळ 
होय. चक्रधर व त्याचे शिष्यप्रशिष्य यांनी महाराष्ट्रावर अपार 
प्रेम केले व मराठीचा जाज्वल्य अभिमान बाळगला. संस्क्रुत 
भाषेला दूर ठेवून केवळ मराठी भाषेतूनच त्यांनी पंथाचा प्रचार 
व ग्रंथनिमिती केली. मुकुंदराजाने जरी आपला ग्रंथ मराठीत 
लिहिला असला, तरी तो त्याने आपद्धर्म मानला आहे. ज्यांच्या 
जवळ तकंदक्‍्ती व शास्त्रज्ञान नाही, अशा अडाणी लोकांसाठी 
मी मराठीत ग्रंथरचना केली, असे तो म्हणतो. यावरून त्याचा 
मराठीचा अभिमान दुवळा वाटतो. महानुभावांचे तसे नाही. ते 
मराठीच्या प्रेमादराने ग्रंथरचनेसाठी वद्धपरिकर झाले आहेत. 
इ. स. १२७८ च्या सुमारास महेंद्र ऊफ माहिभट्ट नावाच्या 
हानुमाव पुरुषाने लीळाचरित्र नामक एक ग्रंथ लिहिला. हा ग्रंथ 
गद्यात्मक आहे. त्यामुळे मराठीचा पहिला गद्य ग्रंथकार होण्याचा 
मान या माहिभट्टाला मिळाला आहे. माहिभट्ट चक्रवराचा शिष्य 
होता. त्यामुळे चक्रधराची वचने आणि त्याच्या जीवनातील 
प्रसंग (लीळा) या चक्रधराच्या शिष्यशिष्यिणींपासून मिळ- 
वून त्याने त्यांचा हा संग्रह तयार केला आहे. त्यातली एक लीळा 
पुढे दिली आहे. तिच्यात चक्रधराने एके प्रसंगी एका ब्राह्म- 
णाची गुरे राखली तो प्रसंग वणिला आहे - 
गांवी एकों पाणिपात्रासि बीजे केलें : ब्राह्मणा एकातच्रेया 
घरासि : तेणें म्हणितलें : कोण्हाचीं गोरुवें राखा कां : सवज्ञे 
म्हणितलें : यासि कव्हणी राखों नेदी : तेणे म्हणितलें : आम्ही 
देऊनि : आमचीं राखा : सर्वज्ञे म्हणितले हें राखेल : परि दोहे 
ना : सोडील परि बांधेना : तेणें म्हणितलें : आम्ही वांधौनि : 
आम्ही दोहोनि : मग गोसावीं मानिलें : उदीयांचि तिये गोसा- 
वियासि मोट घालीति : गोसावी गाई सोडीति : राना चरावेया 
नेति : गोसावी मोटेचें अन्न आरोगण करिती : सुडा धुति:श्री 
मुकुटावरि घालीति : सीळातळावरि बैसति : गाई श्रीमूति अव- 
लोकीत : बेसलिया असति : 
बाइदेवबास हा महानुभाव पंथातळा एक प्रमुख पुरुष होय. 
नागदेवाच्या मृत्यूनंतर महानुभाव पंथाचे आचार्यपद त्याच्याकडे 
आले. त्याने पूुजावसर किवा नित्यदिनीलीळा नावाचा ग्रंथ 
लिहिला असून, त्यात चक्रधराच्या दिनचर्येचे बारकाईने वर्णन 
केले आहे. प्राचीन मराठी गद्याचा हा आदशंच म्ह॒टला पाहिजे. 
त्याच्या ग्रंयातला एक नमुना असा- 
बाइसं : भीतरीळा 3$टेआंवरी : आसनु रचीती : आड 
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कानवडा लावीती : ताट करीती : गोसावीं भीतरी बीजे करोति 
आसनी उपविप्ट होती : वाइसे निवलोणु करीती : तंवं सर्वज्ञा 
आरोगणा होओ : पौळी तर चौतकोरू : मांडा तर दीढ : पुरी तर 
ओकि : तुप भातु कढी : दोंनि श्राकवतिआ : पहितु घुतु: पाठी 
तक्रभात सी: संवज्ञांची श्रीमंत सकुमारू आरोगणा होअं: मग 
गोसाविआसी गुळणा होओे : श्रीकरप्रक्षालन होओ न आन स्तर 
ज्ञाचां श्रीकरीं चंदन ओळगवीती : चंदने दोंनि श्रीकरे उसळी 
श्रीकरीं सपूरदाटवा ३४ळगवीती : श्रीकर परमार्जीती : श्रीमु 
परमार्जीती : 

ळीळाचरित्रातून आलेले चक्रत्रराच्या तोंडचे सूत्रबद्ध सिद्ध 
पुढे नागदेवाचार्याच्या अनुज्ञेने केसोबासाने एकत्र केले. या सरक 
नाला त्याने दृष्टान्वपाठ असे नाव दिले. दृष्टान्तपाठ वै. च 
वराच्या सिद्धान्तांवरचे जणू उपनिपदच असून, त्यात की. 
वासाने चक्रधराचे तत्त्वज्ञान शास्त्रशुद्ध पद्धतीने मांडले आहै. , 
धराची वाणी मुळातच हृदयाचा ठाव घेणारी होती. क, 
श्रोतृवर्गात समाजातल्या सर्व थरांचे प्रतिनिधी असत. त्या सर्वी डी 
आपले निरूपण समजावे म्हणून चक्रवर ते व्यावहारिक दु न 
न्तांनी सुगम करीत. असे हे एकूण ११४ दृष्टान्त आहेत. नश 
बासाने हा ग्रंथ इ. स. १२८० च्या सुमारास तयार केला. म 

महानुभाव पंथात साती ग्रंथ या नावाने सात ग्रंथ प्र 
आहेत. इ. स. १२७८ ते इ. स. १३६३ एवढ्या फॉळयील 
हे ग्रंथ निर्माण झाले. त्यांची नावे व कर्ते पुढीलप्रमार्ण- 


१. वच्छहरण - दामोदर पंडित. 

२. रुक्मिणीस्वयंवर -- नरेन्द्र 

२. शिक्षुपालवध - भास्कर 

४. उद्धवगीता -- भास्कर 

५. ज्ञानप्रबोध - विश्‍वनाथ बाळापूरकर 
६. सेह्याद्रिवणन - र॒वळो व्यास 


७. त्रद्धिपूरवर्णन - नारो व्यास पहाडिये. ी... 
वरील सर्व काव्ये ओवीबद्ध असून, पहिली चार कृष्णच 
पर, पाचवे तात्त्विक व शेवटची दोन वर्णनपर आहेत. 
सातही ग्रंथांची गणना महानुभावांच्या आद्यम्रंथांत होते. शर, 
मराठीच्या या प्रारंभकालात महानुभाव कवींचे * ठुत्य 
डोळ्यात भरेल इतके मोठे आहे. त्यांनी मराठीवर माढ र्त 
प्रेम तर केलेच; शिवाय त्या भाषेला स्थिर करण्यासाठी करी 
तिच्या व्याकरणाकडेही लक्ष पुरवले. भीष्माचार्य नामक मॅ€ £ 
भावाने पंचवातिक नावाचा व्याकरणग्रंथ रचला. टा 
महानुभाव पंथात ग्रंथरचनेची परंपरा इ. स. च्या * क त्वे 
शतकापर्यंत अविच्छिन्न चाळू राहिळी. पण कालक्रमानुसा नायी 
चैतन्य देणार्‍या नव्या प्रेरणा या पंथात पुढे उत्पन्न ह” 


खंड सहावा 


नाहीत. त्यामुळे पुढील वाझमय पंचकृष्णांची चरित्रे, आद्य 
य्याची भाष्ये, स्पष्टीकरणे, तात्त्विक विवेचने अशासारखेच 
निर्माण झाले. महानुभावांचा ग्रंथसंभार तसा विपुल आहे; 
पण तो पंथाच्या अनुयायांपुरताच मर्यादित राहिला. ई- स. 
च्या १४ व्या शतकाच्या उत्तरार्धात महानुभावांनी सांकेतिक 
लिपी निर्माण केली आणि आपले सर्व ग्रंथ त्या लिपीत लिहून 
ते इतरेजनांपासून गुप्त राखले. 
ज्ञानेश्‍वर आणि त्यांची प्रभावळ - चक्रधरानंतर थोड्याच 
कालात ज्ञानेश्‍वर निर्माण झाले (इ- स. २७५-१२९६). 
त्यांनी वारकरी संप्रदायाचा पाया रचला आणि मराठी भाषेत 
गीतार्थाचे सुंदर व प्रत्ययकारी निरूपण केले. ज्ञानेश्वरांच्या या 
अवतारकार्याची पूर्वपीठिका सांगताना श्री. बनहट्टी म्हणतात- 
ज्ञानेश्वरांच्या काळी नाना तर्‍हांचे ब्रिकट आचार आणि 
एकांगी विचार यांचे अनुशासन घाळून देणाऱ्या, ऐहिकनिरपेक्ष 
परमार्थाच्या मागे लागणाऱ्या अनेक पंथांची गर्दी झाली होती 
आणि समाजाचे घार्भिक नेतृत्व करणारा वर्ग आपल्या जाति" 
शरेष्ठतेच्या तोऱ्यात कर्मकांड आणि व्रतवैकल्ये यांचे स्तोम 
माजवून त्यावर परिपुष्ट होण्यात इतिकर्तव्यता 
अश्या त्या काळात सर्वे समाजाला प्रेमाचा, समतेचा आणि 
भक्तिभावाचा उपदेश गीताटीकेच्या हार 
या महापुरुषाने केला. गीता आणि भागवत हे ग्रथ 
पण त्यांच्या आधारे ऐहिक व पारलौकिक यांचा मज म 
णारा आणि विषमतेचा निरास करणाऱ्या प्रे 
करणारा असा नवीन जीवनमार्ग 
अवतरविला. मराठी जन आणि 
क्रांतिकारी नेता ज्ञानदेव होय. : 
ज्ञानेदवरांनी भावार्थदीपिका श्‍कध ह 
९००० ओव्यांची टीका लिहिली. लांच ज्ञानेश्‍वरी म्ह्‌ र 
या ग्रंथात ज्ञानदेवांनी भगवंताचा 
आधारे सुम करून सांगित र प हहे यामा 
र या मेजवानीच्या वा प्रसंगी अर्जु अवतात कुट 
4 असतील, अक्ा संतांनी कपा त्त 
व का वणन गोड ३ >> र्‍या प्रमेयांची 
न॑ घ्या. कृष्णार ये ब्रह्मविद्येचा 
उद्याने ' इये मराठीचिये नगरी ' ला« मीत ग 
ण मराठी या दोर्‌ 


सुकाळ करीन. संस्कृत आणि 
इततते महे? वर 


एकाच सिहासनावर बसवीन- तता वणा न 
माझा मऱ्हाटाचि बोलु र 
ऐसी मेळवीन ॥ कड 
तारतति ा अनुभव त्यांच्या या ग्रंथात 


ज्ञानेश्वरांच्या या प्रतिशत. 


७६१ 


मराठी भाषा व साहित्य 


पदोपदी घडतो. आध्यात्मिक विषयाचे काव्यपुर्ण विवेचन या 

दृष्टीनें हा ग्रंथ त्या काळातल्या सवे भाषांच्या वाडमयात 

लोकोत्तर ठरतो. मौलिक स्वरूपाचे तत्त्वज्ञान आणि अव्वल 

दर्जाचे काव्य या दोहोंचा इतका मनोहर संगम तत्कालीन 

दुसऱ्या कोणत्याही भाषेत आढळणार नाही. ज्ञानेश्‍वर हें अनु- 

भूतिवादी संत होते. मूळ ग्रंथातला आशय समरसतेने विशद 

करून आपल्या आध्यात्मिक अनुभवाला व्यक्‍त रूप देण्यावर 

त्यांचा भर होता. म्हणून त्यांनी महानुभाव पंडितांप्रमाणे संस्कृत 

भाष्यकारांच्या तर्ककक॑श व विद्वज्जड शेलीचे अनुकरण न 

करता, पौराणिक शेलीचा अवलंब केला. त्यांच्या शेलीचे आणि 

विवेचनाचे सर्व गुण ज्यात प्रकर्षांने दिसून येतात, असा ज्ञाने- 

दवरीतला एक उतारा (ज्ञाने. १६) पुढे दिला आहे. 
विशवाभासु । नवल उदयला चंडांशु । 

अह्ृयान्जिनीविकाशु । वंदू आतां ॥ १ ॥। 

जो अविद्या राती रुसोनियां । गिळी ज्ञाताज्ञान चांदणियां । 

जो सुदिनु करी ज्ञानियां । स्वबोधाचा ॥। २॥ 

जेणें विवळतियें सवळे । लाहोनि आत्मज्ञानाचे डोळे । 

सांडितीं देहाहंतेचीं अविसाळें । जीवपक्षी ॥ २ ॥। 

ति । पोटों वेचतया चिद्भ्रमराचा । 


बंदिमोक्षु जयाचा । उदेला होय ॥ ४॥ 
दाब्दाचिया आसकडीं । भेदनदीचा दोहों थडी । 


आरडति विरहवेडी । बुद्धिबोधु ॥ ५ ॥ 
तया चक्रवाकांचे सिथुन । सामरस्याचे समाधान । 


भोगवी जो चिद्‌गगन । भुवनदिवा ॥ ६ ॥। 
जेगें पाहाल्ियि पाहांटे । भेदाची चोरळी फिटे । 
रिघती आत्मानुभववाटे । पांथिक योगी 11७ ॥ 

जयाचेनि विवेक किरणसंगे । उन्मेखसुर्यकांत फुणगें । 

दीपले जाळिती दांगें । संसाराची ॥ ८ ।। 

जयाचा रहमिपुंजु निबरु। होतां स्वरूप उरवरी स्थिरु। 

ये महासिड्ीचा पूर । सृगजळाचा ते॥॥९॥ 

जो प्रत्यग्बोधाचिया माथया । सोहंतेचां मध्यान्ही आलिया । 


लपे आत्मभ्रांतिछाया । आपणपां तळीं ।। १० ॥ 
तेव्हां विदवस्वप्नासहिते । कोण अन्यथामतिनिद्रेतें । 
सांभाळी नुरेचि जेथें । मायाराती ।॥। १ १॥ 

भ्‌ तेथ महानंदाची दाटणी । 


म्हणौनि अद्दयबोधपाटणी ॥ 
त घेणीं । मंदावो लागती ॥ १२ ॥ 


मग सुखानुभूतीची देणं ह 
नामदेव हा ज्ञानेश्‍वरांचा न संत होय. ज्ञानर 
त्याला लाभला होता. त्याचे वा 


सहवासही त 
ज्ञानेश्‍वरांनी मक्‍तीची गवांदी घातली; तर 


. ताची गोडी चाखायला लावली. तो ज्ञानमाग, 


याया 


मराठो भाषा व साहित्य 


योगमार्ग, इ. साधनसंभाराच्या खटाटोपात न पडता नाममाहा- 
त्म्यावरच वाढला, पोसला. त्याने विठोबाचे प्रेमसुख दिले 
घेतले. वारकरी संप्रदायाचा प्रभावी प्रचारक नामदेवच होय. 
पंढरीचे माहात्म्य व ज्ञानेशवरादी संतमंडळींचे वेभव नामदेवा- 
नेच वाढवले. सर्वांना सुलभ असा नामसंकीर्तनाचा मार्ग 
त्याने दाखविल्या आणि पुरस्कारिला. केवळ महाराष्ट्रातच 
नव्हे, तर थेट पंजावापर्यंत जाऊन त्याने आपल्या विठ्ठलाचे 
नाव भव्य केळे. अभंगवाणीचा प्रवतंकही नामदेवच होय. 
नामदेवाने शतकोटी अभंग रचण्याची प्रतिज्ञा केळी होती. 
यातला शतकोटी हा शब्द वाच्यार्थाने न घेता विपुल या 
अर्थाने घ्यायचा आहे. नामदेवाच्या छापील गाथ्यात सुमारे 
२५०० अभंग आढळतात. त्यांपैकी प्रस्तुत नामदेवाचे निळ्चित- 
पणे ठरतील असे अभंग ५०० ते ६०० च भरतील. इतर सर्व 
अभंग त्याच नावाच्या दुसर्‍या कवींचे आहेत. नामदेवाच्या 
अभंगांतून उत्कटता आणि आर्तता हे गुण दिसुन येतात. विट्ट- 
लाला अनन्यभावे हरण जाण्याची ओढ त्यांमध्ये पदोपदी दिसते. 
या त्याच्या वृत्तीचा प्रत्यय पुढील अभंगात येतो- 
वाढवेळ कां लाविला । कोण्या भक्‍तानें गोंबिला ॥ १ ।। 
झडकर ये बा विठ्ठला । कंठ आळवितां शोकला ।। २॥ 
वाट पाहे दाही दि्या । जिवीं धरोनि भरंवसा ।॥। २॥ 
प्राण केव्हा येईल माझा । आलिंगीन चतुभुंजा ॥४॥ 
नामा गहिवर दाटला । देह धरणिये लोटला ।॥। ५1 

त्याने आपल्या अभंगांतून विठ्ठलाशी सुखसंवाद केला आहे, 
जनांना उपदेश केळा आहे आणि भकक्‍तिमार्गाला विरोधी अस- 
लेल्या लोकांबद्दल तिटकाराही दाखवला आहे. नामदेवाच्या 
कवितेत कल्पनेच्या उत्तृंग भराऱ्या नाहीत; पण हरिप्रेम अथांग 
आहे. त्याचे सर्व काव्य भावमधुर आणि आत्मनिष्ठ आहे. 

इ.स. १०५० ते १३५० हा काळ मराठी वाडमयाचा' 
आद्यकाल असे समजायला हरकत नाही. महानुभाव व वार- 
करी हे दोन पंथ या कालखंडात उदयाला आले व त्यांनी 
आपल्या धार्मिक कामगिरीने व सामाजिक कतृंत्वाने मराठी 
समाजाच्या सवं थरांत जागृतीची एक नवी लाट उठवून दिली. 
त्यासाठी दोन्ही पंथांनी विपुल वाडमयही निर्माण केले. पण 
इ. स. १३४७ च्या सुमारास महाराष्ट्रातल्या लोकजागृतीची 
ही पहिली लाट ओसरली. महानुभाव पंथातला नागदेवाचार्य व 
वारकरी पंथातला नामदेव यांच्या मृत्यूनंतर काही शतके मराठी 
वाडमयनिर्मितीत काहीसा खंड पडला. 

शानेश्‍वर, निवृत्ती, सोपान, मुक्‍ताबाई व चांगदेव मिळून 
नया य क्य सावता माळी, चोखामेळा, 

7 नरहू नार, जोगा परमानंद, इ. संत ही 


स्ट 


७६२ 


ऱ् 


भारतीय संस्कृतिकोश 


ज्ञानेश्वरांची प्रभावळ होय. यांतल्या प्रत्येक व्यक्‍तीने थोडीफार 
अभंगरचना केलेली आटे व 
इस्लामी आक्रमण - ज्ञानेदवरांची ही प्रभावळ अस्तंगत 
झाल्यानंतर महाराष्ट्रावर इस्लामी आक्रमणाचा प्रचंड आघात 
झाला आणि हा देश मुळापासून हादरून गेला. या आघाताला 
इ. स. च्या १३ व्या शतकातच प्रारंभ झाला होता; पण त्यांचे 
परिणाम १४ व्या शतकात पूर्ण रूपाने दिसु लागले. लागोपाठ 
झालेल्या मुसलमानांच्या स्वार्‍्यांमुळे देवगिरीच्या यादवांचे 
साम्राज्य ल्याला गेले. दक्षिणेतील बहुतेक सारी हिंदू राज्ये नष्ट 
होऊन, ज्ञानेश्‍वरांच्या पश्‍चात अवघ्या २५ वर्षांच्या अवधीत 
हाराष्ट्र मुसलमानांच्या सत्तेखाली गेला. इ. स. १३४७ पासून 
महाराष्ट्रात बहमनी वंशाची राजवट सुरू झाली. त्याच्या आधी 
१० वर्षे विजयनगर येथे एका हिंदू राज्याची स्थापना झाली 
होती. विजयनगर व बहमनी या दोन राज्यांमध्ये सतत २०० 
वर्षे कटकटी सुरू होत्या. त्यांच्यामधल्या ळढाया व लागोपाठ 
पडलेले मोठाळे दुष्काळ यांमुळे तत्कालीन महाराष्ट्रीय प 
अस्ताव्यस्त होऊन गेला. त्याचा परिणाम केवळ भापेवरच 
नव्हे; तर महाराष्ट्राच्या समग्र जीवनावरच झाला. मुसा 
मानांनी आपला धर्म, भाषा व रीतिरिवाज जबरदस्ती 
लोकांवर लादण्याचे काम सुरू केले. जिकडे तिकडे त्यांची 
दांडगाईच माजली. अद्या परिस्थितीत पुढील कॉक. 
वर्षांच्या अवधीत राजकीय वा सांस्कृतिक क्षेत्रांतील जुने १ 
आणि परंपरा कशाबशा तग धरून राहिल्या एवढेच ! त 
दत्तसंप्रदाय - महाराष्ट्रात दत्तभक्‍तीचा प्रसार मुख्यतः स ] 
स्वती गंगाधराच्या गुरुचरित्राने केला. हा ग्रंथ म्हणजे दत्तसंप्रद 1 
याचा वेदच आहे. या ग्रंथातील शब्दाशब्दाला मंत्राची बा 
आहे, असे मानतात. गुरुचरित्राचा काळ इ. स. १५५८ मा 
जातो. सरस्वती गंगाधराची मातृभाषा कानडी होती. ' वी 
नये महाराष्ट्र ' असे तो म्हणतो; परंतु असे असूनही श्रीगुरू च 
बहुसंख्य मराठी भक्तांच्या उपयोगासाठी त्याने हा ग्रंथ र 
ठीत लिहिला. या ग्रंथाचे ५१ अध्याय असून ओवीसंख्या न्य 
७४९१ इतकी आहे. गुरुभक्ती आणि प्रसाद हे या ग्रंथाचे द क 
प्रमुख विशेष आहेत. तत्कालीन महाराष्ट्राच्या सामाजि 
जीवनाचे प्रतिविबही त्यात पडले आहे. री 
उढच्या कालात दत्तसंप्रदायाच्या परंपरेतच एक महान ग्र १ 
कार होऊन गेला. त्याचे नाव दासोपंत होय (इ. स. १५४ 
ते १६१५). हा आंबेजोगाई येथे विरक्त वृत्तीने राहत ह 
याने अनेक भाषांत लेखन केले आहे. त्याच्या सर्वे बिल: 
निमितीत गौतार्णव हा मराठी भाषेतला ओवीबद्ध ग्रंथ डी 
मुकुट ' ठरला आहे. सुमारे सव्वा लाख ओव्यांचा हा ग्रंथ- 


खंड सहावा 


राज आहे. गीतार्णवाएवढा प्रचंड ग्रंथ मराठीत दुसरा नाहीच. - 
इतकी विस्तृत व सुबोध दुसरी गीताटीकाही कुठे आढळणार 
नाही. प्रतिपाद्य विषयाचे सविस्तर सांगोपांग विवरण हाच 
दासोपंताच्या लेखनज्लेलीचा प्रधान धर्म होय. परकीय सत्तेच्या 
काळात आपण प्रस्तुत ग्रंथाचा प्रपंच करीत आहो, याचे भान 
त्याला सदैव होते. म्हणूनच त्या पडत्या काळात स्वधर्माची 
ज्योत तेवत ठेवण्याचा स्पष्ट इशारा त्याने वारंवार जनतेला 
दिला आहे. तो म्हणतो- 

स्वघर्मो केवळ आसक्तु । सिद्धि असिद्धि सम जाणठु । 

तो योगी कर्मी भक्‍तु । कैसा तो अवधारी ।। 

करिता ईइवर आराधन । वरि पडो एखादे विघ्न । 

परि भक्‍्तिपासोन मन । न चळे जयाचे ।। 

इ. स. च्या सोळाव्या शत्तकात महाराष्ट्रियांची भोतिक परि 
स्थिती पुष्कळच सावरली. या परिस्थितीचे चित्र श्री. शेणा 
लकर यांनी पुढीलप्रमाणे काढले आहे- 

बहमनी राजवटीची पाच छकले झाल्यावर निजामशाही, 
आदिलशाही वगेरे पाच शाह्यांची आपसांतील चुरस आणि 
भांडणे सारखी वाढतच गेली. त्यांत दक्षिणी व परदेशी (उत्तर 
भारतीय) यांच्यांतील सत्तास्पर्धेने भरच घातली. त्यामुळे अ" " 
पक्षाळ्ा आपले वर्चस्व कायम राखण्यासाठी एतदैक्लीय माराठा 
जहागिरदारांची व म॒त्सद्यांची गरज पडू लागली. त्यापुळ य 
जगु शाह्यांत घाटगे, निंबाळकर, डफळे, माने, सावंत, 
शिर्के, मोरे, भोसले इ. अनेक मराठा घराणी उत्कर्षास चढली. 
मराठ्यांच्या नैर्सागक गणांना व कर्तृत्वाला अधिकाधिक ि 
मिळू लागताच मराठी सेनानींची व मुत्सद्यांची एक थोर परपरा 
 दाराष्ट्रात निर्माण झाली. नाथांचे पैठण ज्या निजामशाहीत 
होते, त्या निजामशाहीच्या दरबारी नाथांच्या जन्माच्या वेळी 
नेरसोपंडित, कंवरसेन, संभाजी चिटणवीस, इत्यादी हिंदू स 
तात्या हुद्यांवर नेमलेले होते. नाथांचे गुरू जनार्दनस्वामी 
दीलतावादच्या किल्ल्याचे प्रमख अधिकारी होते. अशा प्रकारच्या 
रजकीय मानमरातबावरोबर सरकारी तैनाती, जहागिरी, 
वग मनी वगैरेंच्या द्वारा ब्राह्मण-मराठ्यांना मागि च क 
मप होऊ ळागली. भौतिक जीवनातील या प्रगत पड ब 
हा साहित्य, इत्यादी सांस्क्रितिक हिंबातही ल या 
सतरा महाराष्ट्रात लोकजागृतीची दुसरी प्रभावी ला 

व्या शतकांत उसळली. 
वो सांस्कृतिक पुनरुत्थान -_ की 
शप्र्‌र) चे सवेशेष्ठ प्रतिनिधी होत ( ल न 
व पेठ " एकनाथांच्या व्यक्तिमत्त्वात द्त्तस न्हा 
ची पंडितपरंपरा यांच्यांतील वैशिष्ट 
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मिलाफ झाला आहे. त्यांचे वाड्मयीन कार्यही फार मोठे आणि 
बहुरंगी आहे. परकीय अशा इस्लामी राजवटीला न दुखवता 
हिंदू र्म व मराठी भाषा यांची जपणूक जेणेकरून होईल, अशी 
विचारसरणी वाढवण्याची नाजक कामगिरी एकनाथांच्या पुढे 
उभी होती आणि ती त्यांनी मोठ्या कौोंशल्याने सांभाळली. 
एकनाथांचे घराणे पंडिती वळणाचे होते. त्यांच्या काळात 
संस्कृत पंडित मराठीचा उपहास करीत होते; तर परकीयांची 
उर्दू भाषा लोकजीवनाची क्षेत्रे अधिकाधिक व्यापू लागली होती. 
अश्या स्थितीत बहुजनसमाजाला योग्य वळण लावायचे तर 
योग्य असतील ते विचार लोकांच्या भाषेतूनच सांगितले पाहि- 
जेत, हे त्यांनी जाणले आणि काव्यासाठी मराठीचा स्वीकार 
केला. मराठी भाषेचे त्यांना केवळ प्रेमच नव्हते, तर अभिमानही 
होता. त्यांनी तिचे जागोजाग समर्थन केले आहे. संस्कृत वाणी 
देवांनी केली आणि प्राकृत (मराठी) काय चोरांपासून निप- 
जली, असा त्यांचा सवाल आहे. ज्ञान हे कोणत्याही भाषेत 
ज्ञानच. भागवताच्या १३ व्या अध्यायात ते बजावून सांगतात - 
तेवि सनकादिकांचे जे ज्ञान । तेंचि मराठो भाषेमाजीं जाण । 


येथे ठेऊं जाता दूषण । दोषी आपण होईजे ॥ 


जेवि कां गुळाचें कारले केलें । परि ते कडुपणा नाही आलें। 
तेवि हंसगीत मराठी झालें । नाहों पालटले चिन्मात्र ॥ ण 

एकनाथांच्या वाऊंमयीन कामगिरीचा आणखी एक विशेष 
श्री. द. के. केळकर सांगतात, तो असा - 

परकीय आक्रमणाच्या झगड्यांत मायबोलीच्या पुरस्कारा- 
बरोबर विठाई माउलीच्या मूतिपूजेचा पुरस्कारही भव्य होता. 
एकनाथांच्या काळात दक्षिणेतील महंमदी सुभेदारांत मूतिभंज- 
नाचा उत्साह थोडा मंद झाला असला, तरी काझीबहादुरांच्या 
[वाची धार बोथटलेली नव्हती. तिला बुद्धिवादाचे 


कडव्या स्वभ 9 त ह 
तडाखे देत राहणे आव्यक होते. तसे तडाखे देण्याची संधी 
एकनाथ कधीही वाया जाऊ दत नसत आणि तीही शेलक्या 
शब्दांत. याच कालात महानुभावांनी मूर्तीची जागा ओट्याला 
दिली व दत्तपंथाने मूर्ती सोडून तिच्या पादुकाच तेवढ्या मंदि- 
रात ठेवल्या. पण एकनाथांनी मात्र सगुणापेक्षा तिगुणाळा महत्त्व 
देणार्‍यांना उघड उघड मूख म्हणून टोला मारला आहे. भागव- 
ताच्या एकादश स्कंधाच्या अकराव्या अध्यायात नाथ सांगतात - 
निर्गणाहुनि सगुणा न्यून । म्हणे तो केवळ मूख जाण ॥ 
सगण निर्गुण दोन्ही समान । न्यून पुणे असेना 1 
एकनाथांची वाडमयसेवा बहुविध आहे; त्यांची एकूण कविता 
पाऊण लाख भरेल. ओवीबद्ध ग्रंथांची ओवीसंख्याच साठ हजा- 
राच्या वर आहे. या सवे वाझमयात एकनाथी भागवत 


आणि भावार्थ रामायण हे दोन मोठ आणि महत्त्वाचे ग्रंथ 


मराठी भाषा व साहित्य 


होत. भागवतात त्यांनी भागवतवर्माचे विस्तृत, विद्वत्तापुर्ण व 
रसाळ वर्णन केळे आहे. प्रस्तुत ग्रंथ भागवतवर्माच्या मंदिराचा 
आधारस्तंभच म्हणायला हवा. 

भावार्थ रामायण नाथांनी ज्या विगिष्ट उद्देश्याने लिहिले, 
तो उद्देश म्हणजे तत्कालीन राजकारण हा होय. याचे स्पष्टी- 
करण करताना श्री. शेणोळीकर लिहितात - 

देशकालपरिस्थितीनुसार अगदी योग्य वेळी एका विशिष्ट 
सामाजिक हेतूने ही रामकथा त्या वेळच्या लोकांयुढे नाथांनी 
ठेवली, असे दिसते. तो हेतू राष्ट्रीय स्वरूपाचा आहे. एकनाथ 
मोठे चतुरस्र गृहस्थ होते. तत्कालीन देशस्थितीचे त्यांनी सृक्ष्म 
अवलोकन केले होते. भोवती काय घडत आहे व काय घडले 
पाहिजे, याची स्पष्ट जाणीव नाथांना होती. म्हणूनच या रामा- 
यणात व्वन्यर्थाने का होईना; पण राजकारण आले आहे, असे 
म्हणावे लागेल. रामचरित्राचे खरे रहस्य देवांच्या बंध-मोचनांत 
आहे ही गोष्ट पुन:पुन्हा सांगून मुकाटपणे पारतंत्र्यात दिवस 
काढणार्‍या हिदू लोकांच्या मनावर स्वातंत्र्याचे महत्त्व नाथांनी 
विवविळे असावे. पारतंत्र्यात यवनसेवारत झालेल्या हद 
बांधवांपुढे त्यागी व पराक्रमी, स्वाभिमानी व सहिष्णू अशा 
रामचंद्राचा धीरोदात्त आदर्श त्यांनी ठेवला. शिवाजीमहा- 
राजांच्या कार्याला पुढे उपयोगी पडलेल्या त्याग-तपस्या, 
प्रभुत्व-पराक्रम, स्वामिनिष्ठा व धर्मनिष्ठा इत्यादी अलौकिक 
गुणांची ओळख एकनाथांच्या रामानेच प्रथम महाराष्ट्राला करून 
दिली. या दृष्टीने त्या काळात रामकथेची निवड करण्यात 
नाथांची समयज्ञता व समाजप्रवणताच दिसुन येते. 

एकनाथ, दासोपंत, रामाजना्दन, जनीजनारदन व विठा रेणुका- 
नेंदन या पाचांना मिळून नाथवंचायतन म्हणतात. या सर्वांनी 
मराठीत ग्रंथरचना केली आहे. विष्णुदासनामा, महालिगदास, 
त््यंबकराज, शिवकल्याण, रमावल्लभदास, कृष्णदास मुद्गल, 
लोलिवराज हे एकनाथकालीन आणखी काही मराठी कवी होत. 
ष्ण याज्ञवल्की व मधुकर हेही त्याच काळातले. या दोघांनी 
मिळून कथाकल्पतरू हा २९००० ओव्यांचा ग्रंथ लिहिला. त्यात 
त्यांनी पुराणे, उपपुराणे, रामायण, भारत, भागवत, इ. ग्रंथांत 
विखुरलेल्या अनेक कथा मराठीत आणल्या. 

ख्थिस्त्यांची मराठीसेवा-- ख्तरिस्तीधर्मीय कवींची मराठी वाड- 
मयनि्मिती हा या काल्खंडातला आणखी एक उल्लेखनीय 
विशेष होय. त्यामध्ये फादर स्टीफन्स (इ. स. १५४९-१६१९ ) 
याच्या क्रिस्तपुराणाला अग्रस्थान दिले पाहिजे. हिंदुस्थानात 
आलेला हा पहिला परकीय मिशनरी होय. धर्मप्रसाराच्या प्रेर- 
णेने हा हिंदुस्थानात आळा आणि तब्बल ४« वर्षे गोव्यात राहिला. 
या काळात त्याने कोकणी व मराठी या भाषांवर प्रभुत्व मिळ- 
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वले, ज्ञानेश्‍वरादी संतांच्या वाडमय़ाचा व्यासंगही केला आणि 
मग वाटवळेल्या नवस्त्रिस्त्यांसाठी त्याने ओवीबद्ध क्रिस्तपुराग 
लिहिले. एखाद्या हिदू पुराणाच्या थाटात तो आपल्या ग्रंथाचा 
प्रारंभ असा करतो- 
वो नमो विस्वभारिता । देवबापा सर्वसमरथा । 
परमेदवरा सत्यवंता । स्वर्ग पृथूविचेया रचणारा ॥ 
तु रिद्धिसिद्धीचा दातारु । कृपानिधि करुणाकर । 
तू सर्व सुखाचा सागरु । आदि अंतु नातोडे ।। र 
स्वर्गसृष्टि तुवां हेळामात्रे । केला चन्दु सर्युनख्यत्रे । 
तुजेनि येके सन्दे पवित्रे । केली सर्वरचना । । की 
स्टीफन्सच्या अनुकरणाने इतरही जेझुएट कवींनी त्या 
मराठीत ग्रंथरचना केली. त्यांपैकी फादर करूवा या फ़ेच पा) 
र्‍याने सेंट पीटरच्या चरित्रावर रचलेले महापुराण विशेष उल 
खनीय आहे. त्यात कित्येक प्रसंग निर्माण करून त्याने हिंदूंच्या 
दैवतांची व आचारांची यथेच्छ निदा केली आहे 
मुसलमान मराठो संतकवी -- एकनाथ-तुकारामांच्या तटा 
आणि त्यानंतरही मुसलमान संतांनी जी मराठीची सेवा ग 
उपेक्षणीय नाही. इ. स. च्या पंधराव्या शतकापासून कुन... 
शतकापर्यंत असे मुसलमान संत कवी आढळतात. क. 
सुरुवातीचा आणि गुणांनीही अग्रगण्य असा कवी म्हणज धा 
मुंतोजी ब्रह्मणी हा होय. हा मृत्युंजय या नावाने प्रसिद्ध कह. 
वहमनी राजघराण्यातला होता, असे भनुसान हे, त्थाहा क 
जानंद स्वामींचा गुरूपदेश मिळाला होता. तो कल्याणी व क 
यणधुर या ठिकाणी राहिला. नारायणपुर येथे त्याची ह. 
आहे. त्याने सिद्धसंकेतप्रवंध, अनुभवसार, अद्वेतप्रकाश, इ 
ग्रंथ लिहिले. याशिवाय त्याने काही पदे व अभंगही रचले व” 
सिद्धसंकेतप्रबंध हा त्याचा सर्वांत मोठा ग्रंथ असून, कुलटा 
दोन हजार ओव्या आहेत. त्यातल्या दुसर्‍या प्रकरणाला कना 
जानकीसंवाद असे नाव आहे. त्यातील काही निवडक 
अशा-- (२-४८-५२) (राम जानकीला सांगतो ) ी 
मन--नयनां येकांत करावा । प्रेमभाव हृदयीं धरावा 
सत्य विश्‍वास मानावा । निइचयेसी ॥ ते 
दिसेल इंडु-भास्करांचे परी । तोचि उभय दृष्टी धर 
त्यांत तूं प्रवेश करो । निवचय मने ।। _ 
मयोरपत्राबरील डोळे । तैसी दिसती जे वतुळ । 
तयांमध्ये जे नीळे । ते रूप माझें ।। व 
तयांत खोबोनि दृष्टो । ते अंजन सुवावे नेत्रपुटीं । 
मग उघडेल पेटी । ब्रह्मतेजाची । र 
ध्यानों चित्त स्थिरावेल । तया अखंड तेज प्रकादोल । 
मन तदाकार होईल । विसरलेनि देहात ।। 


खंड सहावा 


या कवीवद्दल श्री. रा. चि. ढेरे म्हणतात - 
असा हा थोर परंपरेतील थोर संतकवी केवळ मुसलमान 
मराठी संतकवींतच नव्हे, तर अखिल मराठी संतमंडळात मानाचे 
स्थान पावणारा आहे. उत्तरकालिनांनी * महायोगी ' म्हणून 
त्याला गौरविले आहे, ते यथार्थ आहे 
यानंतरच्या काळात इ. स. च्या अठराव्या शतकापर्यंत अंवर- 
हुसेन, शेख सुलतान, शेख महंमद, शहामुनी, इ. अनेक मुसल- 
मान मराठी कवी महाराष्ट्रात होऊन गेले. 
मुसलमानांनी मराठीत संतकाव्याशिवाय आणखीही अनेक 
भकारची रचना केली आहे. ज्याप्रमाणे वहमनी वंशातील मुंतो- 
जीने मराठीत वेदान्तावर स्वानुभवसंपत्न ग्रंथ लिहिला, त्याच- 
प्रमाणे खल्जी वं्यातील एका मुंतोजीने मराठीत संगीत व 
ज्योतिप या विषयांवर पांडित्यपूर्ण ग्रंथरचना केली. हा मुंतोजी 
कोण-कुठला ते निश्चयाने सांगता येत नाही. परंतु तो स्वतःला 
वजिरुल्मुक ' या विरुदाने उल्लेखितो, आपल्या पित्याचे नाव 
जया दोल्तखान असे देतो आणि आपणांस ' खळचिवंशवर्धन ' 
म्हणवितो. त्याने ' संगीतमकरंदा' वर मराठी ओवीबद्ध टीका 
लिहिली असून, विजयभैरव नामक ज्योतिषविषयक ग्रंथ मराठी 
पथ्चात लिहिल्रा आहे. री 
__ ऐक्तेश्‍वरी परंपरा - कलात्मक दृष्टीने कथा निवेदन करणे 
शा या कालखंडाचा आणखी एक विक्षेष होय. या प्रवृत्तीचा 
भ्रगण्य कवी म्हणजे मक्‍तेशवर. तो एकनाथांचा मुलीकडून नातू 
टता. आजोबांच्या भक्तिसंप्रदायातून त्याने स्फूर्ती धेतली; पण 
" भक्तीपेक्षा भुकक्‍्तीतच अधिक रंगला. त्याची कल्पनाशक्ती 
रक होती आणि वर्णन करण्याची दौली प्रभावपूर्ण होती. 
कोव्यानंदाच्या हेतूने कळाविलासात रंगून जाणारा म्ह एन 
मा कनाल हा महाराष्ट्रकविमालिकेत अग्रगण्य आहे. ' महाराष्ट्र 
भे केवी ही संज्ञा एका मुक्‍तेश्‍वरालाच मात्र वरोबर लागते, 
अ. कृष्णशास्त्री चिपळूणकर यांनी म्हटले आहे. 
अब राची एकूण उपलब्ध कविता सरासरीने १७,००१ 
भारता . त्याने अनेक ग्रंथ लिहिले, त्यांत त्याच्या शि 
-''" अग्रस्थान आहे. त्याच्या भारताची आदी, ससा; 
कल नराट आणि झेवटचे सौप्तिक अशी पाकिंबी बॉ टा 
पगगाचरी रावी वाणी नवरसांची मंदाकिनी कलानी 
इ. विविध कोमल, कठोर, प्रक्षुब्ध, प्रसन्न, ह ी मात 
काव्यात वै रूपे समरसतेने धारण करते. ओड ग 
पुक्तेश्‍व शातरसाला आणि भक्‍्तिरसाला प्राधान्य ह क गे 
आळ यने रसराज शृंगाराला प्राधान्य देऊन तो रस पर च्य 
सभ्यतेच्या आहे. शृंगाररसाचा परिपोष करताना क्वचित ₹ क 
मर्यादाही ओलांडल्या आहेत. त्याने ठिकठिकाणं 


७६५ 
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मदनशरांनी विद्ध झालेल्या युवकांची आणि मंदहासिनी मन्मथ 
पुतळ्यांची, तसेच त्यांच्या लीलांची केलेली वणंने वाचताना 
वाचकांच्या मनाला गुदगुल्या झाल्यावाचून राहणार नाहीत. 
निसर्गवर्णनातही त्याचा हातखंडा आहे. त्याने केलेले प्रातः- 
कालाच्या शोभेचे वर्णन पुढीलप्रमाणे आहे - 

शेष वेचतां अठरा घटिका । पूर्व दिशेने क्षाळिले मुखा । 

कुंकुम रेखिले त्या तिलका । अरुणोदय बोलिजे ।। 

भा्गवाचार्यं उदया येत । तंव अपार क्रमुनिया पंथ । 

पुडे जाऱ्ह्वीजळाचा वात । शीतळ, मंद पातला ॥। 

कुक्कुट रव करितां का का । भये पळ सुटला उलुका । 

भोग द्यावया चक्रवाका । चक्रवाको चालिल्या ॥। 

गार्ढालागने पडली गांठी । सोडिता दंपत्ये होती कष्टो । 

वस्त्रे वेढिती परी पोटी । अपूर्ण कामं जळजळ ॥ 

स्वेरिणी सांडोनि स्वसख्यांते । दूतीसहित त्वरे बहुतें । 

गृहा येऊनी स्वकर्माते । संपादिती लौकिका ॥। 

घेवोनि अंधकाराची बुंथी । चंद्रस्वेच्छा भोगी जगती । 

प्रकाश वेढोनी सूर्याप्रती । म्हणे ' मो शुद्ध प्रतित्रता! ॥। 

भोग भोगोनि सांडिले राजे । न्‌तनातें उपजवी चोजे । 

भ्रम घालोनि म्हणे माझें । असे ऐइवयं अक्षयी ॥ 

गगनसमुद्री मुक्ताफळे । अरुणचंचुने कनकसराळे । 

वेंचोनि घेता कळाकुशळें । नाहोंच केलों नक्षत्रे ।। 

कीं व्योमनर्मदेमाजी थोर । कार्तवीर्य सहस्रकर । 

ताराबार्णालगांचा भार । निवटोनि करी परोता ॥ 

तुका झालासे कळस - ज्ञानेश्‍वरादी संतमंडळींनी उभारलेल्या 
झ्ागवतधर्माच्या मंदिरावर कळस चढवण्याची कामगिरी याच 
कालखंडात देहूच्या तुकारामाने पार पाडली. ज्ञानेश्‍वरांनी स्त्री- 
शद्रादिकांच्या आध्यात्मिक उन्नतीचे जे ध्येय आपल्यापुढे ठेवले 
होते, ते तुकोबाच्या रूपाने जणू प्रत्यक्षात अवतरले. * वेदांचा 
तो अर्थ आम्हांसीच ठावा ' असे ठासून सांगण्याचा अधिकार 
प्राप्त करून घेऊन एका शूद्राने आत्मोन्नतीचा खरोखर कळसच 
गाठला. तुकोबाचे सुमारे साडेचार हजार अभंग सांप्रत उपलब्ध 
आहेत. त्याच्या जीवनचरित्राला व वाडमयीन कतेत्वाला सामा- 
जिक अधिष्ठानही आहे. साधकावस्थेतील मनाची मोहवशता व 
लब्धप्रतिष्ठितांचा विरोध या दोन्ही आघाड्यांवर रात्रंदिवस 
झगडन त्याला आपली आध्यात्मिक प्रगती करून घ्यावी लागली. 
तत्कालीन शूद्रातिशूद्रांच्या वर्गीय सुखदु:खांचा आविष्कारही 
त्याच्या अभंगवाणीत झालेला आहे. तो वेश्य व शूद्र वर्णाचा 
प्रतिनिधीच होता, असे समीक्षक म्हणतात. त्यामुळे वेश्य व शूद्र 
वर्णांच्या प्रगतीला अडथळे आणणार्‍या जन्मसिद्ध उच्चनीच 
भावांवर, तसेच धामिक व सामाजिक क्षेत्रांतील उच्चवर्णीयांच्या 
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मिरासदारीवर त्याने अनेकदा हल्ला चढविला आहे. त्याचवरो- 
वर धर्माभिमान, नीतीचे श्रेष्ठत्व, इ उच्चतर जीवनमूल्यांची 
ओळखही त्याने सामान्य जनतेळा करून दिली आदे. * दुर्जनासी 
पंचानन । तुका रजरेणु संतांचा । किवा * दया तिचे नाव भूतांचे 
पालन । आणिक निर्दळण कंटकांचे ' या तुकोवाच्या उक्तींवरून 
त्याच्या सामाजिक कामगिरीचे उभयविध स्वरूप व्यक्‍त होते. 
सनाच्या उदारतेवरोबर वृत्तीतला झुझारपणा, न्यायनिप्ठ्रता 
आणि निर्वेरवुद्धीवरोबरच दुष्ट प्रवृत्तीवर प्रहार करण्याची कठो- 
र्ता, इ. गुणविश्येषांनी तुकोबाचे व्यक्तिमत्त्व दुधारी बनले 
आहे. त्याच्या या व्यक्तिमत्त्वाचे स्पष्ट प्रतिविव त्याच्या भिन्न 
भिन्न प्रकारच्या अभंगांत उमटले आहे. त्याच्या करुणापर व 
आत्मस्थितिपर अभंगांत अंत:करणाचा कळवळा व भाषेचा 
सवाळपणा दृष्टीस पडतो, तर त्याच्या उपदेशपर अभंगांत 
वृत्तीचा जहाल्पणा व भाषेचा तिखटपणा पाहायला मिळतो. 
उदाहरणार्थ त्याचे पुढील दोन अभंग असे - 


> 


(१) जीवनावांचूनि तळमळी मासा । 


प्रकार हा तेसा होतो जीवा ॥ १ ॥ 
न सांपडे जाळे भूमिगत धन । 
चरफडी मन तयापरी ॥ २॥ 
मातेचा वियोग जालिया हो बाळा । 
तो कळवळा जाणा देवा ।। २1 
सांगावे ते किती तुम्हांसी प्रकार । 
सकळांचें सार पाय दावीं ॥४॥ 
येची चिते माझा करपला भीतर । 
कां नेणो विसर पडिला माझा ॥५॥ 
तुका म्हणे तु हें जाणसी सकळ । 
यावरि कृपाळ होई देवा ।॥। ६॥ 
भुंकती तों द्यावी भुंको । आपण त्यांचे नये शिको॥ १॥ 
भाविकांनों दुजनाच । मानूं नये कांहों साचें ॥ २॥ 
होईल तेसें बळ । फजीत करावें तें खळ ॥३॥ 
तुका म्हणे त्यांचे । पाप नाहों ताडणाच ॥४॥ 
तुकोबांच्या आध्यात्मिक अधिकाराविषयी श्री. शेणोलीकर 
लिहितात, ते असे- 
उपनिषदे, गीता, भागवत, ज्ञानेश्‍वरी, नाथभागवत या ग्रंथां- 
तील सारे तत्त्वज्ञान त्यांच्या अभंगांत सामावले आहे. त्यावरून 
तुकारामांचा अधिकार स्पष्ट होतो. ज्ञानेशादिकांनी स्त्रीशूद्रांच्या 
आवाक्‍यात आणून ठेवलेले तत्त्वज्ञान अभ्यासून, पचवून, रू" जीव- 


(२) 


पात्रता तुकारामांनी सिद्ध केली, यामुळेच ' तुका झालासे कळस ! 
ट्‌ त्यांच्या संबंधीचे धन्योद्गार साथ ठरले आहेत. 


द भारतीय संस्कृतिकोश 


आनंदभुवनाचा द्रष्टा- समर्थ रामदासस्वामी हे सामान्यपण 
तुकोबांच्या समकाळीन होत. त्यांनी इ. स. १६४४ त कृष्णा- 
तीरी कोदंडधारी राम व रामभक्त हनमान या देवतांच्या उपा- 
सनेचा स्वतंत्र पंथ उभारून महाराष्ट्राला वलोपासनेची दीक्षा 
दिली. पारमाशरिक वोघावर लक्ष ठेवूनही नेटका प्रपंच करण्याची 
आवड्यकता त्यांनी लोकांना पटवली. करंटा दैववाद कित 
निष्क्रिय उदासीनता यांच्या विरुद्ध त्यांनी आघाडी उघडली; 
अज्ञान, भोळसटथणा, परधाजिणेपणा, इ. दुर्गुणांचा तिटकारा 
करायला शिकवले. ' घटासी आणावा घट । उद्धटासी पाणि 
उद्धट * किंवा * मारिता मारिता मरावे ' अशी प्रतिकाराच 
शिकवण त्यांनी लोकांच्या चित्तात ठसवली. ते म्हणतात- | 
उत्कट भव्य तेंचि घ्यावे । मिळमिळित अवघेचि टाकावे 
नि:स्पृहपणे विख्यात व्हावे । भूमंडळी ।। ) 
(दास.११.६.१५ 
शिवकालीन प्रवृत्तीशी आणि आकांक्षांशी पुर्णतया क. 
झालेले असे संतक्रवी म्हणजे रामदास हेच होत. मोगली कळ, 
पाडाव करून शिवाजीमहाराजांनी महाराष्ट्रात ह्दिवी ळर 3 
ज्याची स्थापना केली. ते पाहून त्यांनी उद्गार काढले ते 
स्वप्नीं ज देखिल रात्रीं । तें ते तेसेचि होतसे । 
कल्पांत मांडिला मोठा । म्लेंच्छ देत्य बुडवावया 
केपक्ष घेतला देवी । आनंदवनभूवनीं ।। 
बुडाला औरंग्या पापी । म्लॅच्छ संव्हार जाहला । 
मोडली मांडली छेत्रे । आनंदवनभूवनीं ॥। 
उदंड जाहले पाणी । स्तान-संध्या करावया । 
जप तप अनुष्ठाने । आनंदवनभूवनीं । (कन क, 
रामदासांनी विविध प्रकारची काव्यरचना केली आहे; व 
या सर्वात त्यांची वाळमयी मूर्ती ठरावी असा ग्रंथ म्हणजे 
दशकांचा दासबोध हा होय. मा. 
समर्थांची भाषा ओबड धोबड; पण विचार सकस, भव्यता 
ओजस्वी आणि भेदक आहेत. त्यामुळे त्यांच्या कित्येक कक“ ) 
किवा ओव्रीच्या अंकांना सुभाषितांचा दर्जा प्राप्त झाला 
खालील अवतरणे याची साक्ष देतील-- री 11 
“ आधी प्रपंच करावा नेटका । मग घ्यावे परमार्थविवेका 
' मूख येकदेसी होतो । चतुर सवंत्र पहातो * ॥। , 
“ समजले आणि वर्तले । तेचि भाग्यपुरुष जाले | 11 
* जिहों उदंड कष्ट केले । ते भाग्य भोगून ठेले , 1 
* उदंडांचे उदंड आइकावे । परी ते प्रत्ययें पहावे । व ी 
* वेष धरावा बावळा । अंतरी असाव्या नाना कळा । 
* राखाबी बहुतांची अंतरे । भाग्य येतें तदनंतरे न 1 
' भक्तिहीन जे कवित्व । तोचि जाणावे ठोंबे मत ! ॥ 


खंड सहावा 


* दुसऱ्यावरो विसंबला । त्याचा कार्यभाग नासला ! ॥। 

* जें जे काहो आपणासी ठावे । तें तें इतरासी शिकवावे ' ॥। 

* शहाणे करून सोडावे । सकळ जन !॥ 

' येत्त तो देव जाणावा ! ॥। 

जयरामस्वामी, रंगनाथस्वामी, आनंदमूर्ती, केशवस्वामी व 
रामदास मिळून रामदासपंचायतन होते. या सर्वांनी काही ना 
काही ग्रंथरचना किवा पद्यरचना केली आहे. दिनकर, गिरिधर, 
मेरुस्वामी व भीमस्वामी हे रामदासांचे प्रमुख ज्षिष्य आणि 
वेगवेगळया मठांचे अधिपती होत. दिनकराचा स्वानुभवदिन- 
केर, गिरिधराचा समथंप्रताप, मेरुस्वामीचा रामसोहळा व 
भीमस्वामीचे समर्थचरित्र अशी त्यांची ग्रंथरचना आहे. 

तुकारामाची शिष्या बहिणाबाई व रामदासाची षिष्या 


वेणाबाई. बहिणाबाई ही अंगी अध्यात्म मुरवलेली अशी स्त्री 


होती. तिने आपल्या तेरा पूर्वजन्मांची हकीकत सांगितली आहे. 
भक्ती व अद्वत हे तिच्य़ा अभंगांचे प्रतिपाद्य विषय होत. वेणा- 
बाईने सीता-स्वयंवर हे आख्यान-काव्य लिहिले आहे. ते सुमारे 
दीड हजार ओव्यांचे आहे. सहजरम्य भाषा व चित्तवेधक वर्णने 
हे तिच्या कवित्वाचे गुण होत. 
पंडित कवी - यापुढचा काळ पंडित कवींचा आहे. त्यात 
वामन पंडित आणि मोरोपंत हे अग्रभागी झळकतात. वामन 
पंडिताने एकनाथांची टीकात्मक व आख्यानपर लेखनाची परंपरा 
चालवली. त्याने पुष्कळशी स्फुट काव्येही लिहिली. ती स्फुट 
काव्ये रासक्रीडा, राधाविलास, वनसुधा, वेणुसुधा, नामसुधा, 
नौतिशतक, इ. आहेत. ही त्याची रचना प्रसादपूर्ण व मनोहर 
आहे. कुृष्णासंगे गाई चारायला गेलेल्या गोपबाळांचे वर्णन 
केर्ताना तोलिहि तो- 
घेनी खेळती बाळ ते बल्लवांचे । तुरे खोंविती मस्तकी पल्लवांचे । 
डैछांचे गळा घालिती दिव्य हार । स्वनाथासवे ते करिती विहार ।। 
स्वकोशल्य ज्या गुंजमाळांत नाना । 
गळां घालिती ते करोती तनाना । 
शिरीं बांधिती मोरपत्रे विचित्र । 
शरोरावरी रेखिती दिव्य चित्रें ॥। 
५४ जवनात देहुडा चरणी उभा राहून मुरली वाजवणाऱ्या 
नीकृष्णाचे चित्र तो पुढीलप्रमाणे रेखाटतो- 
नग वक्त अधरीं घरि पांवा । गोपवेष हरि तोच जपावा ॥ 
पाभबाहुवरि गालहि डावा । तो ठसा स्वहृदयांत पडावा ।॥। 
पल्लवेष रचिला अभिराम । श्रीधरप्रभु सवे बलराम ॥ 
सुकुटी तरुपत्रे । नेत्र सुंदर जश्लीं शतपत्रे ।॥। 
पनपंडिताचा प्रसिद्ध ग्रंथ म्हणजे यथार्थदीपिका. ही गीते- 
का आहे. भगवंताचा आशय मीच यथार्थपणे सांगू 


बा 
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शकतो, अद्या अभिनिवेज्ाने तो ग्रंथलेखनाला प्रवृत्त झाला आहे. 
त्याचा हा ग्रंथ २२००० ओव्यांचा आहे. या ग्रंथात त्याची स्वतंत्र 
प्रज्ञा, निःस्पृहता, पांडित्य व भाषाप्रभृत्व हे गुण प्रकर्षाने दिसून 
येतात. त्यातील काही ओव्या (६. १०७१ - १०७६) अज्या- 
या ह्िविधा ज्ञानिया योगियांत । एक सेविती सगुण भगवंत । 
एक निगुंणोपासक ते अत्यंत । क्लेश देवकृत विघ्ने परिहरिती ॥। 
'क्लेशो$धिकतरस्तेषां ' म्हणोनि । द्वादज्ञाध्यायांत या भावे करूनी। 
श्रीकृष्ण बोलले त्या वचनों । समजावा हा अर्थ ॥। 
जे ज्ञानी होऊनि सगुणाची । कांस न सोडितोी त्यांची । 
देवकृत विघ्ने हरूनी योगाची । सिद्धी अनायासें ईइवर देतसे ।। 
' तेषामहं समुद्धर्ता ' म्हणोनि । हादश्ाध्यायांत धा भावे करूनो । 
श्रीकृष्ण बोलले कों सकळ विघ्ने हरूनी । मो उद्धरणार भकक्‍ताते ।। 
हाचि अथ भागवतीं । पुन: पुन: स्कंघस्कंधाप्रती । 
निररूपिला तों प्रमाणे किती । वाखाणावी ये स्थळो ॥। 
ग्रंथ वाढेल फार । म्हणूनी दाविजे अनुकार । 
एवं देवकृत विघ्ने परिहार । अनायासें भगवद्भक्ता ज्ञानियांच ॥। 
अत्यंत अल्प काव्यरचना करून मराठी साहित्यात अमरपद 
मिळविणारा कवी म्हणजे रघुनाथपंडित होय (१७ वे शतक). 
याचे दमयंतीस्वयंवर हे आख्यान रसिकप्रिय ठरले आहे. अनेक 
वृत्तांमध्ये श्‍लेष, उपमा, रूपक, इ. अलंकारांचा आश्रय करून त्याने 
आपले काव्य सजवले आहे. त्यातील काही इलोक पुढीलप्रमाणे-- 
पुण्यवलोक नृपावळीत पहिला होवोनि जो राहिला । 
तो राजा असतां समस्त महिला विश्रांति शेषाहिला 1। 
व्यासोक्ते अवगाहिला बुध-जनों नाना गुणों गायिला । 
जो नामे नळ तत्कथोघ लिहिला तो पाहिजे पाहिला 1१ 
इंद्रादिक वर असता, कज्ी नल-सतीच होय दमयंती । 
सुंदर सकल वधूंते कशी न लसतीच होय दस-यंती ॥।२॥ 
कथा बोलूं हे मधुर सुधा-घारा । 
होय शृंगारा करुण रसा थारा । 
निषध-राजा नळ-नामघेय होता । 


वीरसेनाचा तनय महा होता ॥३॥ 
चोगुणीही जरि पुणे ज्ञीत भान । 


नळा ऐसा तरि कला-निधो वान । 
प्रतापाचा जो न मालवे भानू । र 


तयासमान कोण दुजा मान्‌ ॥४॥ 
चंत्राति लागति कळा उपराग येतो । 


गंगेशि भंग बहु पाणउतार होतो । 
जे होय चूर्ण तरि मौक्तिक ते कज्ञाला । 


र नाहों समान नळराज-महायज्ञाला ॥५॥ 
सामराजाचे रुक्मिणीहरणही असेच लोकप्रिय आहे (१७ वे 
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शतक). संस्कृत काव्याच्या धर्तीवर या काव्याची सर्गात्मक 
मांडणी असून, त्याचे आठ सर्ग आहेत. माज्ञी कृप्णकथा अरसि- 
कालाही रसिक वनवील, असे सांगताना तो म्हणतो- 
साहित्यस्वारस्य समस्त वेचें । शब्दोदधीचे निवडून वेंचे । 
पवित्र हे कृष्णकथा रसाला । जे नित्य आणी रस नीरसाला ।॥। 

कृष्णदयाणव हा भागवताच्या दशम स्कंधावर टीका लिहि- 
णारा कवी त्याच शतकातला. या टीकेचे नाव हरिवरदा असे 
असून, हा ग्रंथ ४२००० ओव्यांचा आहे. हा नाथपरंपरेतलळा कवी 
होय. त्याची शेली गंभीर पण प्रसादपूर्ण नाहे. उषेला अनिरुद्धाचे 
स्वप्न कसे पडले, त्याविषयीच्या त्याच्या काही ओव्या अद्षा- 

उषा पहुडता शेजेवरी । निद्रा लागली घटिका चारी । 

स्वप्न देखिले तिये माल्लारीं । परमेश्‍वरी वरदाने ॥ 

त्याम सुंदर पंकजाक्ष । लावण्य तरुण सगुण दक्ष । 

दिव्याभरणी नर प्रत्यक्ष । देखिला वक्ष:संलग्न ।। 

वामकरतळे धरूनि वेणी । वदन चंंबी अधरपानीं । 

कंचुकोग्रंथि विसजूंनी । कुचमदनी प्रवत ।। 

स्मरमदगजाचे कुभस्थळी । कामाडकुझ्याची क्षते केलीं । 

गाढालिगनें हृदयीं कवळों । नीवीमोक्षण करूनियां ।। 

प्रथम संगमी साशंकित । सकंप अवयव आकुंचित । 

नरकरस्पर्शा निराकरित । चिन्हें लक्षित चित्रलेखा ॥। 

आलिंगनाच्या आवेश्े । तरळ बाहुयुगल दिसे । 

मन्मथसदनाच्या विकाशे । उत्तानवष्मी चंचळता ॥। 

ओष्ट चावूनि कुलकुसी मुखें । स्पंदित अष्टांग मन्मथसुख । 

जननी स्मरूनी अव्यक्त वाक्यें । अंग मोडूनि वदतसे ॥। 

करणों उददेला रजोद्गम । लोहिवलांछित दुकूलोत्तम । 

स्वेद पुलकित वदनपद्य । भासे विराम स्मरचिन्हां ।। 

इतुका देखे चमत्कार । तंव झळकला प्रजागर । 

म्हणे, केउता गेला चोर । स्मरमंदिर उघडूनी ॥। 

कृष्णदयाणवावट्ल श्री. रा. चि. ढेरे म्हणतात- 

तत्त्वज्ञानाच्या सर्व प्रणालींशी कवीचा उत्तम परिचय आहे. 
सारा भारतवर्ष त्याने उघड्या डोळ्यांनी पाहिला आहे. अनेक 
व्यथावेदना, भलेबुरे अनुभव त्याने आपल्या संग्रही साठविले 
आहेत. त्याचमुळे या ग्रंथात ग्रंथकाराच्या साधनेचे, सखोल अध्य- 
यनाचे आणि व्यापक अनुभवाचे दर्शन घडते. 

कृष्णदयार्णवापेक्षा त्याचा समकालीन श्रीधरस्वामी नाझरेकर 
किवा श्रीधर हा अधिक लोकप्रिय ग्रंथकार होय. त्याच्याविषयी 
श्री. हेणोळीकर लिहितात - 

लहानांपासून थोरांपर्यंत अठरापगड जातींमध्ये सर्व स्त्री- 
पुरुषांचा आवडता झालेला असा श्रीवराखेरीज दुसरा ग्रंथकार 

मिळणार नाही. मुक्तेश्वरांची पौराणिक धाटणी डोळयांपुढे 
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ठेवून रामायण, भारत, भागवत व इतर पुराणे वगैरे ग्रंथांतील 
कथांचे संक्षिप्त, सुबोबे आणि रसाळ असे नोवीबद्ध अनुवाद 
कथाप्रिय अश्या वाचकांपुढे श्रीधरांनी ठेवले. त्यामुळे श्रीवरांचे 
ग्रंथ त्यांच्या हयातीतच गावोगावी पसरले. घरोघरी त्यांची 
पारायणे होऊ लागली. श्रीधरांनी हरिविजय (इ. स. १७०२), 
रामविजय (इ. स. १७०३), वेदान्तसूर्य, पांडवप्रताप (इ. स. 
१७१२), पंढरिमाहात्म्य, व्यंकटेशमाहात्म्य, मल्हारीविजय व 
ज्ञानेश्‍वरचरित्र इतके ग्रंथ लिहिले. व 
श्रीवरांच्या काव्याचा नमुना म्हणून हरिविजयातल्या काही 
ओव्या पुढे दिल्या आहेत - 
अंगणी असोन श्रोहरो । परो न दिसे तिच्या नेत्रों । 
जन भुलले याचपरो । नाना साधनें भजती हो ॥। 
जवळीों असोन जगज्जोवन । कां सेविती घोर विपिन । 
निराहार पंचाग्निसाधन । नाना यज्ञ करिती एक ॥। 
एक घेती वायु आहार । एक नग्न मौनी जटाधार । 
एक हिंडती दिगंबर । परी श्रीवर न सांपडे ।। 
दम दम अष्टांगसाधन । नाना ब्रताचरण तोर्थाटण । शः 
एक वेदाभ्यासों शास्त्री निपुण । परी तें निधान न सांपड ।। 
हरिप्राप्तीवीण कोरडे ज्ञान । तयाचे नांव अज्ञान र 
भगवत्प्राप्तीवीण दावी भजन । ते सोंग जाण नटाच ॥ 
ज्यांनी आर्यावृत्तार आपली अमिट नाममुद्रा उमटवली त 
मोरोपंत १७ व्या शतकातच होऊन गेले. ते भागवतधर्मी संतांच्या 
शिकवणीत मुरलेले आणि सर्वाभूती भगवद्‌भाव घारण करणारे 
सांधुपुरुष होते. त्यांनी काव्यरचनेचा जो प्रचंड उद्योग केला, हो 
मनाला थक्क करून सोडणारा आहे. महाभारत, भागवत अ 
रामायण यांचे आर्याबद्ध अनुवाद, भागवताच्या दशम स्कंधावर 
कृष्णविजय आणि शिवचरित्रावर ब्रह्मोत्तरखंड, इ. विस्तृत शी 
१०८ रामायणे, अनेक आख्याने, स्तोत्रे, केकावली ही 
मिळून मोरोपंतांची ग्रंथरचना साठ हजारांच्या वर भरते. न 
आत्मोन्नतीसाठी देवांची आणि संतसज्जनांची परम पवि 
चरित्रे गावी हा त्यांच्या काव्यरचनेचा हेतू. त्यांच्या सवे दारे 
आर्याभारत हा ग्रंथ मोठा आहे. त्यांच्या कवित्वशक्‍तीचे क 
चांगळे गुण आर्याभारताच्या रचनेत एकवटले आहेत. रसिक 
ते आश्‍वासन देतात - 
त्या श्री व्यासप्रभुला वंडुनि मी भारतेतिहासरस । 
पाजीन तुम्हां श्रोत्यां अमृतरसाहून फार हा सरस । शी 
आर्याभारतात विविध रसांच्या सरिता वाहत असल्या, त 
त्यांतला मूर्धन्यरस मात्र वीररस आहे. त्या दृष्टीने त्यांची छल” 
युद्धपर्वे सरस उतरली आहेत. त्यांतले कर्णपवे म्हणजे तर प डळणीक, 
सार्‍या काव्यगुणांची घोटीव मूर्तीच होय. र ळे 


खंड सहावा 


जाया क्व तेजीभंग हसा मेछा, त्यार बत र्तत 
“आह, ते असे - 
शल्य म्हणे, “ राघेया जेव्हा तुझिया श्मरोनि कर्मात 
(अज तीत्र दरांती समरों भेदोल सवे सर्न ५ 
क रा बापा, तूं पावशील पापाने । 
तं विज मन क हा बडबडसि तूं जसा पानें ॥ 
ममतच स वघधाया सी हें कोण जाणतां साहे । 
-जजमुग्ा श्षिजु शश्ि-मंडळ कवळावया जसा पाहे ॥ 
त्‌ क कड - गज गूषताव सिंह तो वी 1 
"अन्य पाव शल्याति, को दातव तू सिताइव तो विष्णु ॥ 
तोब्र क शितडी कळ टोचोनि खवळिशी कां गा. । 
आळ” त्‌ खाजवितोसि आपुल्या आंगा ॥ 
याचया पर र गज, स्पर्धा मंडूक तूं वृथा धरिश्ी । 
पुढे दुरुदुरू टरोंटरों शब्द हे किती करिशी ॥। 
10 या सदनाच्या आश्रयें उभा राहे) 
भुके बळे र्क गर्जे श्ञादूल तया दिशेकडे पाहे ॥। 
अजंनद ष्टि कळ व्यथित करी निकट-वति-जन-कर्णा । 
डावन्संदळ हि पडली तोंचि तसा भुंकतोसि तूं कर्णा ॥। 
जोंवरि त कोल्हा म्हणतो, ' मी सिंह वल्गना करितो । 
"९ न पाहिला गज-गंड-स्थळ-कवळ-भक्षिता हरितो॥ 
नळ यमकानुप्रासांचा विलक्षण हव्यास होता. (अ त्यामुळेच 
दर्जाचे नीर ही त्यांची आर्या दुर्बोध होते. मोरोपंत हे श्रेष्ठ 
महाभ तशषिक्षक असल्याचा प्रत्यय'या भंथांवर्न सहन येतो. 
वि ुव्मन नीतिपर विभाग मोरोपंतांनी त्रुटित स्वरूपात 
ग्रंथभर असले, तरी त्यांतील अध्यात्मबोध व नीत्युपदेश सन 
1. जरी विदुज्दाच्यापे त्यांची व्यक्तिचित्रणे मूळ महा” 
त्यांचें इतकीच जिवंत आणि ठसठशीत आहेत. य़ा गुणांमुळे 
भारत त्याच्या रचनाकालीच लोकप्रिय झाले. 


पेतांच्या सवे रामायणांत मंत्ररामायण हे मोठे व सरस आहे. 
त्यांची केकावली है 


स बिमा व प्रसाद हे गुण तिच्यात परिपूर्ण आहेत, असे 
: पांगारकर म्हणतात. त्या काव्यातील 
कृतांत-कटकामल-ध्वज-जरा दिसों लागली । 
पुरःसर गदांसवें झगडतां तनू भागली । 
सहाय दुसरा नसे तुजविणें बळें आगळा । 
न हो जरि उताविळा, स्वरिपु कापितो हा गळा ॥ 
अगा प्रणतवत्सला, म्हणति त्या जनां पावलां । 
म्हणोनि तुमच्याच मी स्मरतसें सदा पावलां । 
भा 2 बरि कृपा, हरू व्यसन, दीन हा तापला । 
व हवे 


७६९ 


आच आदळला होळकर मळे शया अहिकि्ीची ल्य द चच र व ख्च्ख्क्व्ख््ख्ख्च्च 
कळवळ व्र क्य च ८466466: 


ल किकलेत्ा आयत 3. 
पण त्याच्या चरित्रग्रंथांना विश्वसनीयता बेताचीच आहे वेबचोत- द 
पूजक वृत्तीने तो सर्व संतांचे माहात्म्य सारल्याच फ्न्ल्श्फ्क्श्लो 
वणितो; चमत्कारांचे भारूड सांगून त्यात त्या व्यक्तीशेब्ती 


देवी वलय निर्मोण करतो. स्थरुकारु्परिस्थिरीसंदंधीचा दार- 

कावा महानुभावांच्या चरित्रग्रंथांत आढळतो, तसा तो माहि- 

पतीच्या ग्रंथांत आढळत नाही. त्याच्या लेखनशैलीचा भक्‍्त- 

लोलामुतातील एक नमूना असा - 

ऐका श्रोते भाविक प्रेमळ । कृपेने दिलोकितो दोन-दयाळ ।॥ 

मुके होऊनि वाचाळ । वदतसे सकळ शास्त्रार्थ ॥ 

श्रीहरिचेनि कुपाबळें । महापवेत उल्लंघी पांगुळ-। 

बरड गोटे जे केवळ । प १ैस तत्काळ ते होती ॥ 

खेर बाभुळीचा तद । तोही होईल कल्पतरु । 

जरी कृपा करितां जगद्गुरु । होईल संसार सुखाचा ॥ 

महाविष प्राज्षितांच जाण । तें होईल अमृतासमान । 

खडे होतील चितामण । करुणाघन तुष्टल्या ॥ 

मारिता वेरि जो दुर्धर । तोहि होईल लोभापर । 

पळोनि जातील यर्भाककर । शाडगेधर रक्षी जया ॥ 

बद्धिहीन मतिहीन निश्चिती । ऐसें सर्वत्र लोक जाणती ॥ 

आणि ग्रंथ वदवितो मूढ हातीं 1 लाघवी श्रीपती म्हणोनिया ॥। 

(भकक्‍्तलीलामृत भ. ७) 

शाहिरी वाडमय - यानंतरचा काळ म्हणजे पोवाडा आणि 

लावणी यांचा. पोवाड्यांची रचना शिवकालापासून सुरू झालेली 


दिसते. अफजलखानाच्या वधावरचा अज्ञानदासाचा पोवाडा हा 
सर्वांत जुना पोवाडा होय (इ. स. १६५९). त्याची ती रचना 
रिणामकारक आहे. दुसरा पोवाडा 


सरळ, गद्यप्राय पण प 
तानाजीवरचा. तो तुळशीदासाने लिहिला आणि गाइला. 
तानाजी-उदयभान यांचा समरप्रसंग आणि तानाजीला लाभलेले 


यांचे रसरशीत वणेन करून तो म्हणतो, * शूर 


मर्दाचा पोवाडा शूर मर्दाने ऐकावा. ' 
सुमारे तीन पोवाडे सांप्रत उपलब्ध आहेत. त्यांपैकी चार 


शिवकालीन, तीन शाहूकालीन, दीडशे पेशवेकालीन व बाकीचे 
अव्वल इंग्रजीतील आहेत, असे श्री. दोणोलीकर म्हणतात. या 


शाहिरांची दृष्टी वस्तुनिष्ठ होती. वर्ण्ये विषयाची चित्रे त्यांनी 
तन्मयतेने रेखाटली आणि लोकभावनेकडे पुरेपूर लक्ष दिले. 
पोवाड्यांतून इतिहासाचे दर्शन घडते; पण त्यांत अतिशयोक्ती 


भराठो भाषा व साहित्य 


भरपुर असते. तुळश्लीदासाच्या पोवाड्यातील अतिशयोकतिपुर्ण 
वर्णनाच्या काही पंक्ती अशा - 
उदेभान तेथुन निघाला । आला पिराच्या दरग्याला ।। 
फोडल्या कापसाच्या उदी । ओतले तेलाचे बुधले ।। 
ज्याने आग जी लावली । ज्याने उजेड तो केला ॥। 
ग्रलीम किती मोजून पाहिला । पन्नास माणूस ह्याच्या 
आले हिळेबाला ॥। 
उदेभान माणूस पाहून । त्याच्या भुजा ज्या थरारल्या ।॥। 
पन्नास माणूस । माझी आंबाडीची भाजी ।। 
मोगल मागें परतला । गेला आखाडखान्यामधीं ॥। 
पायो तुमानी सुरवारा घातल्या । अठरा खंडीचे किनखाप 
त्यानें अंगांत घातलें ॥ 
बारा आतबडीचा जोडा । त्याने पायांमधीं घातला ॥ 
ज्याने वाघनखे चढविलों । जिरेटोप डोईस घातला ।॥। 
अठरा जागी बिव्या । हरोहारीनें उभ्या केल्या ॥। 
सळ पठ्याचा सोडिला । अठरा बिब्यांची खांडे केली ।। 
आासुदाचा टिला ल्याला । गाभणी गाई जो काटली ॥। 
मराठ्यांच्या उत्कर्षापकर्षाशी आणि तज्जन्य सुखदु:खांशी 
शाहीर तादात्म्य पावळेळे दिसतात. खर्ड्याच्या लढाईतल्या 
विजयाचे उन्मादाने वणन करणारा शाहीर अनंत फंदी हा 
पानिपतावरील अपयक्षावद्दळ अश्वू ढाळताना दिसतो. इंग्रजी 
अमदानीवरील पोवाड्यांत दु:ख, वैताग, भयचकितपणा आणि 
कौतुक अक्या संमिश्र भावना आढळतात. 
पोवाड्याची रचनापद्धती गोंधळयांच्या कथानिवेदनासारखी 
असते. प्रथम सार्‍या देवतांना आवाहन आणि मग मुख्य कथा 
सांगणे, ही दोघांची रीत सारखीच आहे. 
पोवाड्यापाठोपाठ जन्मलेली लावणी अधिक नाट्यमय 
आहे. तमाझयासारख्या नाटयप्रकारातच ती अधिक खुलते. ती 
सुस्वर पण साभिनय म्हणावी लागते. तमाशाच्या थाटात शृंगा- 
रिक लावणी जशी रंगते, तसे इतर काही रंगू शकत नाही. 
म्हणूनच लावणीतील इतर रस हळूहळू मागे पडून केवळ 
शृंगार हाच तिचा स्थायीभाव होऊन राहिला. मराठी राज्याचे 
साम्राज्य होताच पराक्रमावरोबर सरदार, सेनापती, अधिकारी 
अशा मंडळीत राजविलास व ख्याळीखुशाली वाढली. त्यामुळे 
अझ्ा लोकांच्या शृंगारप्रवृत्तींना खुलविण्यासाठी पूर्वपेशवाईत 
लावणीचा जन्म झाला आणि उत्तरपेशवाईत ती ' पणा 'त आली. 
रामजोशी, भ्रभाकर, होनाजी, इत्यादी लावणीकारांनी राधाकरृष्ण- 
अम व गोप-गोपींचे विलास या विषयांवर पुष्कळ लावण्या 
लिहिल्या आहेत. परश्रामाच्या लावण्यांत राधाकृष्णविलास- 
वणनाबरोबर त्या प्रसंगाचा अध्यात्मपर अर्थ लावण्याचा पंडिती 
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भारतीय संस्कृतिकोदा 


प्रयत्नही दिसून येतो. प्रमाकराच्या वीसपंववीस लावण्यांचा 
नायक बाजीराव आहे. त्याचे विलास वर्णन करताना प्रभाकराने 
बाजीरावालाच कृष्ण बनविले आह़े 
विवाह, न्हाणवळी, पति-पत्नींचे प्रेम, शिपाई गड्याचा 

शृंगार, युद्धाला जाणाऱ्या पतीला निरोप, विरहकाळातील मदन- 
वावा, व्यभिचारी प्रणय, जारिणीची तळमळ, गर्भवतीचे 
डोहाळे, निवुत्रिक स्त्रीची दुःखे, पुत्रजन्म, इ. सांसारिक किन 
कोंटुंबिक घटना हे लावणीचे विषय होत. प्रमुख लावणीकारांच्या 
लावण्यांतील काही पंक्ती अशा- 
रामजोशी - 

सुंदरा मनार्माध भरलि जरा नाही ठरली । 

हवेलित शिरलि मोत्याचा भांग ।॥। 

रे गड्या होस नाहि पुरलि म्हणोनी विरलि । 

पुन्हा नाहि फिरलि कुणाची सांग ॥ ध्रु. ॥। 

जश्ि कळी सोनचाफ्याचि न पडु पाप्याचि । 

दष्टि सोप्याचि नसल ती नार ।॥। 

अति नाजुक तन देखणी गुणाची खणी । 

उभो नवखणों चढुन सुकुमार ।। 

जल्रि मन्मथरति धाकटी सिहसम कटी । 

उभी एकटी गळ्यारमाधि हार ॥। 

अंगि तारुण्याचा बहर ज्वानिचा कहर । 

मारिते लहर मदनतल्वार ।। 

पायि पेंजण झुबकेदार कुणाची दार । 

कोण सरदार हिचा भरतार ॥ 

कुलविद्याजडावटिका/ल सनार्मांध टिकलि । 

नाहि ह॒टकली तेज अनिवार ॥। 

नाकामध्ये बुलाव सुरति चांदणी वरति । 

चमकती परति हिच्यापुढें फार ।॥। 
होनाजी - 

राधा म्हणे श्रीहरी तुम्ही रात्रीं होतां कोगे ठाई ॥ 

तें सांगा मजप्रती आता! सत्वर भूधरशाई ॥ धर ॥ 

नुतन व्घु देखण्या गोकुळामध्ये गोवळबाळीं ॥। ळ 

नित्य तुम्हाला हवी नविन एक हृदयों कवटाळीं ॥ 

चार प्रहर कमिली निशी कोगें घरी वनमाळी ।। 

आला नेत्र पुशीत उठून येवढे प्रात:काळी ॥ 

सुरत ग्रंथ केशरी टिळक वर कस्तुरी भाळी ॥। 

घर्माने पुसिला भोगिली कोणीतरी वेल्हाळी ॥ 

दिसती नेत्र आरक्त मुखावर तेज क्वचित्‌ नाही ।॥। 
प्रमाकर - 


नका जाऊं दूर देशीं घरी काय धनद्रव्याला कमी । 


पय प्णिलशिशशीणा 
सट 
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आलि हो वर्षाची नागपंचमी ।। ध्रु. ॥ 
झिर मिर झिर मिर पंजंन्य वरसे भर महिना श्रावण । 
कठिण लष्करची ह्वा दारुण ॥ 
महोत्तव नगरांत मिळाले देशावरील ब्राह्मण । 
पाहुं सुख सोहळा दोघेजण ।। 
नका जाऊं टाकून करा घरीं नागपंचमी सण । 
किती नित आठवूं तुमचे गुण ॥ 
रहाण्याचा निश्‍चय करा हो । तुम्ही राजहंस पाखरा ॥ 
नवनिध गोरिदंकरा हो । मम प्राणसख्या प्रियकरा ॥ 
सर्वांत स्वरुपपुंदरा हो । निष्कपट सगणमंदिरा ॥ 
पसरिते केव्हांची पदर । काही पोक्त करा तरी नदर ।। 
दुर जाणे न सोसे सदर 1। 
आदरे करून विनवितां कदर । का कठिण करितां तुम्हीं ॥ 
पठ्ठे बापूराव - 
तुझ्या कृष्णाने ग आमची राधा भुलविली खरी । 
कपाळाला काजळ ल्याली । कंचुकी उलटी घाली । 
दही घेऊनी तुपाचा डेरा हवाला करी ॥ 
माजपट्टा घाली । बाजुबंद पायांत वेळा-॥ 
ठुझ्ला टीका तन्मणि बांधें कंबरेच्या वरी ॥ 
घार काढी पालथा घडा । गाईखाली सोडी 
म्हशीखाली गाईचा पाडापाजी लवकरी |॥॥| 
शहाणी असुनी झाली वेडी । ज्याला त्याला डोळे मोडी । 
पठ्ठे बापुरावच्या कविची खडी चाकरी य 
मराठो जेन साहित्य - जैन धर्म भारतातल्या प्राचीन धर्मापैकी 
एक आहे. एके काळी हिमाल्यापासून कन्याकुमारीपर्यंत या 
धर्माने वैभवाचे दिवस पाहिले होते. भारताच्या सर्वे भागांत 
जनांची इतिहाससाधने विखुरलेली आहेत. जैनांनी अर्धमागधी 
ही धर्मभाषा म्हणून स्वीकारली होती. त्या भाषेत त्यांचे विपुल 
साहित्य उपलब्ध आहे. याशिवाय संस्कृत व इतर सर्व भारतीय 
भाषा यांमध्येही जैनांनी साहित्यनिमिती केली आहे. 


रेडा । 


मराठी भाषा ही मुख्यतः महाराष्ट्री अपभ्रंशातून जन्माला . 


आली, हे सांप्रत मान्य ठरले आहे. महाराष्ट्री प्राकुतानंतर महा” 
राष्ट्री अपभ्रंशाचा काळ येतो. ' जैन सरींनी वाडमयाचा असा 
॥ही प्रकार अपभ्रंश भाषेत गुंफण्याचा ठेवला नाही ' असे 

कै. पां. कुलकर्णी लिहितात. 
पुप्पदंत हा या भाषेतला सर्वश्रेष्ठ कवी होय. त्याचा काळ 


श्‌. 
स. चे दहावे शतक हा आहे. महापुराण, णायकुमारचरिउ व 


भ्शां *हेरचरिउ हे त्याचे तीन महत्त्वाचे ग्रंथ होत. त्यांना अप- 
चीः रत्नत्रयी असे म्हणतात. दहाव्या शतकानंतर अपभ्रंश्याचा 
संपल्या असला, तरी चौदाव्या शतकापर्यंत महाराष्ट्री 
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अथभ्रंशातून थोडीबहुत ग्रंथरचना होत राहिलेली दिसते. 

महाराष्ट्राशी जैन धर्माचा संवंध नक्की कोणत्या काळी 
आला हे समजणे कठीण आहे. पण सनपूर्व चौथ्या शतकात 
महाराष्ट्रामध्ये उत्तरेतुन जैनांचे आगमन फार मोठ्या प्रमाणात 
झाले, असे सामान्यपणे समजतात. राष्ट्रकूटांच्या काळात जेन 
पंडितांना राजाश्रयही मिळाला होता. जिनसेन हा अमोघवर्षे 
या राष्ट्रकूट राजाचा गुरूच होता. महाराष्ट्रातला जेन समाज 
प्रामुख्याने दिगंवरपंथीच असला, तरी काही प्रमुख शहरांत 
व्यापाराच्या निमित्ताने रवेतांबर जैनही स्थायिक झाले आहेत. 

इ. स. च्या चौदाव्या शतकानंतर जैन ग्रंथकार मराठीत ग्रंथ- 
रचना करू लागलेले दिसतात. आज उपलब्ध झालेल्या माहिती- 
प्रमाणे गुणदास हा पहिला जेन मराठी ग्रंथकार होय (इ. स. 
१४५० चा सुमार). हा कवी ब्रह्मगुणदास या नावाने प्रसिद्ध 
आहे. श्रेणिकचरित्र हे त्याचे मोठे काव्य असून, त्याची ओवी- 
संख्या तीन हजार आहे. इतरही काही फुटकळ काव्ये त्याने 
लिहिली आहेत. 

गुणकीर्ती हा त्याचाच समकालीन होय. याचा धर्मामृत हा 
ग्रंथ त्याच्या सवे उपलब्ध ग्रंथांत महत्त्वाचा आहे. आदर्श गृह- 
स्थाचे आवरण कसे असावे, हे त्या ग्रंथात मुख्यत्वे सांगितले 
आहे. हा ग्रंथ गद्य स्वरूपात आहे. पद्मपुराण हा त्याचा मोठा 
काव्यग्रंथ असून, त्याची ओवीसंख्या १५,००० आहे. या ग्रंथाचे 
एकंदर ४३ अध्याय आहेत. हा संपूर्ण ग्रंथ गुणकोर्तीच्या हातून 
पुरा होऊ शकला नाही. त्यातले पहिळे २८ अव्याय गुणकीर्तीचे 
आहेत, त्यानंतरचे ७ अध्याय ब्रह्मचितामणीचे आहेत आणि 
शेवटचे ८ अध्याय ब्रह्मपुण्यसागर यावे आहेत. अशा प्रकारे हा 
ग्रंथ तीन कवींच्या हातून पुरा झाला आहे. 

जिनदास इ. स. च्या पंधराव्या शतकात देवगिरी येथे होऊन 
गेला. विद्वत्त्व व कवित्व या दोन्ही दृष्टोंनी हा ग्रंथकार श्रेष्ठ 
दर्जाचा आहे. श्रीकृष्ण व नेमिनाथ या दोघांच्या चरित्रांवर 
त्याने हरिवंश पुराणाची रचना केली आहे. 

पंडित मेघा किवा मेघराज हा सोळाव्या शतकाच्या प्रारंभीचा 
कवी होय. त्याचा १९ ६४ ओव्यांचा जसोधररास हा ग्रंथ प्रसिद्ध 
आहे. सोळाव्या शतकाच्या पूर्वार्धात नागोआया याने यशोधर- 
चरित्र व उतरार्धात गुणनंदीने यशोधरपुराण या नावाचे ग्रंथ 
लिहिले. पहिल्याच्या २९२ ओव्या व दुसर्‍याच्या १३२६ आहेत. 

सोळाव्या शतकात विदर्भातील कारंजा येथे भट्टारकपीठाचे 
धार्मिक दृष्ट्या प्राबल्य होते. पीठावरचे भट्टारक हे धर्मगुरू 
म्हणून मानले जात होते. विदर्भ व मराठवाडा या विभागांतील 


भट्टारकपीठांचा हा वैभवकाल होता. पूजा, प्रतिष्ठा, मूतिस्थापना, 


इ. धार्मिक गोष्टी त्या काळात बर्‍याच प्रमाणात चालू झाल्या. 


र 
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त्यामुळे त्यांच्यासाठी आवश्‍यक अ्या साहित्याची मागणीही 
वाढली. ती पुरी करण्यासाठी ब्रते, व्रतकथा, पुजा, आरती, स्तोत्र 
इ. वाडमय त्या काळापासून पुढे विपुल प्रमाणात निर्माण झाले., 

सतराव्या शतकातील जैन कवींत वीरदास याचे स्थान असा- 
मान्य आहे. तो कवी तर होताच; शिवाय औरंगावाद येथील 
भट्टारकपीठाचा आचायंही होता. सुदर्हनचरित्र हा त्याचा सर्वांत 
मोठा काव्यग्रंथ असून, त्याचे २५ अध्याय आहेत. 

सतराव्या शतकात दामा पंडिताने जंबूस्वामीचरित्र आणि 
दानशीलतपभावना हे दोन ग्रंथ लिहिले पहिल्याची ओवीसंख्या 
२६२१ असून, दुसर्‍याची ४६८ आहे. भानकीतीं हा औरंगाबाद- 
पीठाचा दुसरा भट्टारक होय. त्यानेही काही किरकोळ ग्रंथरचना 
केली आहे. त्याच शतकात दयासागराने सम्यक्‍त्वकौमुदी, भवि- 
ष्यदत्तबंधुदत्त पुराण व धर्मामृतपुराण असे तीन ग्रंथ लिहिले. 
पहिल्याची ओवीसंख्या २३८० असून, त्यात अनेक अद्भुत कथा 
दिलेल्या आहेत. दुसऱ्याची ओवीसंख्या १३८ ९ असुन, तिसऱर्‍याचे 
दहा अध्याय आहेत. 

सतराव्या शतकाच्या अखेरीस महीचंद्राने आदिनाथपुराण, 
नंदीशवरकथा, नेमिनाथभवांतर, इ. वरीच काव्यरचना केली. 

देवेंद्रकीर्ती हा इ. स. च्या अठराव्या शतकातला जेन ग्रंथकार 
होय. त्याचा कालिकापुराण हा ग्रंथ अनेक दृष्टींनी महत्त्वाचा 
आहे. त्यात अनेक पौराणिक, ऐतिहासिक व सामाजिक कथा- 
गाथांचे एकत्रीकरण केलेले आहे. त्याची ओवीसंख्या ७०००च्या 
वर आहे. हे पुराण म्हणजे मध्ययुगीन जेन समाजाच्या स्थित्यं- 
तराचा इतिहासच समजला पाहिजे, असे डॉ. अक्कोळे म्हण- 
तात. दक्षिणेत सोमवंशी कासारबोगार या समाजाची उत्पत्ती 
आणि त्याची स्थित्यंतरे, तसेच मुसलमानांच्या हल्ल्यापासून 
जेन व हिंदू या सर्वांनाच त्या काळी कसा त्रास भोगावा 
लागला, त्याची वर्णने या पुराणात आहेत. 

जिनसागर हा अठराव्या शतकातील आणखी एक महत्त्वाचा 
ग्रंथकार होय. त्याने मराठीमध्ये विपुल ग्रंथरचना केली असून, 
जीवंधरपुराण, व्रतकथा, स्तोत्रे, आरत्या, इ. तिचे प्रकार 
आहेत. जनादन या ग्रंथकाराने अठराव्या शतकाच्या उत्तरार्धात 
श्रेणिकचरित्र या नावाचा ४० अध्यायांचा एक ग्रंथ लिहिला 
आहे. त्याची ही रचना श्रेष्ठ दर्जाची मानली जाते. याच काळात 
मह्तीसागर नावाचा आणखी एक ग्रंथकार होऊन गेला. महती- 
काव्यकुंज या नावाने त्याच्या रचनांचे संकलन झालेले आहे. 
एकोणिसाव्या शतकात जिनसेनाने जंबूस्वामीपुराण, उपदेशरत्न- 
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त्याच्या द्वारे अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, दया, क्षमा, शांती, 
संयम, दान, त्याग, इ. गुणांचा समाजाला उपदेश केला आहे. 
अर्वाचीन काव्य - यानंतर आपण अव्वल इंग्रजीच्या काळात 
दाखल होतो. हा कालखंड इ. स. १८७५ ते १९२० असा आहे. 
या कालखंडाला मराठी भाषेचा क्रांतिकाल असे म्हणतात. या 
काळात जे काव्य निर्माण झाले, त्याचा चेहरा-मोहरा बराचसा 
भिन्न आहे. या काळात नवनीतकार आणि काव्यसंग्रहकार यांनी 
प्राचीन कवितेचा सुशिक्षितांना परिचय करून दिला. त्याच जुन्या 
वळणावर बापूसाहेब कुरुंदवाडकर, शिवराम रामकृष्ण नित्सुरे, 


केशवसुत (कृष्णाजी केशव दामले) 


पु. बा. जोशी, गो. वा. कानिटकर, वासुदेव वामनशास्त्री खरे, 
वि. भ. लेंभे, इ. कवींनी आपली काव्यरचना केली. दुसरे कार्ट 
कवी इंग्रजी कवितेच्या भाषांतराकडे वळले. म. गो. कोल्हटकर 
ब. रा. प्रधान, डॉ. कीतिकर, वि. मो. महाजनी, म. मो. व 
वि. कों. ओक, इ. कवींनी इंग्रजी कवितेच्या आघारे न 
रचली. स्फुट कविता, सृष्टिवर्णनपर कविता, प्रेमविषयक म 
भावगीत, विलापिका अशा स्वरूपाची ही कविता होती. नी 
बोध आणि उपदेश हे उद्दिष्ट याही कवींनी आपल्या डोळ्यां 

ठेविले. मात्र त्याचे स्वरूप बदलले, नीतीचे व बोघाचे प्रत्यक्ष 
पाठ न देता कवींनी ते अप्रत्यक्षपणे द्यायला सुरुवात केली 


काव्याच्या वृत्तादिकांत फारसा बदलू झाला नाही. अक्षरवूर्तत 
आर्या, साक्‍या, ओव्या, अभंग, दिड्या, इ. वृत्तांतच यां काळा 
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कविता रचण्यात आली. केशवसुतांनी प्रथम त्यात बदल केला. 

कवितारचनेत उद्देश, वृत्ते, आशय, इ. सर्वे प्रकारे परिवतेन 
केले ते केशवसुतांनी (इ. स. १८६६ ते १९०५). म्हणूनच 
केशवसुतांना नव्या काव्ययुगाचे अग्रदूत समजतात. 

नव्या कवितेचे म्हणून समजले जाणारे सर्वे विशेष केशव- 
सुतांच्या काव्यात उत्कटपणे प्रतीत झाले आहेत. ज्या काळात 
चिपळूणकर, टिळक, आगरकर, लोकहितवादी, म. फुले, न्या. 
रानडे, इ. लोकाग्रणी आपले सामाजिक, राजकीय, घामिक व 
आथिक विचार लोकांत प्रसृत करीत होते, त्याच काळात केशव- 
सुतांनी आपल्या काव्यरचनेला प्रारंभ केला. त्यांच्या कवितेत 
त्यांच्या कालाचे चित्र पाहायला मिळते. 


ना. वा. टिळक 


समाजाभिमुखता हा केशवसुतांच्या काव्याचा पहिला विशेष 

होय. तुतारी, नवा शिपाई, स्फूर्ती, गोफण, मूतिभंजन, ई. कवि" 
शातून केशवसुतांचे सामाजिक विचार प्रामुख्याने प्रकट झाले 
आहेत. समता, बंधता आणि स्वातंत्र्य यांचा उद्घोष आणि प्रचार 

शवसुतांनी कसा ओजस्वी भाषेत केला, ते त्यांच्या तुतारीमधील 
व उडी पंक्‍्तींवरून कळून येईल- 
'पेजाउद्या मरणालागुनि, जाळुनि किंवा पुरुनी टाका । 
ल शाल हा विज्ञाल भूधर, सुंदर लेणी तयात खोदा । 
30 केशाची बसला घालुनी, पुर्वज वदले त्यां गमल ते। 
हल्ल खुशाळू सादर चित्ते । परंतु सरका विशंक पुढते । 
र्य तर दंभावर, तर बंडावर । 
नो या त्वरा करा रे, समतेचा ध्वज उंच धरा रे । 
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नियमन मनुजासाठी, मानव नसे नियमनासाठी जाणा । 

आत्मपर आणि प्रेमविषयक कविता हेही केशवसुतांचे आणखी 
एक वैशिष्ट्य समजले जाते. आत्मपर प्रेमगीतांचा पायंडा केशव- 
सुतांनी पाडला, असे श्री. वि. पां. दांडेकर म्हणतात. त्यांच्या 
निसर्गविषयक कविताही उल्लेखनीय आहेत. निसर्गात अढळ 
सौंदर्य आहे, प्रीती, चारुता, आनंद आहे; तो चिरतरुण व चिर- 
रुचिर आहे आणि त्याचा विकास मानवासाठी आहे, अशा प्रका- 
रचे विचार केशवसुतांनी आपल्या निसर्गविषयक काव्यातून व्यक्‍त 
केले आहेत. झपूर्झा, म्हातारी, हरपले श्रेय, कोणीकडून कोणीकडे 
या त्यांच्या गूढगुंजनात्मक कविता होत. 

हे झाले आशयाच्या दृष्टीने; पण केशवसुत तेवढ्या पुरतेच 


बालकवी ठोमरे 


इतरांहून निराळे नाहीत. त्यांनी मात्रावृत्तांत कविता लिहून 
आणि त्यातही बरेच स्वातंत्र्य धेऊन कवितेचा चेहरा-मोह्राच 
बदलन टाकला. १४ ओळींचे सुनीत हा इंग्रजी धर्तीचा नवा 
काव्यप्रकार त्यांनीच मराठी काव्यसृष्टीत आणला. 

रे. नारायण वामन टिळक हेही याच काळातले क्‌वी होत. 
समाजाविषयी त्यांनाही केशवसुतांप्रमाणे तळमळ वाटे. टिळक 
हे सश्रद्ध व प्रेमळ होते. त्यामुळे त्यांना प्रेममूलक अशा ख््स्ती 
धर्माचे आकर्षण वाटून त्यांनी घर्मांतरही केले. स्त्रिस्ती धर्मा- 
वरले त्यांचे प्रेम भजनसंग्रह, अभंगांजली व ख््रिस्तायन या 
काव्यांत प्रकट झाले आहे. टिळकांनी फुलांवर व मुलांवर अनेक 
सरस॑ कविता लिहिल्या आहेत. त्यांच्या संग्रहाचे नाव बालोद्यान. 
त्यामुळे ते फुलां-मुलांचे कवी म्हणून ओळखले जातात. त्यांच्या 
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>» 


“मूल्ते मूल * या कवितेतल्या काही पंक्ती अद्या - 
तुला म्हणावें फूल जरी - फूल जरी । 
फुलाहुनी तूं अधिक तरी । 
फुल विकसती, सुगंध देती । 
परिस्थिती जों दिसे बरी - असे वरी । 
तुझें हास्य हें नित्य परी । 
तुला म्हणावें रत्न जरी - रत्न जरी । 
रत्नाहुनि तूं अधिक तरी । 
रत्न कठिण तें, अपणगांपुरतें 
तेज तुझें वितरे इतरीं - हे इतरीं । 
तामस अवघे दूर करी ॥ 

* पुर्वे दिव्य ज्यांचे त्यांना रम्य भाविकाळ ? असा ओजस्वी 
आणि आक्यावादी संदेश देणारे कवी विनायक हे याच काळात 
होऊन गेळे (इ. १८७२ ते १९०९ ). या कवीचे सर्व काव्य 
पूर्वजांच्या पराक्रमगीतांनी व स्वाभिमानी गीतांनी काठोकाठ 
भरले आहे. पन्ना, पद्मिनी, राणी दुर्गावती, संयोगिता, क्रुष्णा- 
कुमारी, वीरमती, इ. काव्यांत त्यांनी राजपूत रमणींच्या परा- 
क्रमगाथा ओजस्वी वाणीने गायिल्या आहेत. त्यांचे देशप्रेम 
उत्कट आहे. त्यामुळेच ते आधुनिक राष्ट्रीय कवितेचे प्रणेते 
म्हणून ओळखले जातात. त्यांच्या वीरमती या काव्यातल्या 
काही पंक्ती अश्या- 

पतिरणविन्मुखतेची दुर्वार्ता आयकून वीरमती 

रागेजे; त्याविषयी होय तिची तेधवां विषण्ण मती 

समान्य न वोरमतीला अयद्षाचें मळमळीत सोभाग्य 

येते वेधव्य ये तिज गमते साच उघडिले भाग्य 

करिती गजर जयाचा, जर नाथ तिचा रणों लढत मरता 

परि तापद होय तिला वार्ता जीवंत तो फिरे परता 

समरास पुरुष भ्याला सत्य तिथे स्वयश मळविले धवल 

मुख झाले ते काळे दर बरे; अशू भ सज नको जवळ 

चितुन मनी ऐसे श्ीघ्य तिने बंद करविली वेस 

पाठविला जसवंता दूताकरवी सखेद संदेश 

डॉ. काशिनाथ हरी मोडक (माधवानुज) हे केशवसुतांचे 
समकालीन कवी होते. त्यांचीही वृत्ती चितनशील व साध्या 
विषयात मोठा आशय शोधणारी अशी होती. त्यांनी अनेक 
बाबतींत केशवसुतांचे अनुकरण केले आहे. त्यांची कविता साधी, 
सरळ, सुबोध व भावपुर्ण आहे. 

त्याच काळातले कवी दत्त (दत्तात्रय कोंडो घाटे इ. स. 

१८७५-१ ८९९) यांची रचना थोडीच, पणं अत्यंत भावपूर्ण 
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गीतात्मक, सृप्टिवर्णनपर अशी विविध प्रकारची कविता रचली 
आहे. त्यांच्या प्रभात या कवितेतील काही पंक्ती अ्या- 
प्रभात झाला रवी उदेला ऊठ उग्रिर झाला; 
प्रेमळ भावे सरळ मनाने वंदि जगत्पाला । 
तरुवर उठले, प्रफुल्ल झाले, आनंदे डुलती; 
तन्मय होउनि मानसपुजा जणु का हे करिती. 
खळखळ वाहत लगबग येती तटिनी गिरिवरुनी, 
देवदशंना जणू निघाल्या भाविक त्या तरुणी. 
तरुवसनावृत तुंग पुरातन पर्वत हे दिसती; 
वल्कलधारी आद्य कषी जणु ध्यान धरुनि बसती. 
जिकडे तिकडे मंगलमय हे भूमंडल दिसते; 
ऊठ मानवा ! आळवि प्रभुला जाइ शरण त्याते. | 
विसाव्या शतकाच्या प्रारंभी एक महान प्रतिभावत 
काव्यसृष्टीत अवतरला; तो म्हणजे गोविदाग्रज किवा 
गणेश गडकरी ( इ. स. १८८५ ते १९१९ ) हा होय. किन, 
प्रभुत्व आणि तरल प्रतिभा यांनी रसिकांना मंबमुर्ध बनवि' 
गोविदाग्रजांसारखा कवी विरळाच म्हटला पाहिजे. त्यांन 
आपल्या कवितेविषयी म्हटले आहे, ते असे- 
नवदाब्दांचे घुंगुर बांधुनि रसवंती माझी । 
नाचत डोलत करि ञ्रिणलेली मने पुन्हा ताजी ।॥। ही. 
राजहंस, मुरली, विरामचिन्हे, गुलाबी कोडे, पहिले केशव” 
इ. त्यांच्या कविता अजरामर ठरल्या आहेत. मोरोपंत, ल, 
सुत, बायरन व शेले यांच्या कवित्वाचा त्यांच्यावर बराच ल्य 
होता. त्यांच्या प्रेमविषयक कवितांमध्ये निराक्या व औदार्स 
विशेषत्वाने जाणवते. मात्र त्या कवितांत विलक्षण जिव्हाळा ् 
आहे. त्यांचे प्रेम केवळ पाथिव नसून, ते दिव्य आणि आ का: 
त्मिकही आहे. म्हणूनच ते प्रेमाचे शाहीर म्हणून क 
जातात. त्यांनीच स्वत: म्हटले आहे-' हृदयश्यारदे हृदयी रा 
करि मज प्रेमकवी.! तपेली, 
केशवसुतांच्या धर्तीवर गोविदाग्रजांनीही फुटकी र. 
कलगीचे गाणे, प्रेमाचा प्रलयकाळ, मनातली पाल, इ. द्दा 
गुंजनात्मक कविता लिहिल्या आहेत. उत्कट भाव हेगो , 
ग्रजांचे ठळक वैशिष्ट्य होय. त्यांच्या प्रेमाचा प्रलयकाळ 
कवितेतील काही पंक्ती अद्या - 
पूर लोटला प्रेमाचा । प्रळयकाळ हा विदवाचा चि 
लोट सारखा उचंबळे । आता कसला ओघ खळे 
स्वार्थाचे तट हे फुटले । चहुंकडे पाणी सुटले 
फुटकी होडी । टाका उपडी शा 
सोडुनि साऱ्या मोहाला । चला मिळू या ओघाला 
अलोट प्रेमाचा पुर । धरणे करि सारी च्‌र 
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विद बुडाले पाण्यात । या प्रळय़ाच्या लाटांत 
अथांग पाण्याचा अंत । जाणि एक तो भगवंत 
पाणी इकडे । पाणी तिकडे 
पाणी पाणी चहूंकडे । आता लपता कुणीकडे ॥ 
रेंदाळकर (इ. स. १८८५ ते १९२० ) हे एक ध्येयवादी कवी 
होते. श्री. वि. पां. दांडेकर त्यांच्याविषयी म्हणतात - सुंदर 
विश्‍वाची त्यांना स्वप्ने पडत. परंतु सभोवतालच्या समाजा- 
विषयी त्यांचा काही चांगला ग्रह नव्हता. त्यात त्यांना अनेक 
उणिवा आढळत. धिक्कार त्यांना असो, या कवितेत त्यांनी 
दांभिक लोकांवर, धनाढ्यांवर व लांगूलचालन करणाऱ्यांवर 
सडकून टीका केली आहे. ते म्हणतात- 
त्यांचे दर्शनही नको, त्यजुनिया संबंध त्यांचा त्वरे । 
मौ जाईन सुखे लतातरुगणी व्यापून गेल्या वनी । 
कवी आणि जग या कवितेत जगाविषयी त्यांचा तिटकारा 
फारच तीव्र स्वरूपाचा आढळतो. 
बालकवी म्हणजे त्र्यंवक वापूजी ठोमरे (१८९०-१९१८) 
हे खरेखुरे निसर्गाचे कवी होत. निसर्गाच्या विविध ख्पांवर 
त्यांनी काव्यरचना केली असून, तिच्यात सूक्ष्मता, सोंदर्य व 
मावुर्य भरपूर आहे. अरुण, निर्झर, यामिनी, संध्यारजनी; फुल- 
राणी, तारका, श्रावणमास, पारवा, दवबिंदू अद्या अनेक निसर्ग- 
पर कविता त्यांनी आत्मीयतेने निर्माण केल्या आहेत. निसर्गाचा 
जवळून अभ्यास केल्यासारखे, निसर्गाशी तन्मय झाल्यासारखे व 
निसर्गाच्या सौंदर्यावर भाळल्यासारखे वालकवींचे सृष्टिविषयक 
काव्य आहे, असे श्री. दांडेकर सांगतात. बालकवी स्वतःही 
आपले निसर्गाशी एकरूपत्व पुढील पंक्‍्तींत व्यक्‍त करतात- 
सृष्टि हासवी सला फुलांनी तारांनी नभ तसे । 
सदाचे मंगल मज देतसे । 
जिकडे तिकडे दिव्य सांठले रत झाले गायनी । 
पहावा जनी मनी कौ वनी । 
त्या सहजी क्रीडा प्रेमच माझे खरे । 
ही क्रीडा म्हणजे जीवित माझे बरे । 
या दिव्यासह सखि कवितेशी जिणे वेचिले जरी । 
खरी मज मात्ती मुक्‍ती तरी । 
* निझेर' या कवितेतल्या पुढील पंक्ती त्यांच्या 
निसर्गप्रीतीची आणि खेळकर रचनेची साक्ष देतील - 
गिरिक्षिखरे वनमाला ही । दरी दरी घुमवित येई । 
कड्यांवरुनि घेऊन उड्या । खेळ लतावलयी फुगड्या । 
घे लोळण खडकावरती । फिर गरगर अंगाभवती । 
जा हळुहळु वळसे घेत । लपत छपत हिरवाळीत । 
पाचची हिरवी राने । झुलव गडे झुळुसुळु गान । 


लाडिक 
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कवी ' बी ' अर्थात नारायण मुरलीघर गुप्ते (इ. स. १८७२ 
ते १९४७). यांच्या कविता थोडक्यात पुष्कळ अर्थ सांगणाऱ्या, 
विचारपरिप्लुत व भावपूर्ण आहेत. त्यांचे कमळा हे काव्य 
कथानककाव्याचा एक अभिजात नमुना आहे. त्यातली व्यक्‍्ति- 
चित्रे वहारीची आहेत. त्यात त्यांनी भारताच्याच नव्हे; तर 
विदवस्वातंत्र्याचा उद्घोष केला आहे - 

ते स्वातंत्र्य खरे न फक्त अपुली जे तोडिते बंधने । 
अन्यांच्या पदशंखलांस बघते निष्कंप ऐशा सने ॥ 


बी कवी - ना. मु. गुप्ते 
चंद्रशेखर म्हणजेच चंद्रशेखर शिवराम गोऱ्हे (१८७१ ते 


१९३७). यांचे काव्यलेखन केशवसुतांच्या काव्यलेखनानंतर 
दहा वर्षांनी सुरू होऊन, ते १९२६ पर्यंत चालू होते. त्यांनी 
आजन्म शारीरिक व मानसिक श्रम सोसून आपली भाषा कमा- 
वली होती. आपल्या कवितारती या काव्यात ते कवितेलाच 


उद्देशून म्हणतात - 
तुझ्यास्तव उपेक्षिल्या बहुविधा सुविद्याकला । 


तुझ्यास्तव न ती पदे, उपपदे मिळाली सला । 


तुझ्यास्तव न लोभता विभवमभागं मी टाळले । 


तुझ्यास्तव सले ! मला स्वजन तेहि कंटाळले ।। 


चंद्रदोखरांच्या काव्यकतृत्वाला खरा बहर आला आहे, तो 


त्यांच्या रूपांतरित कथाकाव्यात. रंगराव हर्षे, चिंतोपंत उदास 


व काय हो चमत्कार ही ती काव्ये होत. काय हो चमत्कार या 
काव्याविषयी डॉ. अ. ना. देशपांडे म्हणतात - 
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काय हो चमत्कारची गोडी तर अवीट आहे. आधुनिक 
मराठीतले हे एक अभिजात कथाकाव्य आहे. मृत्यूवर मात 
करणार्‍या दिव्य प्रेमाची, जानपद जीवनातली ही करुणरम्य 
कथा तिच्यातील भावपुर्ण आणि हृदयस्पर्शी चित्रणामुळे चिरं- 
जीव झालेली आहे. 
चंद्रशेखरांनी गंगालहरीच्या घर्तीवर गोदागोरव नावाचे भावर 
काव्य लिहिले आहे, त्याच्या प्रारंभीचे दोन दइलोक असे - 
तुज हृदयंगम रव विहंगम भाट सकाळी आळविती 
तरु तोरींचे तुजवर वल्लीपल्लवचामर चाळविती 
तुझ्या प्रवाहो कुंकुम वाही बालरवी जणुं अरुणकरीं 
जय संजीवनि जननि पयोदे श्रीगोदे भवताप हरी ॥ १॥ 
अवयव भिजले दरोर थिजले उठले रोम तृणांकुरसे 


-:€- 


ऱ्श्त्र्व्ट 


९ 


1 


2) 
> 


भपक 
| । रा 


॥॥/ 


हे 


सद्‌्गद कंठों बुदबुद करिते वचन घटोन्मुख नौर जसे 
अधर थरारे अश्रुमलिनमुख हो मतिसंकर मदंतरी 
जय संजीवनि जननि पयोदे श्रीगोदे भवताप हरी ॥२॥ 
भा. रा. तांबे हेदेखील याच कालातील कवी होत (इ. स. 
१८७४ ते १९४१). आधुनिक काव्यातील अग्रेसरत्वाचा मान 


ताब्याच्या कडे जातो, असे श्री. वि. पां. दांडेकर म्हणतात. केशव- 
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च्छ 
१ । 
्ज् 
। 


%% 


मा. रा. तांबे 


भारतोय संस्कृतिकोश 


नाट्यगीतांतून इतरांच्याही भावना बोलक्या केल्या आहेत. 
विधवेचे स्वप्न, वघुनि तया मज होत कसेसें, हिंदू विधवेचे मन, 
नदीतीरी उभी ती, इ. त्यांच्या नाटयगीतांतुन अनेक दुर्देवी 
जीवांच्या प्रेमभावनेची विविध चित्रे अत्यंत सरलतेने रेखाटली 
गेली आहेत. 
तांव्यांच्या कवितेची गोडी त्यांच्या प्रेमगीतांत आहे. प्रेमाच्या 
विविध छटा त्यांनी हृदयंगम रीतीने आणि हळुवारपणे व्यक्‍त 
केल्या आहेत. सुखी संसाराची आणि तृप्त प्रेमाची चित्रे त्यांच्या 
प्रेममगीतांत जागोजागी आढळतील. आपल्या पत्नीच्या त्मित 
हास्याचे माहात्म्य वणिताना ते सहजपणे लिहून जातात - 
एकवार बघ हसुन । उमळेल सिंहासन ।॥। 
तळमळतिल मनि सुरगण । हास्यास्तव खास ते ॥ 


9 


राष्ट्रीय कवी गोविद 


तांब्यांच्या प्रेमगीतांत मुग्ध शृंगाराची आणि क्वचित उत्तान 
शृंगाराचीही बहारदार वणेने येतात. या प्रेमगीतांकरिता त्यांती - 
योजलेली भाषा नादमधुर व भावमधुर अशीच आहे. पुढ 
कविता या गोष्टीचे उदाहरण म्हणून सांगता येईल - 
ते हूध तुझ्या त्या घटांतले का अधिक गोड लागे न कळे ॥घ्टी! 
साईहुनि मउमउ बोटे ती । झुरुमुरु झुरुम्‌रु धार काढिती, 
रुणुझुणु कंकण करिती गाती । 

का गान मनांतिल त्यांत मिळे? ॥ १ 

अंधुक झ्ामल वेळ, टेकडी । झरा, शेत, तरु, मधे झोपडी, 
त्यांची देवी धारहि काढी । 


रबनि मिसळे 7० ॥ 
का स्वप्नभूमि बिबुनि मिसळे ? ॥ 


खंड सहावा 


या दृश्याचा मोह अनावर । पाय ओढुनी आणी सत्वर, 
जाढु येथची पसरे मजवर । का दूध गोडही त्याचमुळे ॥ ३ ॥ 
अदम्य आक्ञावाद हे तांव्यांचे आणखी एक वैशिष्ट्य आहे. 
त्यांचे सबंध जीवनच आशावादाने उजळून निघाले आहे. घन 
तमीं शुक्र बघ राज्य करी, मरणांत खरोखर जग जगतें या दोनच 
कवितांवरून त्यांच्या आशावादाची साक्ष पटू शकेल. 
आत्मपर व प्रणयप्रधान अद्या काव्यनिमितीच्या काळात 
काही राष्ट्रीय कविताही उत्पन्न झाली. अशा राष्ट्रीय कवींमध्ये 
कवी गोविद, तिवारी, माधव, साने गुरुजी, स्वा. सावरकर 
यांची गणना होते. पोवाडे व पदे अश्या प्रकारची ही कविता आहे. 
तत्कालीन गणेशोत्सवाच्या मेळयांत आणि शिवजयंतीच्या 
उत्सवात म्हणण्यासाठी या राष्ट्रीय कवितेची निर्मिती होत असे. 
अशा राष्ट्रीय काव्यरचनेत कवी गोविद यांनी बरेच यश्ष मिळविले. 
शब्दचमत्कृती व नादमाधुर्य त्यांच्या काव्यात भरपूर आहे. स्वा. 
सावरकरांच्या मित्र-मेळयात सामील झाल्यावर त्यांच्या कवि- 
हा क्रांतीची धार चढली. रणावीण स्वातंत्र्य कोणा मिळाले 
था स्फूतिदायक काव्यामुळे त्या काळात त्यांचे नाव महाराष्ट्रात 
उमडुमले. सुंदर मी होणार हे त्यांचे मृत्युविषयक काव्यही आशा- 
आदाने रसरसलेले असे आहे. त्यातल्या काही पंक्ती अशा - 
हृद्रोगाच्या ज्वाला विझुनी सुख माझे निवणार । 
माझा मृत्यू माझा सारा अश्रुपूर गिळणार ।। 
केटक-पंजर तनु-पौडेचा पिचूनिया फुटणार । 
बेदिवबान मम आत्मा चातक सुखेनेव सुटणार ।॥। 
जुनो इंद्रिये, जुना पसारा, सवे सर्वे झडणार । 
नेव्या तनूचे नव्या ज्ञक्तिचे पंख मला फुटणार ॥ 
त्या पंखांनी कतृत्वाच्या व्योमी मी घुसणार । 
देशहिताच्या पवनसागरी पोहाया सजणार ॥ 
प्रतिभासंपन्न नवबुद्धीची, चंचु मला येणार । 
चेचुख्प मुरलीने प्रभुचे, काव्यगान गाणार ॥ 
क,  यिहि ज्ञानफुलांचा फुलबगिचा फुलणार । 
"त झुलुनी आत्मदेव मम नवानंद लुटणार ॥ 
गोष जब मज, नवें तेज मज, सवव नवे मिळणार । 
पुरता वा अवास्तव सुज्ञ झुरत बसणार ।। 
कषण बोगी यांना मराठ्यांच्या स्फूतिप्रद इतिहासाचे 
गीन आणि तो इतिहास त्यांनी मराठ्यांची संग्राम- 
पणे संग्रामदेवता, शिवप्रताप, इ. काव्यांतून समर्थ- 
री केला. 
न मराल्या पारी यांची सर्वांत गाजलेली काव्यक्रती म्हणजे 
वेजापुरार-. . मगीते. ' शिवाजीचे पारिपत्य करण्यासाठी 
ने निघालेल्या सरदार अफजलखानाच्या स्वारीची 
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वार्ता अगोदर रामदासस्वामींच्या शिष्यांना कळते व त्यांपैकी 
एक शिष्य शिवाजीला ती वार्ता कळवण्यासाठी रानावनातून 
घावतो आहे. या घटनेचे वर्णन करताना श्री. तिवारी लिहितात- 


जोमात निघाला खान सरदार विजापुरवाला 
शिवनेरीच्या शिर्वासहा हो सावध झुंजायाला 
भिडव तो मराठी भाला नाचत्या चंद्रकोरीला 
या वार्ता पोचविणारे 
भगव्या वस्त्रे फिरणारे 
शिष्य ज सठाचे प्यारे 
ते घोषत होते मंत्र ' जय जय रघवोर ससथं !! 
त्यांची मातृभाषा हिदी असूनही त्यांनी मराठीत विपुरू द 
ओजस्वी काव्यरचना केली आहे. 
राष्ट्रीय कवितेच्या क्षेत्रात सोलापूरचे ह्‌. गु. सल्गरकर ऊफ 
कवी कुंजविहारी यांचा आवर्जून उल्लेख करायला हवा. त्याचा 
गीतगुंजारव नामक एक काव्यसंग्रह प्रसिद्ध असून, त्यातील 
मुळशीचा पाळणा, भेटेन नऊ महिन्यांनी, मराठा गडी यज्ञाचा 
धनी, इ. कविता गाजलेल्या आहेत. त्यांची भाषा ओजस्वी व 
आवेशयुक्‍त आहे. त्यांच्या ' मराठा गडी यज्ञाचा धनी ' या 
कवितेतील काही काव्यपंक्ती अश्या - 
जिजामाउलो म्हण, “ शिवाजो, कोंडाण्यावरते 
कुणाचे निशाण फडफडते 
यश अस्मानी दुष्मानाचे ड्लते डोलाने दरारा तुझा सनी नेणे 
सर करूनो गड कोंडाणा देशोल कधी सज बाळा 
मी दिला मुलाचा मान तानाजी साल्‌सऱर्‍्याला 
यशवंत वीर नर्रातह हो सांग कामगिरो त्याला ? 
कोंडाण्याचे सुतकी वेभव बघवेना नयनी 
सराठा गडी यशाचा धनी ॥ 
अज्ञातवासी (दि. गं. केळकर) यांची कविता मुख्यत: 
राष्ट्रीय वृत्तीची आहे. महाराष्ट्राच्या इतिहासातील काही 
उज्ज्वल प्रसंगांची चित्रे त्यांच्या प्रतिभेने अत्यंत सरसतेने रंग- 
वली आहेत. त्यांच्या काव्यात वात्सल्यभावही आढळतो. 
राष्ट्रीय व ऐतिहासिक काव्याच्या क्षेत्रात माधव केशव काट- 
दरे यांचे स्थान बरेच वरचे आहे. त्यांची सवेच रचना सरस व 
सौष्ठवसंपन्न वाटते. गोकळवां (बापू गोखले) या त्यांच्या 
काव्यातील काही पंक्ती अशा - 
हा कोण इथे पडलेला ? गोकलखां लडनेवाला ! 
स्वातंत्र्यसू्य अस्ताला पावता महाराष्ट्राचा, 
अध्ये त्यास अपुंनि ज्याने-आपुल्या उष्ण रुधिराचा 
चढविला रक्‍्तिमा रम्प-तर्दाबबावरती साचा 
शत्रूंवर पडला तुटून 
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शोर्याची शर्थ करून 
समरात वेचले प्राण 
विदित तो नसे कोगाला-गोकलखां लढनेवाला 
तारापूरचा संग्राम, सवाई माधवरावांचा मृत्यू, गोकल्खां 
लढनेवाला, इ. ओजस्वी व स्फूतिदायक कविता कवी माधवांनी 
रचिल्या. 
राष्ट्रीय कवितेपुरतेच नव्हे, तर एकंदर काव्यसृष्टीतच स्वा. 
सावरकर यांचे स्थान वरेच उच्च, श्रेष्ठ आणि भव्य आहे. 
सावरकरांना बालपणीच काव्यस्फर्ती झाली आणि पुढे ती 
राष्ट्राभिमानाने प्रज्वल्ति झाली. संस्कृत, इंग्रजी आणि मराठी 


गोविदाग्रज (राम गणेश गडकरी ) दु. आ. 
माषांच्या अध्ययनाने त्यांच्या काव्यकळेला वेभव चढले. त्यांच्या- 
विषयी डॉ. अ. ना. देशपांडे लिहितात - 
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तिवारी 
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सावरकरांचे सारे जीवितच काव्यमय आहे. त्यांचे जीवन 
म्हणजेच वीर, करुण, अद्भुतादी रसांचा उदात्त साक्षात्कार 
घडविणारे एक ओजस्वी महाकाव्य आहे. त्यांची जवळजवळ 
प्रत्येक कविता अत्यंत उत्कट आणि अत्यंत नाटयमय र जवत 
नुभूतीतून उगम पावलेली आहे. सागरास या कवितेत ते इंग्लंड" 
मधील ब्रायटनच्या समुद्रतीरावरून म्हणतात - 

ने मजसी ने परत मातृभूमीला, सागरा प्राण तळमळला । 

वडील बंधू गणेशपंत यांना जन्मठेपेची शिक्षा झाल्याचे सम- 
जताच ते आपल्या येसुवहिनींचे सांत्वन करताना मडताताना 

धन्य धन्य अपुला वंश । सुनिइचये ईश्वरी अंश । 


र 
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री वि क, 
अमर होय ती वंशलता । निर्वंश जिचा देोक 
अंदमानच्या कारागारातील एका खोलीतून रात्रीच 


सावरकरांच्या व्यक्तित्वात असामान्य कोटीतले कवित्व 
आणि अनन्यसाधारण स्वरूपाची देशभक्ती यांचा अत्यंत मनोज्ञ 
संगम घडून आलेला आहे. त्यांच्या अंगच्या मूळच्याच कल्पकता- 
पूर्ण कवित्वामुळे त्यांच्या द 
भावनेच्या आविष्कारास 


चंद्रकोर दिसताच ते ' चांदोबा, चांदोबा भागलास का म्ह्प्‌ 
पुर्वायुष्याच्या मधुर स्मृतींना हृदयंगम उजळा देतात. ववदीडी 
त्यांच्या पुष्कळ कवितांतून राष्ट्रभक्‍तीच्या अभिवृ 
विशेष प्राधान्य मिळाले आहे. ते म्हणतात - 
हे मातृभूमि । तुजला मन वाहियेलें । 
वक्तृत्व वाग्विभवही तुज अपियेलें । 
तूंतेंचि आपिलि नवी कविता रसाला । 
केखांप्रती विषय तुचि अनन्य झाला ।॥। ्ी 
पण असे असले तरीही ज्यात सावरकरांची प्रचारक 


खंड सहावा 


राष्ट्रभतताची भूमिका सर्वस्वी बाजूला राहून त्यांच्यांतला 
कवीच तेवढा जागृत राहिला आहे, अश्या काही कविता त्यांनी 
लिहिल्या आहेत. तारकांस पाहून व जगन्नाथाचा रथोत्सव या 
कविता वरील विधानाची साक्ष देतील. तारकांस पाहून या 
कवितेत त्यांनी आपल्या चित्तवेधक कल्पना मुक्तहस्ताने उध- 
ळल्या आहेत. उदाहरणार्थ पुढील काव्यपंक्ती पाहा - 

सुव गेहारा गोरी श्रीहर लोलारत झाले । 

थाप पडे तो द्वारी श्रीहरि भेटाया आले । 

नग्ना लगबग गिरिजा धावे सावरु शालूला । 

हिसका बसुनी हार गळ्यातिल तटकन तो तुटला । 

त्या हारातिल मोती संरावेरा ओघळले । 

तयांचि तारे म्हणुनि ज्योतिषी भले भले चकले ।। 

जगन्नाथाचा रथोत्सव या कवितेत सावरकरांच्या परिणत 

प्रजेला आणि वैनायक प्रतिभेला विश्‍वात्मकतेचा भव्य-दिव्य 
साक्षात्कार झाला आहे. सावरकरांनी अनेक भावगीते लिहिली 
आहेत; पण सावरकरांची प्रतिभा ही महाकाव्यनि्मितीला 
जास्त अनुकूल आहे. कमला आणि गोमांतक ही दोन काव्ये 
त्यांच्या महाकाव्यानुकूळ शक्‍तीचे उदात्त दर्शन घडवितात. 
अंदमानच्या अंधारकोठडीत जन्माला आलेली कमला ही कविता 
तर आधुनिक मराठी काव्याच्या नभांगणात अक्षय्य तेजाने 
आणि सोंदर्याने तळपणारी तारकाच आहे. तिच्यातील उद्यान- 
वर्णनाच्या काही पंवती अशा - 
दलें सुलोल हों सारों दाटता भिसळोनि, ते 
अव्यवस्थितशी शोभा बघूनि मनि भासते । 
कालिदोपुलिनामाजी जयांही उपभोगिला 
यथेच्छ वनमालीसी, पुं, तृप्त, सुज्लीतला, 
भुक्तकामा, रतिश्नान्ता, आत्मा एक जयां हरी 
सखो म्हणूनी या-जाता वल्लभ त्याच का 
अशा शून्यमना मार्गी उभ्या ह्या ब्रजगोपिका 
कंठांत एकमेकोंच्या घालुनी करपल्लवा 
जाताही हरि तेशाचि कुड्मलांजलि, अन्य वा 
होल कोमल पंख्यांसी कुणी पालविता करीं 
गाला गालासि लावोनी मागली पुढती वरों 
हेमगोरमुखी कोणी सनाल आपुल्या सखी- 
स्कंधी सखीचिया ठेवी पाठिसी लगट्नि की ॥ 
शवंती हो; हरी गेला बढाई करुनी तदा 
झुसुमाकर ही कल्पी ढाल को कुसुमायुधा । 
वळ हा एका अपूर्ण राहिलेल्या संकल्पित महाकाव्याचा 
सावरकर सर्ग असूनही तो स्वयंपुर्ण आणि रसोत्कट आहे. 

ही काव्यकला या काव्यात परमोच्च बिंदू गाठते. 
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साने गुरुजी अर्थात पां. स. साने (इ. त.१८९९-१९५०) 
यांची एक त्यागमर्ती राष्ट्रसेवक या स्वरूपात सर्वाना ओळख 
आहे. त्यांचे अंत:करण अत्यंत संवेदनाशील होते; किंबहुना ते 
मातृहूदप होते. ईवरभक्तिपर आणि देशभक्तिपर अशी उभय- 
विध कविता त्यांनी लिहिली. अंतःकरणाची आतंता, उत्कट 
भक्‍ती आणि अभिजात शालीनता त्यांच्या देशभक्तिपर कवितां- 
तून स्पष्टपणे अभिव्यक्‍त ज्ञाली आहे. त्याचवरोबर मातृभूमीच्या 
स्वातंत्र्यासाठी प्राग पणाला लावून झंज्षण्याची जिट्ही अभि- 
व्यक्‍त झाली आहे. याविषयीच्या त्यांच्या काही पंक्ती अशा - 

बहु. भाग्याने बहु पुण्याने झालो तव संतान । 
तव सेवा सस हातुत होता हरपो माझा प्राण ॥ १॥ 
आम्ही सांड निर्भय ठाण । देऊं हो प्राण ॥ 
स्वातंत्र्यसुधेचे निजजननोला घडवू मंगळ पान ॥ २ ॥। 
स्वार्थाची करुनी होळो । छातीवर झेलू गोळी । 
करु मृत्युशी खेळीमेळी । 
मातृभूमिच्यासाठी मोदे करु सारे बलिदान ॥ २ ॥ 
सत्याग्रही या नावाचे त्यांचे एक खंडकाव्यही आहे. त्यांची 
बरीचशी कविता तुरुंगामध्ये जन्माला आलेली आहे. 
ज्यांच्या काव्यावर केशवसुतांच्या काव्याचा विशेष प्रभाव 
पडळेला आहे, असे आणखी दोन कवी म्हणजे श्री. न. शं 
रहाळकर व श्री. नागेश नवरे हे होत. दोघांनीही प्रेमविषयक, 
आत्मपर, सृष्टिविषयक, सामाजिक व स्फुट अशी रचना केली 
आहे. कवी राधारमण (कृ. पां. लिमये इ. स. १८७७-१९२२) 
यांनी स्फुट व खंडकाव्यात्मक विपुल रचना केली आहे. त्यांची 
काही दीघ काव्ये राष्ट्रीय बाण्याची व ओजस्वी आहे. लेंभे 
यांनीही स्फुट व खंडकाव्यात्मक रचना केली आहे. त्यांची 
भाषा प्रौढ, संस्कृतप्रचुर व मधुर आहे. त्यांच्या शोकावते या 
विलापिकेत जिव्हाळा व करुणरस आढळतो. 
आनंदराव टेकाडे यांच्या काव्यात मुख्यतः राधाकृष्णांची 
शृंगारिक गीते व देशभक्तिपर वीरश्रीयुक्‍त गीते बरीच आहेत. 
राधाकृष्णांच्या गीतांत विविध प्रसंगांचे आकर्षेक वर्णन असल्या- 
मुळे ती हृदयंगम झाली आहेत. त्यांच्या देशभक्तिपर काव्यात 
भारताचे प्राचीन वैभव व थोर संस्कृती यांचे वणेन आहे. 
त्याचप्रमाणे त्यांनी सद्यःपरिस्थितीवर पोवाडे रचलेले आहेत. 
आनंद कंद ऐसा । हा हिंद देश माज्ता । हे त्यांचे गीत बरेच 
गाजले. त्यांचे बहुतेक काव्य गेय असून, त्यात आवेश आहे. 
त्याच काळातले आणखी एक उल्लेखनीय कवी म्हणजे 
गोविदराव हिंगणेकर. पावनखिंड व दख्खनचा वीर हो त्यांची 
दोन खंडकाव्ये प्रसिद्ध आहेत. त्यांत काल्पनिक भाग अगदी 
थोडा आहे. त्यांनी बरीच विनोदी कविताही रचली आहे. 
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रविकिरण मंडळ - केशवसुतांनी मराठी कवितेला दिलेले 
वळण गोविदाग्रजांपर्यंत चाळू राहिले. इ. स. १९२० पर्यंत 
वालकवी, रे. टिळक, रेंदाळकर व जुन्या परंपरेतील वरेच 
कवी दिवंगत झाले. १९२०पासून मराठीत नव्या युगाचा प्रारंभ 
झाला, असे समजतात. त्यानंतर थोड्याच कालात रविकिरण 
मंडळ नावाचे एक मंडळ यदृच्छया निर्माण झाले. रविवारी एकत्र 


वद्दळ तत्कालीन समाजात त्यांच्यावर टीकाही झाली. स्फुट- 
काव्य आणि खंडकाव्य अशी त्यांची दुहेरी काव्यरचना आहे. 
त्यांची गज्जलांजली ही मराठीतली एक अभिनव रचना आहे. 
त्या गज्जलांमवून कवीने आपळे यौवनातील प्रेम व्यक्‍त केले 
आहे. प्रणयपंडरीचा वारकरी ही पदवी निदकांनी त्यांना बहाल 
केली, ती गज्जलांजलीतल्या गज्जलांमुळेच होय. आधुनिक 


कवी दत्त 


साने गुरुजी स्वा. विनायकराव सावरकर 


येऊन काव्यचर्चा करणार्‍या मंडळींचे हे मंडळ होते. त्याचे सात पद्धतीच्या प्रणयाचे उदात्त, रमणीय आणि प्रौढ असे गंभीर चित्रण 
सभासद होते, म्हणून त्याला त्यांनी रविकिरण मंडळ असे नाव त्यांनी विरहतरंग या आपल्या भावकाव्यात केले आहे. कार्या” 
दिले. केशवसुतांनी आत्मपर, सृष्टिवर्णनपर, ऐहिक, त्रुटित अशा नकरचना, स्वभावपरिपोष, शब्दचित्रे, अलंकार या सवच 
सामाजिक काव्याची जी परंपरा सुरू केली होती, तीच रवि- दृष्टींनी हे काव्य सरस व मनोज्ञ झाले आहे. त्यातील काही 
किरण मंडळाने नेटाने पुढे चालविली. काव्यात नव्या विचारां- काव्यपंक्ती अश्या - 


पेक्षा नव्या तर्‍हा रविकिरण मंडळाने सुरू केल्या व काव्य त्‌ माझी ध्र्वतारका, जरि न मी दिव्यषि कोणी क्रतु । 
अधिक कलापूर्ण आणि आकर्षक बनवले. त्याच्या सभासदांची नाही बिल्हण मो, जण नुपसुता काइमीरदेश्ीय तूं । 
थोडक्यात माहिती अशी -- 2: 


झालों मी अनुरक्‍त तुजवर हे केले परी साहस । 
वत 'ज्युल्विन' अर्थात डॉ. भाः लक्षी प्रीति न भेद; चुंबकमणी तं, वस्तू मी आयस । 

कन १९३९). हे रविकिरण मंडळातले एक महत्त्वाचे घाली घार नभात, उंच बिरट्या, भूमीवरी ती बघे । 
आढळतो. ते झुझार वृत्तीचे कवी होते. कणख पीड कळक बाळ ह. गक त्‌, पदी तुकड सोतिहो क्ती 

यी, कोठे ज्योति, कुठे पतंग, परि तो ज्योतीवरी घे उडी । 
सायुज्यांतच एक मीलन दिसे, जावो जळूनी हव 11 डा 
च्य क २ पन या नावाने सुधारक या' काव्यात त्यांनी, सर्वस्वी व स्तुनिष्ठ दृष्टिक 
लिहिली. त्याबद्दल आणि त्यांच्या काही प्रेमविषयक 'कवितां- स्वीकारला असून, जगातील ढोंग, दंभ व शिष्टपणा या दुर्गृणांवर 


खंड सहावा 


प्रखर टीका केली आहे. नकुलालंकार हे खंडकाव्यही असेच 
उपहासात्मक टीकेने भरलेले आहे. 

गिरीश अर्थात श्री. शंकर केशव कानेटकर हे रविकिरण मंडळा- 
तळे दुसरे कवी होत. स्फुट व खंडकाव्यात्मक अशी दुहेरी 
काव्यरचना त्यांनी केली आहे. त्यांचे सारे काव्य नादमधुर, 
गेय, तालयुक्‍त व सफाईदार आहे. कल्पनेची भव्यता किवा 


र 
“२ 


माधव 


>. ह कॉ 


ज्युलियन 


भावनांची अत्युत्कटता या गोष्टी त्यांच्या काव्यात नसल्या तरी, 
केलेला अत्यावश्यक असा संयम हा गुण त्यात पदोपदी आदळतो, 
असे वि. पां. दांडेकर म्हणतात. अभागी कमल, कला व आंब- 
अशी त्यांची तीन खंडकाव्ये आहेत. पहिल्यात एका विघ- 
वेची करुण कहाणी निवेदिलेली आहे. दुसऱ्यात एका असफल 
य शोकपर्यवसायी कथा आहे. तिसरे ग्रामीण जीवनाच्या 
भूमीवर आहे. त्यात एका शेतकर्‍याची कथा सांगितलेली 
आहे. त्यांच्या आंबराई या खंडकाव्याचा प्रारंभ असा - 
वेषेतूंच्या सरी थाम्बुनी गढूळलेले पाणी 
खळखळ वाहत होते आता शुभ्र स्फटिकावाणी 
त्या पाण्याच्या तुषारमाळा घालुनि वेली काही 
आनन्दाने पुलकित झाल्या रानी ठायी ठायी 
शिवारातली हिरवी धाटे डोलुनि वाऱ्यासझंगे 
शरदागमनी सळसळ करिती आपुल्या अडगविसडगे 
हिरबळोचे बान्ध थाटले शेताच्या बाजूंनी 
चे तुरे तयांतुन बघती डोकावुनी 
ड्याकाठो कुठे उतरणीवरती अम्बेओळ 
गाय पसरुनी अडवित होती जलवन्तीचा घोळ 
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राजकवी यशवंत 


मराठो भाषा व साहित्य 


नवोन थण्डी नुकती कोठे फिरू लागली रानी 
शरदृतूचे ओठ हालले मन्द जळी लहरींनी 
मराठी साहित्यात सामाजिक खंडकाव्याचा नवा पायंडा 
गिरीश्ांनी पाडला व त्या प्रकाराला प्रतिष्ठा व लोकप्रियता 
मिळवून दिली. 


यशवंत अर्थात श्री. यशवंत दिनकर पेंढरकर हे सर्वांत अधिक 


कवी गिरीश 


लोकप्रियता लाभलेले रविकिरण मंडळातले एक प्रमुख कवी 
होत. यशवंतांनी शेकडो भावगीते लिहिली आहेत. जयमंगला, 
बंदीशाळा व काव्यकिरीट अशी तीन खंडकाव्येही त्यांनी 
लिहिली आहेत. 
यशवंतांची प्रतिभा कमालीची आत्मपर आहे. आणि त्यांची 
बहुतांश स्फुट कविता या आत्मपरतेतून उत्स्फूत झालेली आहे. 
शिवाय ही आत्मपरता एक प्रकारच्या कडवट निराशेने ग्रासून 
टाकलेली आहे. त्यांच्या यश्ोधनाचे परीक्षण करताना श्री. 
मराठे लिहितात - काव्यरचनेला प्रतिकूल वातावरण, दुर्जनांचा 
जाच, देन्याची आच या त्रिविध तापांमुळे असो अथवा स्वाभा- 
विक प्रवृत्तीमुळे असो, यशवंतांची कविता नैराश्‍्यवादाकडेच 
झुकते. पुढील उदाहरणे वरील विधानाची साक्ष देतील- 
राबलो वृथा संसारसोख्यविभरामीं । 
ने प्रभो आपुल्या धामो, जाहलो सवंथा श्रसी । 
धृति, मति, श्रुति पांगल्या, 
ह्या नसा क्षीण जाहल्या । 
एकेक तुटू लागल्या, न त्यांची हमी । 
जयमंगला हे यशवंतांचे पहिळे खंडकाव्य. ते बिल्हणाच्या 


मराठी भाषा व साहित्य 


चौरपंचाजिका या काव्याच्या आधारे लिहिलेले आहे. त्यात एक 

राजकन्या व तिचा कवी शिक्षक्र यांच्या सकल प्रीतीची कथा 
रंगविलेली आहे. वंदिज्ाळा या दुसर्‍या खंडकाव्यात वंदिशाळेत 
. येऊन पडलेल्या संजीव नामक मुलाची आणि त्याच्या दुर्दैवी 
मातेची करुण कथा चित्रित केलेली आहे. काव्य़किरीट हे खंड- 
काव्य वडोदानरेश प्रतापसिह्ठ यांच्या राज्यारोहणप्रसंगावर 
आघारून लिहिलेले आहे 

अल्किडेंच त्यांनी छत्रपती शिवराय नामक एका महा- 
काव्याची निर्मिती केळी असून, ते महाकाव्य छत्रपती शिवाजी- 
महाराजांच्या जीवनप्रसंगावर रचळेळे आहे 
प्रस्तुत महाकाव्यातील शिवाजीमहाराज राज्याभिषेकासाठी 

सभामंडपाकडे निघाले त्या प्रसंगातील काही पंक्ती अद्या - 
निघाले महाराज ! आले महाराज ! झाला पुकारा सभामंडपी 
उभे राहिले लोक ताजीम द्याया विदेशी मुतालीक, योद्धे, तपी 
कुगी नेत्र विस्फारिती उंच टाचा करोनी, पहाया नृपाचे मुख 
पहाता पहाता तयां प्राप्त झाले अपुर्वाईचे धन्यतेचे सुख 
सुखांचे उरी भावकल्लोळ दाटून ओलावल्या लोचनांच्या कडा 
धनी छत्रसिहासनाचा मराठा अहो होतसे आज हा एव्हढा 

पदे धोर-गंभीर टाकोत आले महाराज सिहासनासन्मुख 
उपाध्ये म्हणू लागले वेदमंत्रा, करू लागले गान वैतालिक 
सभोवार सिहासनाच्या उभे स्तंभ जे अष्टकोनांवरी शोभले 
असात्यादि ते अष्टमंत्री नियुक्‍तीपरी तेथ येऊनिया ठाकले 

* करावे महाराज आरोहणाते ! अशी सूचना होड संत्रांतुनी 
* पदस्पर्श केंचा करू राज्यलक्ष्मीस ' राजांचिया तोच येई मनी 
हरिड्चंद्र पुण्यप्रतायी, विदेही, शिबी आदि राजे पुराणान्तरी 
होऊन गेले तयांची अकस्मात्‌ उदेली स्मृती ह्यांचिया अन्तरी 

* गुणश्रेष्ठता त्यांचिया सारखी ती हवी, त्याग-चारित्र्यसंप्तता 
स्वसोख्या विसजूंन ठेवीत आले सदा जे प्रजारंजनी दक्षता 

उरो राज्यकर्त्याचिया अंज काही असे त्यांचिया थोरवीचा जरी 
तयानेच उद्युक्त व्हावे चढायास सिंहासनाची तरी पायरी ! 
चकाकून चित्ती तरंगावली हो, सभोवार राजे जरा पाहती 
स्थिती जाणुनी ही तयांच्या सनीची, पुन्हा संत्र आचाय उच्चारिती 
“ महाराज व्हावे पुढे; आपुल्या हे पहा स्वागता सज्ज सिहासन 
जणू बाहु पेसाबुनी वांठिते ते तुम्हा द्यावया गाढ आलिंगन 
ऐशोच भाषा जनांच्याहि नेत्री दिसोनी नृपाळास आलो तिथे- 

“ सन्मान नि:शंक सिहासनाचा करावा नर्रेष्ठ पृथ्वीपते ! ” 

प्रवर्तान राजे, पदस्पश टाळून, आरूढ तो होति सिंहासनी 

विद्युल्लतांनी कडाडून टाळी मुदे वाजवीलो नभःप्रांगणी 


रविकिरण मंडळातील इतर सदस्यांविषयी डॉ. अ. ना. 
देशपांडे लिहितात, ते असे -- 
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भारतीय संस्कृतिकोश 


रविकिरण मंडळातील जणू वसिष्ठ-अहुंधती असलेले प्रा. 
श्री. बा. रानडे व त्यांच्या पत्नी सो. मनोरमाबाई रातर्ड 
यांच्या कवितांचा ' श्री- मनोरमा' नावाचा संग्रह प्रसिद्ध आहे. 
दोघांचीही कविता एकंदरीने सामान्य प्रतीची आहे. कौलर्‍्याने 
आजारी असताना आपल्या मनात कोणकोणते विचारतरंग आल 
त्यांचे वर्णन करणारे अले श्रीबरपंतानी लिहिळेळे, काळाच्या 
दाढेतून हे दीर्घ काव्य मात्र मनोरम आहे. मनोरमावाईंची 
सगळीच कविता स्फुट स्वरूपाची आहे. त्यांपैकी बऱ्याच कविता 


सौ. मनोरमावाई रानडे 


आत्मपर असून, त्यांचा मुख्य विषय पतिप्रेम हा आहे. दोघा 
च्यांही कविताळेखनात रचनाविषयक साक्षेपाचा अभाव आहे. 

श्री. वि. द. घाटे, श्री. द. ळल. गोखळे आणि श्री. ग. त्र्यः 
माडखोलकर हे रविकिरणमंडळातले उरलेले तीन कवी होत- 
मधुमाधव नामक संग्रहात पटवर्धनांच्या बरोबर घाट्यांच्याही 1 
कविता आहेत. घाट्यांचे काव्यलेखन अत्यल्प असून, कक, 
“नवलाख दिवे हे तुझ्या घरी ' हे मातृभूमीविषयी पूज्यभाव ठ्य 
करणारे गीत रसिकांस विशेष परिचित आहे. द. ल. गोखले य 
यांची कविता अगदीच तुटपुंजी आहे. तीच गोष्ट माडखोल 
करांच्या बाबतीतही खरी आहे. 

याच काळातील इतर कविमंडळे व त्यांचे कार्य याि 
श्री. वि. पां. दांडेकर यांनी संक्षेपात सांगितले आहे, ते असे ८ 

रविकिरण मंडळाच्या यक्ञामुळे अनुकरणाच्या भावनेत 
बरीच कविमंडळे इ. स. १९२० ते १९३५ पर्यंत निघून, जि री 
तिकडे काव्यालाप ऐकू येऊ लागले. पुण्याचे म्रमरमंडळ, दार्द 
रचे कविमित्रमंडळ, नाशिकचे वाडःमयविहारमंडळ, 


वषयी 


खंड सहावा 


अनिक्यतारामंडळ, औंधचे साहित्यसरोजमंडळ, कोल्हापूरचे 
साहित्यस्नेहमंडळ व भारतकविमंडळ, सोलापूरचे कविराय- 
मंडळ, बेळगावचा 
सारस्वतसेवासंघ, 
इत्यादींनी या काळात 
आपल्या सदस्यांच्या 
कविता एकत्र करून 
_ त्यांचे बरेच संग्रह 
प्रसिद्ध केळे. ' विदर्भ- 
वीणा ' या संग्रहात 
विदर्भातील छोट्या- 
मोठ्या कवींच्या 
कविता आल्या, तर 
मालविका या संग्रहात 
भाळव्यातील कवींच्या 
केविता आल्या; बडोद्यातील कवींनी ' करभार ' तयार केला; 
तर नागपुरस्थ कवींच्या कविता ' ओहळ ' नावाच्या संग्रहात 
प्रसिद्ध झाल्या. मोंगलाईतील कवींच्या कविता महाजनकृत कवि- 
संमेलन यात आल्या, तर गोदाकाठच्या कवींनी “माधवी ' व 
र गोदाकाठचा गुंजारव प्रसिद्ध केला. औंध संस्थानच्या कवींनी 
' भावलेखा ' तयार केली; तर कऱ्हाड-क्षेत्रस्थ कवींचा ' फुलोरा 
जयार झाला. * नव्हाळी ' ( १९५९ ) हा विदर्भातील कवींचा 
अळीकडचा प्रातिनिधिक संग्रह असून, तो प्रा. भाऊ मांडवकर 
पानी संपादित केला आहे. 
. पाच कालखंडात गोमंतकीय कवी श्री. दामोदर अच्युत कारे 
षा नंदादीप हा काव्यसंग्रह प्रसिद्ध झाला. या नंदादीपाचे तेज 
अन वे सात्त्विक आहे. अकृत्रिम निसर्गभक्तीमुळे त्यात जशी 
चिरता आली आहे, तसेच अध्यात्माच्या अनुषंगाने त्याला 
कारचे पावित्र्यही लाभले आहे. : निःस्तब्ध रहा क्षिणिया 
' हे त्यांचे भावगीत विशेष उल्लेखनीय आहे. त्यातील 
ळी अक्या - 
निःस्तब्ध रहा क्षांण या, प्रणया । 
भानांत बोलु दे निज हृदयां ॥ 
पुसट दूर गिरि क्षितिजी दिसती । 
तुले सार तरुताळ छाया अचल पहुडती ।॥। व 
"रची अस्फुट नवती । चांदण्यांत एकांतार्माध या ॥ र 
जाळी. गी ग यांनी काव्यरचना थांबवली, त्याला बरीच पिक 
लिहीत. णक पिढीतले श्री. शंकर रामाणी अजूनही कावता 


मी. ओोवडे ( 


श्री. ग. ल. ठोकळ 


एक प्र 


केही ओ. 


इ. स. १८९९-१९३४) या कवीची काव्य- 
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निमिती रविकिरणभंडळाच्या आधीच्या काळातच झालेली आहे. 
त्यांची प्रतिभा मुख्यत्वे संस्कृत काव्य आणि झ्ाहिरी वाडमय 
यांच्यावर पोसलेली आहे. अनेक रसांचा उत्कट आस्वाद त्यांनी 
आपल्या कवितेच्या द्वारे रसिकांना दिला आहे. त्यांच्या काही 
काव्यपंक्ती अश्ा- 
आनंदी आनंद साजणी ! आनंदी आनंद 
दिश्ादिज्यातुनि शतधारांली सांद्र गळत मकरंद 
नंदनवन चोफेर साजणो ! नंदनवन चोफेर 
फुलाफुलांच्या पायघड्यांवर भूगगनांचा घेर 
श्री. वामन नारायण देशपांडे यांचे आराघना व अनामिका 
हे दोन संग्रह प्रसिद्ध झाळे आहेत. केशवसुतांनंतर वृत्तरचनेत 
नवनवे प्रयोग करून पाहण्याची प्रवृत्ती त्यांच्या मध्येच आढ- 
ळून येते. उदात्त कल्पकता आणि उदात्त वैचारिकता हे त्यांच्या 
काव्याचे ठळक गुण होत. त्यांनी गोरकू नावाचे एक खंड- 
काव्यही लिहिले आहे. 
श्री. वा. भा. पाठक यांचे काव्य आत्मपर असूनही विचार- 
प्रधान आहे. प्रवासी व मातवता ही पाठकांची दोन दीघंकाव्ये. 
पहिल्यात अंतःसृष्टीतला प्रवास वणिलेला असून, दुसऱ्यात जीव- 
नाचा व्यापक आणि गंभीर विचार केलेला आहे. 
श्री. ता. घ. देशपांडे हे त्यांच्या शीळ या कवितेने विशेष 
प्रसिद्ध झाले. त्यांच्या काव्यात प्रेमाच्या सूक्ष्म मधुर लहरींचे 
रम्य दर्शन घडते. आपण प्रमयोगी कवी असल्याचे त्यांनी 
स्वतःच सांगितले आहे. त्यांच्या प्रेमगीतांतले प्रेम हे जगाचा 
आणि समाजाचा दु:स्वास करणारे आहे, असे डॉ. अ. ना. देश- 
पांडे म्हणतात. त्यांच्या वाणीत कधी कधी प्रखर आवेशाचार्ह 
संचार होतो. मुकाट्याने अन्याय सहन करणाऱ्याला ते म्‌त 
म्हणतात आणि सांगतात - 
कुजबुजतो आहे विकृत । मुकाच बसतो तो आहे सृत 
भिऊ नको रे । तूच भिला तर । बुडेल लवकर हुं जग सारे । 
हे होतीलच विजयी दुर्जन । आणिक सज्जन अगतिक सारे । 
श्री. वा. गो. मायदेव हे शिशुगीतांचे लेखक म्हणून प्रसिद्ध 
आहेत. त्यांनी स्फुट व खंडकाव्यात्मकही काव्यरचना केली आहे. 
काव्यविहारी अर्थात्‌ धोंडो वासुदेव गद्रे हे कवी केशवसुतांचे 
अन॒यायी आहेत. निरलंकृत, सहजसुबोध व कधी कधी गद्यसदृश 
अश्या भाषेत ते आपले विचार मोठ्या आवेशाने मांडतात. बोध- 
वादी कवींत यांची गणना होते. स्वातंत्र्य, समता व विश्वबंधुत्व 
या तीन तत्त्वांचा पुरस्कार त्यांनी आपल्या काव्यातून केला 
आहे. जगाचा न्याय या त्यांच्या कवितेतील काही पंक्ती अशा- 
हा न्याय असे जगताचा ।॥। 
रात्रंदिन ज्यांनी भ्यावे, पदतळी चुरड्नी जावे, 
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त्यांच्याच कपाळी यावे 
उन्मत्त करुनि अन्याय उरावरि खुज्याल नाचायाचा ।॥। 


श्री. अनंत काणेकर 


श्री. भ. श्री. पंडितही त्यांच्या शिशुगीतामुळेच लोकप्रिय झाले 
आहेत. चित्रणातला रेखीवपणा आणि नादमवुर शब्दयोजना हे 
त्यांचे गुण, पिचलेला पावा व उन्मेष आणि उद्रेक या काव्य- 
खंडात प्रत्ययाला येतात. 

श्री. या. मु. पाठक यांचे शशिमोहन हे खंडकाव्य कथानक 
व स्वभावपरिपोष या दोन्ही दृष्टींनी सरस उतरले आहे. 

श्री. अनंत काणेकर यांचा “ चांदरात व इतर कविता ! हा 
काव्यसंग्रह प्रसिद्ध आहे. श्री. माधवराव पटवर्धन यांनी म्हटल्या- 
प्रमाणे त्यात आशेचे उद्गार आहेत, निराशेचे निःश्‍वास 
आहेत, विनोदाचा विलास आहे, विडंबनाचाही विहार आहे, 
चांदरातीचा चमत्कार आहे, दिवसाढवळ्या मिरविणार्‍्या 
कायदेशीर अन्यायाचा अधिक्षेप आहे. त्यांची विडंबनगीतेर्ह 
खुसखुशीत, ह्द्य व मामिक असतात. “ कवने? या त्यांच्या 
कवितेतल्या पुढील ओळी त्यांच्या अंत:करणातला सामाजिक 
आशय व्यक्‍त करण्यास पुरेशा ठरतील- 
नक्षत्रांची फुलाफळांची । कृष्णसख्याच्या व्यभिचाराची । 
आणिक झुरत्या युवयुवतोंची । खूप जाहली हो रडगाणी ।। 
धनो जनांशी झुंज खेळती । क्षणभर ज्यांना आली ग्लानी । 


त्यांना आम्ही गाऊ गाणी । ऐकुनि जी चवताळूनि लढतिल । 
आणि स्थापितिल सत्ता अपली । ॥ 


श्री. ग. ल. ठोकळ हे ग्रामीण जीवनाचा आविष्कार करीत 
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काव्यक्षेत्रात उदयास आळे. मीठभाकर या नावाने त्यांच्या 
कविता संग्रहित झाल्या आहेत. भोळा ग्रामजतांची भावपूर्ण 
चित्रे ते रेखाटतात व थोडक्यात पुष्कळ अर्थ व्यक्‍त करतात. 
अभिनव उपमा, नादमवुर शब्दयोजना आणि ठाकठिकीची रचना 
यांमुळे ठोकळांच्या काव्याला गोडी आली आहे. गरिबीचा पाहुण- 
चार या त्यांच्या कवितेतील काही पंक्ती अद्या- 

या बसा पाव्हूनं असं, राम राम घ्या 

कोनच्या तुम्ही गांवाचं ? गाठुडं तिठं राहुं द्या ! 

घोंगडी टाकिली इठं बसा तीवर 

अनमान करू नका आता, हे समजा आपलं घर 

वाढूळ चालता जन्‌, लई भागला 

हे पगा काढलंय्‌ पाणी, आंघूळ कराया चला 

आटपा बिगीनं जरा, ताट वाढलं 

पाव्हनं, चला या आता, हे पगा पिढं टाकलं 

वाढली पगा ज्वारिची जाड भाकरी 

निचितीनं जेवा अता जायचं ना शेतावरी र 

काव्यकेतकी, अनुपमा, सोपानदेवी हे श्री. सोपानदेव चौधर 

यांचे कवितासंग्रह आहेत. यांची कविता संगीतानुकूल असल्या* 
ती गेय असते. कुठल्याही विश्िष्ट सामाजिक वा राज 
विचारांचा त्यांच्या कवितेत प्रचार नसतो. ते भावकवी आहेत 


श्री. सोपानदेव चौधरी 


आधुनिक नवकवितेविषयी त्यांना तिरस्कार आहे. ते काही धनी 
कवींच्या कवितांची उपहासात्मक विडंबनेही चांगली करतार्त 
त्यांच्या एका कवितेचा उपहासगर्भ नमुना असा - 

एका अंधाऱ्या खोलीत । काही साहित्यिक बंधू 


* _. 


वेड सहावा 


जो तो स्वत:ला समजे । धरित्रीचा मर्ध्याबिदू ! 

आणि सहाजिक होई । त्यांना ऐसा बुद्धि-भ्रंश 

माझ्यापासूनीच होती । सुरू अक्षांश-रेखांश ! 

जड ऐशा डोक्यावरी । अहंकारांचे डोंगर 

ऐसा शोण दुणावता । होई धरणीला भार ! 

ह्यांच्या वितंडवादाने । भ्रम होई स्थिरांचरां 

तेव्हापासुनीया पृथ्वी । फिरू लागे गरागरा ! ! 

या काळात काही भाषांतरित कविताही निर्माण झाली. 

प्रस्तुत कालखंडात जी काही भाषांतरे झाली, ती मुख्यत्वे 
इंग्रजी व संस्कृत काव्यांची आहेत. ग. रा. हवालदार यांनी इलि- 
*यडला मराठी वेष चढविला. दं. रा. बापट व वि. ह. देशपांडे 
यांनी वायरनचा अनुवाद केला. गो. न. नातू यांनी टेनिसनच्या 
व चंद्रशेखरांनी मिल्टनच्या काव्याचे अनुवाद केले. या सर्व अनु- 
वादांत डॉ. रा. चि. श्रीखंडे यांचे नाव प्रामुख्याने झळकते. गीत- 
गोविद, कुमारसंभव, मेघदूत, तुल्सीरामायण, इ. ग्रंथांचे 
काव्यरूप अनुवाद डॉ. श्रीखंडे यांनी सुरस आणि प्रसादयुक्‍त 


केले आहेत. तुलसीदासाच्या रामायणात भगवान शंकर पार्वे- र 


तीला रामचरितकथा सांगायला प्रवृत्त झाला आहे. त्या प्रसं- 
गाचे काही अनुवाददलोक असे - 
श्रीरामचंद्रगुणनामकथांबुराशी । 
ज्या पार ना परि यथामति वणु त्यासी ॥। 
त्‌ आवडो परिस गे गिरिराजबाले । 
भ्रोरामरम्यचरिते मन हो निवालें ।॥। 
हेरिचरित्र विश्यद्ध मनोहर । भ्रवण तू गिरिजे कर सादर ॥। 
स्तविति ज्या निगमागम पावन । प्रभुयक्षे तुज तों करु वणन ॥ 
अबतरे प्रभु ज्यास्तव भवरी । जगि अतक्यंचि ते कवणा जरी ॥। 
गमत राम अगस्य वचा सना । परिस तू परि सन्मतिकामना ॥ 
तेरि पुराण मुनिश्रुति साध ते। जशि यथामति वणिति या कथे॥। 
केळूनिये मज ज्यापरि ते, तुला । सकल मी अजि वणिन हे तुला ॥। 
जेव्हां जेव्हां छळित जगता घोर सद्धर्मनाक्ष । 

वाढू लागे असुरकरणी नष्ट नीती विशेष ॥। 

गो-विप्रांना सुरधरणिला त्रास होत प्रचंड । 

तेव्हां तेव्हां प्रभु अवतरे रक्षणीं आत्तदंड ॥। 

र (सुशुळोक मानस, बा. कां. २३.११-१५) 
अलिकडच्या काळात श्री. वा. शि. कोल्हटकर यांनी अभंग 
ह व अभंग भागवत या नावांनी भारत-भागवतांचे अभंग- 

२४% करून ते प्रकाशित केळे आहेत. फर 
मानसिक मराठी कविता ही मुख्यत: लौकिक जीवने' अ 
जध्यार अनुभूती यांच्या आविष्कारानेच व्यापलेली आहे. 

"१, परमात्म किवा भक्तिमार्ग यांच्याकडे तिचा ओढा फार 
णि ग्र को. ** 0 
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कमी आहे. असे असले तरी या आघुनिक प्रवाहाशी समांतर 

असा भकक्‍्तिमार्गी कवितेचा प्रवाहददी काही व्यक्‍तींनी आजतागायत 

वाहता ठेवला आहे. या गोष्टीचे श्रेय अनेकांना असले, तरी विष्णु- 

दास, दासगणू व तुकडोजी या तीन संतकवींची नावे या बावतीत 

अग्रगण्य ठरतील. विष्णुदास म्हणजे श्री. नरहर सदाशिव जोशी. 

भक्तिरसाने उचं- 

वळलेली अनेक गोड 

पदे त्यांनीं लिहिली. 

दासगणूंनी .- भक्‍्ति- 

लीलामृत, संतकथा- 

मृत, भक्‍्तिसारामृत, 

गुरुचरित्र-सारामृत, 

श्रीमत्‌ शंकराचार्य- 
चरित्र, ज्ञानेश्‍वर- 
चरित्र; अनेक कोत- 
नोपयोगी आख्याने ; 

अमृतानुभव ग्रंथा- 
वरील टीका; पोरा- 
१णिक खंडकाव्ये, 
अनेक पदे अशी 
विपुल काव्यसंपदा 
निर्माण केली. 
प्राचीन मराठी 
संतकवींची परंपरा 
विसाव्या शत का- 
पर्यंत जिवंत ठेवण्याच्या श्रेयात त्यांचा वाटा मोठा आहे. 

संत तुकडोजीमहाराज हे याच महान परंपरेतले एक श्रेष्ठ 
कवी होत. अनुभवसागर भजनावली, दिव्यदर्शन भजनावली व 
अन॒भवामत अभंगावली हे त्यांचे अभंगसंग्रह आहेत. तुकडोजींचे 
लिहिणे साधे, सरळ पण हृदयस्पर्शी आहे. त्यात विलक्षण 
तळमळही आहे. त्यांचा एक अभंग असा - 

आम्ही पक्षियाप्रसाणे । नित्य नवे अमुचे जिणे ॥ 
उडो सनाचिया मागे । जिकडे नेई तिकडे वेगे ॥ 
स्थिर न होयच क्षणी । चित्त भ्रमे हे त्रमणी ।। 
तुकड्या म्हणे तूं घरटं । होय तेव्हां पांग फिडे ॥ 

इ. स. १९३५ च्या सुमारास मराठी कविता संकुचित आणि 
स्वयंकेंद्रित बनली. त्या काळात होऊन गेलेल्या स्वातंत्र्याच्या 
राष्ट्रव्यापी आंदोलनापासूनही ती दूर आणि अलिप्त राहिली. 
पुढे पुढे तर थिल्लर आणि उथळ प्रकृतीच्या प्रेमगीतांनी आणि 
ग्रामगीतांनी ती अधिकच खालच्या पातळीवर गेली. ही परि- 
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स्थिती बदलण्यास आणि कवितेला समाजाभिमुख करण्यास एक 
कवी पुढे आले. त्यांचे नाव अनिल अर्थात आत्माराम रावजी 
देशपांडे. फुल्वात, भग्नमूर्ती, निर्वासित चिनी मुलास व पेर्ते व्हाहे 
त्यांचे काव्यसंग्रह प्रसिद्ध आहेत. फुलवातीतील कविता प्राधान्याने 
श्रेमविषयक व व्यक्तिगत आहे. भग्नमूर्ती हे त्यांचे खंडकाव्य होय. 
त्यात कवीच्या प्रतिभेची परिणत अवस्था दृष्टिगोचर होते. राम- 
टेक येथील एका भग्नमूर्तीचे दर्शन घडताच त्यांचे कविमन 
व्यथित झाले. ते भग्नशिल्प त्या अवस्थेला का आले, याची कारणे 
शोवता शोधता ते बोलू लागतात- 
आधि पोखरलो जाते संस्कृती । तिच्यातिल तेज नाहिसे होते । 
लयाला जाते विचारसामधथ्यं । बनतात विद्या तात्त्विक केवळ । 
निरुपयोगी चतन्यहीन । विसंगतच लोकजीवनाझी । 
आणि ज्षेंवटी- 
हळूहळू मग नाहीसे होते । सामथ्यंदेखील स्वसंरक्षणाचे । । 

पुढे त्यांनी आपल्या राष्ट्राला कोगत्या अवगुणांमुळे अशी 


श्री. वा. रा. कांत 


अवकळा प्राप्त झाली, त्याचे हृदयभेदक वर्णन केळे आहे. शेवटी 
ती भग्नमूर्ती भारतीय लोकांना संदेश देते, तो असा-- 


असलात जरी आज वामन । वाढ खुंटलेले खुजटलेले । 
दबले दाबले चारी बाजंन॑ ूं र 


मु त्यांचे खंडकाव्य आहे. भग्न- 
“य मांडळेला आदश हा राष्ट्रीय संस्कृतीच्या पुन:संस्थापनेचा 
हे; तर या काव्याची भूमिका अधिक व्यापक म्हणजे शुद्ध 
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आंतरराष्ट्रीय स्वर्पाची व मानवहितवादी आहे, असे डॉ. अ. 
ना. देशपांडे म्हणतात. एका असहाय्य चिनी बालकाला पाहून 
कवीचे हळुवार मन कंपित व संतप्तही झाळे आणि अश्या निर” 
पराध जीवांचा निर्दय छळ करणाऱ्या या जीर्ण जगाचा व अमा- 
नुष संस्कृतीचा नि:शेष अंत होवो अशी अपेक्षा त्याने केली. 
कवी म्हणतो- 
त्या जीर्ण जगाच्या चितेतूनच । उडणार आहे अमर-पक्षी । 
नव्या स्थितीच्या नव व्यवस्थेच्या । नव आदेशाचा नवाकांक्षांचा । 
घेत जगदंड स्वपक्षाखाली 1। 

मराठीत मुक्‍तछंदाची चर्चा प्रथम अनिलांनीच केली आणि 
सध्याचा रूढ मुक्‍तछंदही त्यांनीच मराठीला मिळवून दिला 
इतकेच नव्हे; तर त्या मुक्‍तछंदाच्या द्वारे पुरोगामी आशय 

अभिव्यक्त करण्यासाठी त्यांनीच विझ्षेष पुढाकार घेतला. 

रविकिरण मंडळाने उत्पन्न केलेली व्यकक्‍्तिवादाची कोंडी फोडून 

तिला समाजाभिमुख व राष्ट्रीय आकांक्षेने प्रेरित करणारे 


सौ. संजीवनी मराठे 


दुसरे श्रेष्ठ कवी कुसुमाग्रज अर्थात वि. वा. शिरवाडकर हे होत" 
जीवनल्हरी, विशाखा, किनारा हे त्यांचे कवितासंग्रह मध. 
पहिल्या संग्रहातच त्यांची क्रांतिवादी वृत्ती प्रकट झाली ज्म 
दुसर्‍या कवितासंग्रहात त्यांच्या कवित्वशक्‍्तीचा परमो 

झाला. गोविदाग्रजांनंतर समृद्ध आणि रम्योज्ज्वल व्या 
देणगी लाभलेला कुसुमाग्रजांखेरीज आधुनिक मराठी कवींत दु र 
कवी सापडणे कठिण आहे, असे डॉ. देशपांडे लिहितात. एका लहा 
नशा. उदाहरणावरून त्यांच्या कल्पकतेची चुणुक ध्यानी येईल. 


खेड सहावा 


एका सळसळत येणाऱ्या नागाचे वर्णन करताना ते लिहितात- 
कधि लवचिक पाते खड्गाचे लवलवते । 
कधि वज्त्र धरेवर गगनांतूनि कडकडते । 
कधि गर्भरेशमो पोत मधे जरतार । 
प्रमदेचे मादक वस्त्र जणू सळसळते ।। 
गरिबांविषयी, पददलितांविषयी कुसुमाग्रजांना अपार सहानु- 
भूती वाटते. हिमलाट, आगगाडी व जमीन, बळी, लिलाव, इ. 
कवितांतून त्यांनी पददलितांची दुःखे परिणामकारक भाषेत व्यक्‍त 
केली आहेत. म्हणूनच श्री. खांडेकर त्यांना * मानवतेचे कवी ' 
या उपाघीने गौरवितात. पुढील काव्यपंक्‍्तींवरून ही उपावी 
साथ ठरते. 
आकाज्ापरि उदार माझी गाढ गहन प्रीती । 
दास्य अनीती सहानुभूती होच मला नोतो ॥ 
जुमानितों ना जातिवर्ण मो कमंबंधने वा । 
एक मानतो मो मानवता योग्य तिची सेवा ।। 
ते मानवतावादी आहेत म्हणूनच ते क्रांतिवादी आहेत. 
कोंतीचा जयजयकार, बलिदान, आवाहन, इ. कवितांतून त्यांनी 
कोंतिमार्गाचा ओजस्वी पुरस्कार केला आहे. निरपराघ आणि 
असहाय मानवतेच्या दु:खाचे अत्यंत हृदयविदारक आणि उपरो- 
धिक चित्रण फेरीवाला या कवितेत त्यांनी पुढीलप्रमाणे केले आहे- 
हा घट देखा, यांतिल ज्ोगित । मेले तरी अद्याप उधाणत । 
उमद्या युवकांचे हो जीवित । 
रणांगणावर पिळून त्याचा घट हा ताजा भरला ! 
आहा आला फेरोवाला ।। 
छैपीत या भरले जल कोमल । अगणित अबलांच्या नेत्रांतिल । 
मोज बघा, द्या नुसती चाहुल । 
रथरती हे थेब भयाने । स्वभाव अजुनी उरला ! 
ओढा आला फेरीवाला ।॥ 
पजुषेत या राख मतोह्र । उदात्त सोज्ज्वल नेतिक नागर । 
लड रसता सुखी घरांवर । 
1 मारुनी गळ्यात जळले । त्यांचा मिश्रित काला । 
जं आला फेरीवाला ॥। 
दोघांन वा. रा. कांत हे कुसुमाग्रजांच्याच प्रकृतीचे आहेत. 
मी अभिजात कल्पकतेचे देणे लाभले असून, दोघेही 
ग्र्जा चे उद्गाते आहेत. फरक सांगायचा तर तो हा, की कुसुमा- 
प्रतिभा भव्य-विशाळ आहे, तर कांतांची प्रतिभा उग्र 
त वी र्द्रवीणा हा त्यांचा पहिला कवितासंग्रह. स्द्रान 
केवी _.  गेंत्र उघडायची वेळ आली आहे, असे सुचवून 
म्हेणतो -- 
नेत्रानली करुनी त्रेलोक्याची होळी । 
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अन्याय, अससता रगडत पायाखाली । 
कर तांडव रुद्रा विराट विशवचितेत । 
मानवाला पंगू वनविणार्‍या मूर्ती कवीला नको असून, त्याला 


क्रांती हवी आहे. कवी म्हणतो - 


क्रांतिदेवी ये विद्युच्चरणी । 
तव नयनीची ठिणगी उडवुनी । 
असंतोष पेटवी जनमनी । 
नवे वर्षे, आशिया, गाशिल का हे गान, यांसारख्या काही 
कवितांतून कवीने, सांप्रत मानव्याची जी विटंबना चालली 
आहे, तिच्याबद्दल त्वेष व्यक्‍त केला आहे. कांतांनी काही बहा- 
रीची प्रेमगीतेही लिहिली असून, ती वेचक अर्थवाही आणि 
नादमघुर शब्दांनी नटलेली आहेत. उदाने आपले मोहक केस 
सृंगंधित करणाऱया सुंदरीला उदेशून कांत म्हणतात - 
सळसळतों नागीणपिले हों । 
नयननीलिमा प्याली कांहों । 
धूर पाजुनि कशास करिशों 
अधिक धुंद विखार । 
अग्निपथ आणि आलिया ही कांतांची दोन खंडकाव्ये होत. 
त्यांपेकी पहिले पौराणिक कथेवर आघारलेले असून, दुसऱ्यात 
भारतीय नेत्यांची भव्य स्वप्ने चितारलेली आहेत. शततारका 
हा त्यांच्या रुबायांचा संग्रह आहे. 
श्री. बा. भ. बोरकर हे सोंदर्याचे उपासक आणि त्याच्या 
आस्वादात रमणारे कवी आहेत. संतवाऊमयाचे आणि गोमंतका- 
तील लोकगीतांचे संस्कार त्यांच्या प्रतिभेवर झाले आहेत. त्यांनी 
तांब्यांच्या गेय कवित्वापासून प्रेरणा घेतल्याचे दिसते. गेयता, 
कोमलता, लालित्य, माधुर्य आणि अध्यात्म यांतून त्यांच्या 
काव्याची मूर्त साकारली आहे. त्यांची प्रणयगीते जशी आत्म- 
पर आहेत, त॑शीच ती धुंद उन्मादकही आहेत. उदा० - 
तव नयनांचे दल हलले ग । 
पानांवरच्या दर्वाबद्परी त्रिभ्वन हें डळमळले ग । 
बोरकरांची निसगंगीतेही प्रभावी असून, त्यांतल्या प्रतिमा 
रेखीव आणि समृद्ध आहेत. त्यांच्या कित्येक निसगंगीतांतून 
निसर्गवैभवाचे मनोज्ञ दर्शन घडते. आकाशमाउलीचे वर्णन कर- 
ताना ते लिहितात - 
कोर बिलोरी तुझ्या कपाळीं ्शिरि मोत्यांची जाळी ग । 
तुझ्या लोचनों मुक्‍्तात्म्यांची झाइवत नित्य दिवाळी ग । 
हरिकांतीचे वस्त्र तनूवर त्यावर ज्योतिठिचित्र मोने 
स्रवती ज्यांतून परम पवित्रे अलिखित संतचरित्र ग॒॥ 
जन्या आध्यात्मिक वाडमयाच्या परिचयाचा निद्शेक असा 
आध्यात्मिक सूरही त्यांच्या काही कवितांतून ऐकू येतो. उदा ०- 
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विव हं अनंत गान । जीवन तव एक तान । 
अनुभवी तदीय स्थान, रंगभावजाळीं । 
एक राशि विविध र॑गि । एकच जळ हत्तरंगि । 
एकच स्वर पालटून या अनंत चाली ॥। 
श्री. श्रीकृष्ण पोवळे हेही एक क्रांतिवादी कवी आहेत. आग्नि- 
पराग आणि जळमाती असे त्यांचे कवितासंग्रह आहेत. त्यांच्या 
कविता बेफिकीर व कलंदर वृत्तीच्या असतात. उदा० - 
मी तर मस्त मवाली । 
इह्परलोकावरचोी माजी श्रद्धा पार उडाली । 
झाकून डोळे फिरवी श्रद्धा चरकाच्या भवताली । 
चालतसे मी नीति धर्म हे तुडवित पायाखाली ॥। 
राजकवी श्री. रा. अ. काळेले हे प्रकाशपूजक कवी आहेत. 
वाग्‌वसंत, हिमअंगार, गीतनिर्वाण, रूपर्मात, भावपुर्णा आणि 
ओळखीचे सूर असे त्यांचे कवितासंग्रह आहेत. वाग्‌वसंतातीलू बहु- 
तेक कविता शृंगारप्रधान आहेत. निर्व्याज प्रेमाचे वर्णन करताना 
त्यांचे तादात्म्य झालेले दिसून येते. विविध अलंकार व कल्पना 
यांमुळे त्यांच्या कविता सरस झाल्या आहेत. त्यांच्या प्रारंभीच्या 
कवितांवर रविकिरण मंडळाचा प्रभाव असला, तरी अलिकडे 


त्यांच्या कवितेत दलितांच्या उद्धाराची तळमळ दिसून येते. 

_ श्री. कृ. ब. निकुंब यांनी प्रसादचिन्हे व उज्ज्वला या काव्य- 
नक सृष्टीचे श्ञांत, रम्य, उदास आणि उदात्त स्वरूप रंग- 
तळयळ असक ते अ हतच्या त्याची त्यांना 

“र गब्दांत व्यक्‍त करतात -- 
जथ वाळू-रणी झाले । जोव तृषातं व्याकुळ । 
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श्री. वि. म. कुलकर्णी 
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तेथे होऊं द्या हो, रिती । माझी अश्रंची ओंजळ ॥ 
मानव्याच्या संरक्षणी । चाले जेथे घोर रण । 
तेथे माझे ओवाळून । टाकूं द्या हो पंचप्राण ॥। 
विसर्जन, पहाटवारा आणि कमळवेळ या कवितासंग्रहांच्या 
रूपाने श्री. वि. म. कुलकर्णी हे रसिकांना ज्ञात आहेत. कवीची 
वृत्ती प्राधान्याने सोंदर्यलक्षी असून, त्यांच्या प्रतिभेला व्यापक 
उखडु-खांच्या जाणिवेचा स्पर्श झाळेला दिसतो. त्यांच्या कवितां- 
तून वास्तवतेचेही पंडसाद उमटलेले आहेत. जीवनातले सांध 
प्रसंग त्यांनी भावपूर्ण शब्दांत रंगवळे आहेत. अलिकडेच त्यांनी 
प्रसाद रामायण हे काव्य लिहिळे आहे. ग्रामीण जीवनावरही 
त्यांनी सुंदर कविता रचल्या आहेत. त्यांची निसर्गवर्णनशैली 
जिवंत वाटते. नवे पाणी या कवितेतील काही ओळी अशा- 
आले नवे नवे पाणी 
उसळत, घुसळत, फेसाळत जळ धावे दाहि दिक्यांनी । 
हे नवजीवन हे संजीवन ये इहलोकात 
नवतिची नवी कूचा गात । 
श्री. ना. ग. जोशी हे काव्यपरीक्षक म्हणून प्रसिद्ध असले, बरी 
विचारवंत कवी म्हणूनही त्यांचे कर्तृत्व आहे. कविता या नावाचा 


श्री. बा. सी. मर्ढेकर 


स्फुटसंग्रह, जीवनयोग हे खंडकाव्य आणि विश्‍वमानव हे 
दीर्घकाव्य अशी त्यांची निमिती आहे. 
श्री. पु. शि. रेगे यांचे साधना आणि इतर कविता, फुलोरा 


* हिमसेक आणि दोला हे कवितासंग्रह आहेत. रेगे हे जसे तत्व 


रि सौंद डू $ ल 
चतक तसे सोंदर्यशोधकही आहेत. त्यांच्याबद्दल श्री. वा. 
कुलकर्णी लिहितात - 


खंड सहावा 

स्त्रीच्या उठण्याबसण्यात, तिने केलेल्या अंगविक्षेपांत, तिच्या 
नेत्रकटाक्षांत, तिने दिलेल्या आळोख्यापिळोख्यांत, तिच्या अव- 
यवांच्या एकंदर संगतीत, तिच्या पोषाखांत, एवढेच नव्हे तर 
तिच्या पदविन्यासात जे सौंदर्य आपणां सर्वांसच अनेकदा प्रतीत 
होऊन जाते, त्या थरथरत्या सोंदर्यानुभूतीस आपल्या शब्दांत 
पकडण्यात रेगे मोठे कुशल आहेत. 

पण असे असले, तरी ते अनेकदा सदमिंरुचीच्या मर्यादा 
ओलांडून जातात. स्त्रियांविषयींची रेगे यांची वृत्ती प्रतिगामी, 
मध्ययुगीन व स्त्रीत्वाला कमीपणा आणणारी आहे, असे 
डॉ. अ. ना. देशपांडे यांचे म्हणणे आहे. री 

विदा करंदीकर, वसंत वापट आणि मंगेश पाडगावकर हा 


श्री. बा. भ. बोरकर 


केवित्रयी कवी आणि काव्यवाचक म्हणून रसिकांना सुपरिचित 
आहे. विदा करंदीकरांचा थाट गंभीर आणि अभिव्यक्ती 
मोलिक आहे. त्यांचे ध्र्पद, मृद्गंध, जातक, स्वेदगंगा/: ई. 
काव्यसंग्रह प्रसिद्ध आहेत. त्यांच्याबद्दल डौ. अ. ना. देशपांड 
म्हणतात :- स्वेदगंगेसा रखी रसरशीत व कल्पकतापुर्ण कविता 

ह हा कोणत्याही चोखंदळ व.जागरूक वाचकाला केशव- 
घ्या ' तुतारी! ची आठवण न होणे अशक्य आहे. तिच्यातल्या 


काही पंक्ती अज्ला- 
दाची ही अखंड गंगा धापा टाकित वाहत आहे 
भनेतांतुनी अनंताकडे खडकावरतों हाणित डोके, 
कपारी फोडित साऱ्या, दरीदरींतुन मारि भराऱ्या 
स्वेदाची हो अखंड गंगा देवा, मं, रबताचे सारे 
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श्री. विदा करंदीकर 
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फोडित धरणे नो बंधारे, भिजवित माती काळो, गोरी, 
पहा धावते अखिल जगावर जीवननोका नाचे त्यावर 
स्वेदाची हो अखंड गंगा दिवसां, रात्रो, सांज सकाळीं, 

जशी हिवाळीं तशो उन्हाळो वाहत होती; वाहत राहे 
उफाळलेली नागिण जशी जो जो तुडवो त्याला दंशो 
कवीच्या यथार्थ व उपहासगर्भ व्णनसामर्थ्याची प्रतीती पट- 


वून द्यायला त्यांची कीतन ही कविता समर्थ आहे. करंदीकरांती 
अलिकडे बरीच शिशुगीते लिहिली असुन, ती चमत्कृतिजनक 


आणि मुलांच्या जिज्ञासेला चालना देणारी आहेत. 
वसंत बापट यांच्या काव्याची मुख्य शक्‍ती त्यांच्या समाजाभि- 
मुखतेत आहे. देशातल्या राजकीय व सामाजिक घटनांसंबंधीची 


श्री. मंगेश पाडगावकर 


भावनात्मक प्रतिक्रिया त्यांनी प्रगतिशोल भूमिकेवरून अनेक कवि 
तांतून व्यक्‍त केली आहे. देशाच्या विभाजनावर आधारलेल्या 
* झेलमचे अश्रू ' या त्यांच्या कवितेत वरील विधानाचा प्रत्यय 
येईल. तिच्यातल्या काही पंक्ती अशा- 

ती हो झेलम्‌ औदार्याची मूर्ती 

ती हो झेलम्‌ क्ह्ग्वेदाची स्फूर्ती 

दिसते देखा आतां केविलवाणी 

कासदुहा ती देवेंद्राची दती 

किती लढाया झाल्या हो तिजपुढती 

चेंगिस नादिर अनेक येतो जातो 

आज मला परि दिसते झेलम्‌ जशी 

उदास, तैशी क्ींच दिसलो नव्हती 
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तीरांवरतो संन्ये लढली, मेलो 
परस्परांची हानी भलती झालो ! 
शांत अश्या प्रि नागरिकांची 
अश्ली न फिरलों मार्थो कुठल्या कालीं 
आज ! अरेरे ! झेलम हो शर्रामदो 
तिच्या तरंगीं रक्‍त मिळे जास्वंदी ! 
या झेल्मच्या स्तन्यावर जे पुष्ट 
त्या पुत्रांतच व्हावी अंदाधुंदी ! ! 
मंगेश पाडगावकर हे कवीही दलितांची, पतितांची, श्रमि- 
कांची आणि व्यथितांची म्हणजेच पर्यायाने मानवतेची जाणीव 
ठेवणारे कवी होत. जीवन-जीवन, अजाणे-अजाण, अश्रू, माती, 
इ. काही कवितांतून त्यांचा दीन-दल्ितांविषयीचा जिव्हाळा 
जाणवतो. आपण सुंबारत असलो, तरी ते बाह्यात्कारी. त्याच- 
बरोबर आपला जीवनक्रमही उथळ होत चालला आहे. दिव्य, 
भव्य, उदात्त अशा गोष्टींचे आपळे आकर्षण कमी कमी होत 
असुन, आपण क्षुद्र आणि क्षणभंगुर गोष्टींच्या मागे लागलो आहो, 
असे त्यांना वाटते. कवीच्या मनाची हो खंत त्याने, अहो जग पुढे 
गेले या कवितेत व्यक्‍त केली आहे. तिच्यातल्या काही पंक्ती अज्ला- 
घराघरात घुमले तेव्हा तुक्याचे अभंग 
निजलेल्या मनातला प्रगटला पांड्रंग 
अमृताते पेजा जिकी अक्षी ज्ञानेशाची ओवी 
होती आणोत मनात नवी अमृत पालवी ! 
आता सारे बदलले, अहो जग पुढे गेले ! 
विसरा तो जुना घोष * रखुमाईवरा बापा 
आतां ओठाओठांवरः “ लारीलप्पा लारीलप्पा 
आहे फार जुनी कथा पाहूनिया क्रोंचवघ 
वाल्मीकोच्या करुणेत फुले अनुष्टुभ छंद 
जुन्या गोष्टी कश्ञांसाठी ! काव्य विसरा हो राव 
सध्या रह॒स्यकथेला आहे बाजारात भाव ! 
आता सारे बदलले, अहो जग पुढे गेले ! 
मात्र वास्तव समाजदशेनापेक्षाही निसगदर्शनात पाडगाव- 
करांची प्रतिभा अधिक रंगते. त्यातही पुन्हा तिला वर्षाक्रतूचे, 
जल्घारांचे, वादळ-वाऱ्याचे विशेष आकर्षण आहे. तृण, तृणफूल, 
तृणपर्ण यांवर तर कवीचा विशेष लोभ दिसतो. निसगंप्र ति- 
मांच्या साहाय्यानेच ते आपली विशुद्ध प्रेमभावना व्यक्‍त करतात. 
श्री. ग. दि. माडगूळकर यांनी काव्यक्षेत्रात मोलाची आणि 
भरीव कामगिरी केली आहे. गद्य आणि पद्य या दोन्ही क्षेत्रांत 
ते सव्यसाची व सिद्धहस्त आहेत. ते चित्रपटकवी' आहेत, 
तसेच भावकवीही आहेत. संतकाव्य आणि शाहिरी काव्य या 
दोहोंचा अक॑ त्यांच्या वाणीत उतरला आहे. त्यांची शब्दकळा 


ह. 


७९० 


भारतीय संस्कृतिकोश 


प्रतक्न आणि हृदयंगम आहे. रामजोद्याच्या वळणावर ते सहजपण 
सरस अशी लावणी लिहून जातात. एक नमुना असा - 


श्री. ग. दि. माडगूळकर 


माझ्यासाठी दिली राहुटी । इतरांना मज्जाव । 


तुम्हि माझे बाजिराव ॥ धरु० ॥। 
मो मस्तानी हिंदुस्तानी बुंदेली पह्राव । 
निळी ओढणी वाळ्याचा शिडकाव ॥। 
तुम्ही मराठे नव्हे छाकटे अगदी सरळ स्वभाव । 
शूर शिपाई तुमची हाही चारी मुलखी नाव ॥ 
उभो अंगलट तांबुस फिक्कट नर्यान दाटला भाव । 
बोलावांचुन घ्या जी वाचुन भर्जी आविर्भाव ॥। 
काल दुपारी भरदरबारी उरी लागला घाव । 
या पायांशी मज दासीसो सिळल का कघि वाव ॥ 
सुगंधी वीणा, जोगिया, चैत्रबन, इ. त्यांचे कवितासंग्रह 
आहेत. नवकाव्याच्या जमान्यात त्यांचे काव्य म्हणजे रणात 
हिरवळीसारखे प्रसन्न वाटते, असे श्री. वि. पां. दांडेकर म्हणतात. 
गीत-रामायण ही त्यांची पद्यात्मक रामकथा आज सर्वतोमुखी 
झाली आहे. त्या काव्यावरूनच त्यांना आधुनिक वाल्मीकी 
असे म्हणतात. विविध चालींवर आणि विविध पद्यांत त्यांनी 
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संपर्ण,रामकथा गायिली आहे. त्या काव्याच्या प्रस्तावनेत श्री. 
वा. भर. बोरकर लिहितात - माडगुळकरांनी वाल्मीकीच्या 
काव्यसृष्टीतले वेचीव सौंदर्य आपल्या स्वयंभू प्रतिभेने विन- 
चूकपणे निवडले आहे आणि अवघ्या छप्पन गीतांत आपली 
सजीव आणि चलित चित्रकथा तुमच्या आमच्यासमोर मूतिमंत 
उभी केली आहे. | 
मारुती अशोकवनात गेला आणि त्याने रामाची मुद्रिका 
जानकोच्या ओंजळीत टाकली. त्या वेळी तिने मारुतीला जे 
प्रश्‍न केले, त्या गीतातल्या काही पंक्ती अशा - 
मुद्रिका अचुक मो ओळखिलो ही त्यांची 
मज सांग अवस्था दूता, रघुनाथांची ॥ ६० ॥ 
हातांत धन्‌ तें, अक्षय भाता पृष्ठो 
विरहात काय ते राधव झाले कष्टी ? 
कां इयामल वलये, नयनतळी चितांची ? 
बसलेत काय ते लावुन कर कर्मातें ? 
विसरले काय ते दुःखं निज-घर्मातिं ? 
करतात अजून ना कतंव्ये न्‌पतोंची ? 
सोडिले नाहि ना अजुन तयांनी धीरा ? 
कां शोर्याचाहि विसर पडे त्या वीरा ? 
साह्याथ असति ना संन्ये सन्मित्रांची ? 
इच्छिती विजय ना त्यांचा अवघे राजे ? 
कां लोक प्रोतिला मुकले प्रियकर माझे ! 
विसरले थोरवी काय प्रभू यत्नांची ? 
पोक पे हे त्याच धर्तीचे त्यांचे आख्यानकाव्य होय. 
र हई ळेवेदावनातल्या श्रीकृष्णाच्या लीला त्यात वणिल्या आहेत. 
गोतरामायण अर्थात ह. न. जोशी यांनी माडगुळकरांच्या 
निका धर्तीवर गीतदत्तात्रेय नावाचे आख्यानकाव्य 
त्यातील असून, त्यात श्रीनृसिहसरस्वतींचे चरित्र वणिलेले आहे. 
७ एक नमुना असा -- 
नेग्ुनी अंबामाधवघरी दत्त तो संन्यासाश्रम वरी । 
त्यांच्या ती असे दंपती हानिप्रदोषव्रत आचरती 
च्या सदनों अयोनिसंभव अवतरले श्रीहरी ॥ 
कळ. नरहरी साथ ठेविले ज्योतिविद शुभ भविष्य वदले 
आनन 263. करिती, स्वर्गफुले भूनी ॥. 
र हा बाळ न बोले परी अलौकिक करितो चाळं 
स्पशिता सुवण होई, चकित करंजापुरी ।॥ 
रपनयनी त्या फुटुनी वाणी चार वेद उद्घोषी वदनी 
याचे . . सद्भुत बालककरणी स्तिमित सुजन अंतरी ॥ 
आहे, छत्रपती तोवर शो. मधुकर जोली यांनी गीतशिवायन लिहिले 
शिवाजीमहाराजांच्या चरित्रातले अनेक तेजस्वी 
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प्रसंग त्यांनी त्यात वणिले आहेत. वीर, करुण, रोद्र, अश्या नाना- 
विध रसांनी त्यांचे गीतशिवायन श्रवणीय व वाचनीय झाले आहे. 
श्री. स. अ. शुक्ल यांनी कुमुदवांधव या टोपण नावाने काव्य- 
सृष्टीत प्रवेश केला. हे मुख्यत्वे गीतकार आहेत. लालित्य व 
प्रसाद यांनी संपन्न अज्ली त्यांची रचना असते. त्यांच्या गीतांचे 
अनेक संग्रह प्रसिद्ध झाले आहेत. ' रमा कुठे ग कान्हा, ' ' चल 
रानात सजणा, * “ नाजुक ही फुलवेल, ' इ. त्यांची गीते एका 
काळी कमालीची लोकप्रिय होती. 
श्री. शांताराम आठवले हे गूढगंभीर प्रवृत्तीचे कवी आहेत. 
त्यांनी प्राधान्याने प्रभात चित्रपट कंपनीसाठी गीते लिहिली असून 
त्यांचे तुकाराम बोलपटातील पुढील गीत लोकप्रिय ठरले आहे - 
आधों बीज एकले । बीज अंकुरले । रोप वाढले । 
एका बीजापोटी । तरु कोटी कोटी । जन्म घेतो । 
सुमने फळ । व्यापूनि जगता तुहि अनंता । 
बहुविध खूपे घेसी घेसी । परी अंतो ब्रह्म एकले ॥ 
श्री. राजा बढे हे एक सुप्रसिद्ध गीतकार आहेत. शंगार 
आणि प्रणय यांच्या नाजुक छटा ते मघुर आणि अर्थवाहक 
शब्दांनी व्यक्त करतात. “ करवंदीमागे ' या कवितेत त्यांनी 
एका लाजर्‍या पोरीचे मनोहारी चित्रण केले आहे, ते असे - 
हा अवखळ वारा जन्माचा छळवादी 
प्रणयाचे भरतो सुर भावसंवादी 
चाहूल तुझी ऐकिली लतावेलोंनी 
कुजबुजती कलिका परस्परांच्या कानीं 
थरकांप जिवाचा असा नाच नयनांचा 
पावलोपावलीं गडे फुलांच्या ठेचा 
बसवेल कुठवरी उगे मुखर नुपुरांना 
हळहळू गुंजली मधुज्ब्दांची वीणा 
श्री. जगदीश खेबुडकर हे उत्तम शब्दकळा लाभलेले सिद्ध- 
हस्त कवी आणि गीतकार आहेत. मराठी बोलपटांतली त्यांची 
कित्येक गाणी रसिकांच्या जिव्हाग्री आहेत. त्यांनीही माडगूळ- 
करांच्या गीतरामायणाच्या घर्तीवर रामदशन या नावाने राम- 
कथा गायली आहे. त्यातील विरहिणी सीतेचे उद्गार - 
अशोकवनि या, सीतेचा कां, मांडियला उच्छाद, 
राघवा, काय असे अपराध? 
सहज मनाला आस लागलो, 
मंगाजिनाची ल्यावी चोळी, 
मंगयेसाठी तुम्हा धाडिले, घडला काय प्रमाद 
___ फूल मागता मिळती काटे, 
धर्म शोधिता अधम भेटे, 
पूर लोचनी माझ्या दाठे, घालू कसा मो बांध? 


मराठी भाषा व' साहित्य 


तिकडे काया, इकडे छाया, 
धाव घेउनी या रघ राया, 
या हाक्रेचा दिद्यादिज्यातुन, उठेल का पडसाद ? 
अमरशेख हे देशप्रेमाने भारळेळे एक झहीर कवी होते 
आपल्या कवनाकवनांतून त्यांनी आपला मराठी बाणा अभि- 
व्यक्‍त केला आहे. त्यांची वृत्ती क्रांतिकारकाची आणि कविता 
राष्ट्रीय भावनेने थरारलेली आहे. शेतकर्‍यांच्या आणि काम- 
गारांच्या मेळाव्यात उभे राहून आणि उजवा हात हवेत उंच 
उभारून जेव्हा ते आपल्या कवनाचे पालुपद आर्त, कंपित आणि 
तारस्वरात फेकीत, तेव्हा प्रत्येकाच्या अंगावर रोमांच उभे 
राहत. संयुक्‍त महाराष्ट्राच्या निमितीच्या श्रेयात अमरदोखांचा 
वाटा मोठा आहे. अंगार फुलविणे हे त्यांचे कार्य. याविषयी 
ते स्वत:च म्हणतात - 
होय तोच आहे अंगार । आग ओकणे मला प्यार । 
बाग आगिची फुलवावी । सर्व चांगले ठेवावे । 
सगळे वाइट जाळावे । आता नाही हा मरणार । 
नाहो हो आता विझणार । ह 
ढुसऱर्‍्या एका कवितेत स्वतःच्या शाहिरीवबद्दल ते म्हणतात - 
कवन आपुले स्वेर गायवे । पेज्ञावारी ना विकायचे । 
मोकाटपणे गात राहायचे । आपुन कलेचे सेवक सच्चे । 
भाडवायला येतिल जी जी तो बंधने रोक । 
सिहगरजंना ठोक, शाहिरा ! गाउ लाग बिनधोक ॥ 
डॉ. वसंत अवसरे हे जीवनातल्या भव्यतेची आणि उदात्त- 
तेची ओढ असलेळे कवी आहेत. त्यांची कविता कधी गंभीर 
होते, कधी नाजुक प्रेमाचे पदर उलगडते, तर कधी उपरोधिकही 
होते. त्यांच्या कवितेचा एक नमुना असा - 
करूं कसा मी स्वातंत्र्याचा असल्या जयजयकार ? 
अजुनि श्ंखलाबद्ध करींची लेखणी अन्‌ तलवार ! 
स्वतंत्रतेस्तव लढलों ज्या मी 
मृत्युसवेंही झुंज घेउनी 
ती न लाभलो मजला अजुनी 
करू कुणाचा आणि कड्मास्तव मी मग जयजयकार ? 
धनवस्तांच्या लहरोसंगे 
जनतेचें तं जीवन रंगे 
मानवता हो धुळोत भंगे 
परि सत्तेची न्यायदेवता लोळतसे लाचार ! 
श्री. ना. रा. मोरे हे अठरा हजार ओळींचे गीतशिवायन 
लिहून महाकवी ठरले आहेत. त्यांच्या कवितेत शृंगार, वीर, 
कर्ण मणि शांत या रसांचा चांगळा परिपोष झालेला आहे. 
शिवाजीमहाराजांचे सईबाईशी लग्न झाले, तो सोहळा वणिताना 
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त्यांनी पुढील पंक्ती लिहिल्या आहेत - 
तोरण चढले मंगल मंगल लाल महालाला 
पिवळी पिवळी हळद लागली राजस शिवबाला 
स्मितें जियेच्या कमलविकसना उणेपणा आला 
सई अहा ! ती श्रिवबाकंठी घाली वरमाला 
अहा ! सईची अन्‌ ज्रिवबाची दृष्टिभेट झाली 
त्याच क्षणीं ती परस्परांची होउनिया गेली 
गौर वदन आरक्त सईचे लज्जेने झालें 
पदकमलावर खिळून गेली नेत्रांची- कमळे 
मधुर मोहमय कवन काय हे परमेक्ञे रचिले 
लाजुनि या सोंदर्य चांदण्या रात्रीचे गेले 
मनमोहन नातू हे स्वतःला लोककवी समजतात. 
आणि स्तिमित करणारी कल्पनाशक्ती हे मनमोहनांचे वैशिष्ट 
होय. त्यांचे तीन विनोदी काव्यसंग्रह प्रसिद्ध आहेत. स्पृश्या 
स्पृश्य विवाहावर त्यांनी खंडकाव्य लिहिले आहे. युगायु 
सहप्रवासी हे हिंदु-मुस्लिम ऐक्याच्या प्रश्‍नावर आधारलेले काव्य 
आहे. प्रतिपाद्य विषय आणि प्रतिपादनशैली या दोन्ही दृष्टी 
हे काव्य यशस्वी ठरले आहे. त्यांच्या एका कवितेतील काही 
ओळी अज्ञा - 
राम बोलो भाई राम । जोवन हे निष्काम ॥ ध्रु । 
जोवन म्हणजे फेस साबुचा जीवन म्हणजे साठ जलाचा 
क्षणाक्षणाला झिरपायाचा, त्याचे गार व्हायचे काम ।! 
श्री. ना. घो. महानोर हे अगदी अलिकडचे कवी आर्दित' 
रानातल्या कविता हा त्यांचा प्रकाशित कवितासंग्रह आ< 
त्यांच्याविषयी विजया राजाध्यक्ष लिहितात - ज्ेतरान हे मर्द” 
नोरांचे एक विसाव्याचे स्थान आहे. त्यांचे रानावर आणि रानाचे 
त्यांच्यावर प्रेम आहे. ते रानाशी सुखडु:खांच्या गोष्टी बोलतात ही 
आणि एकदा रानापाशी ही मनोगते सांगितल्यानंतर ती ३ ह 
सांगण्याची आवड्यकताच उरत नाही...त्यांचे रानाशी झार. 
सायुज्य शारीरिक आणि भावनिक अश्शा दोन्ही स्वरूपांचे आहे 
तोच महानोरांचा संपुर्ण अनुभव आहे. 
ते आपल्या एका कवितेत निसर्गाचे नाट्य 
शब्दबद्ध करतात - 
हिर्व्या पानांत पानांत काही चावळ चालते 
भर ज्वानीतली ज्वार अंग मोडीत बोलते 
शेत गव्हाचे पिवळे जरा नशेत झुलते 
आणि साळीचे उगाच अंग शहारून येते 
पोटऱ्यांतल्या गव्हाचे हस्‌ ओंब्य़ांत दाटते 
केळ कातोब रूपाची छाया पाण्यांत शोधते र 
स्त्रियांचे काव्य -- महाराष्ट्रीय स्त्रियांची काव्यरचना महार 
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भाव कवयित्री महदंबा हिच्यापासून आजतागायत अव्याहत 
सुरू आहे; पण त्यांना आधुनिक अर्थाने काव्य म्हणण्यापेक्षा 
स्त्रियांनी रचलेली गीते असेच म्हणावे लागेल. जुन्या काळची 
स्त्री ही चूल व मूल यांत गढून गेलेली, एकत्र कुटुंबात राहणारी, 
कुटुंबासाठी कष्ट उपसणारी, सासुरवास सहन करणारी आणि 
पतीला देव मानणारी अशी होती. शालेय शिक्षण सोडाच; पण 
अक्षरओळखीचा संस्कारही तिच्यावर झालेला नव्हता. तिचे 
वावरण्याचे क्षेत्रही मर्यादित होते. असे असुनही कित्येक नामिक 
-अनामिक स्त्रियांनी कवितादेवीची उपासना केलेली दिसते. 
मात्र जुन्या काळातील स्त्रीची कविता ही सण व संस्कार यांना 
उपयुक्त ठरतील, अज्ञा गीतांची आहे. वामनजन्म, राम- 
कृष्णांचा जन्म, गौरीस्वयंवर, रुक्मिणीस्वयंवर, राघा-कृष्णांच्या 
शृंगारलीला, हादगा, नागपंचमी, भाऊबीज अशी ती गीते आहेत. 
देहावरचे गाणे, भक्तिपर भजने, अश्ञांसारखी आध्यात्मिक 
गाणीही स्त्रियांनी रचली आहेत. जात्यावर दळताना किवा 
झोपाळ्यावर झोके घेताना स्त्रियांनी ओवीवाड्मयही बरेच 
नर्माण केले आहे. श्री. साने गुरुजी, सौ. मालतीबाई दांडेकर, 
सौ. अनुताई लिमये, इ. काव्यसंकलकांनी अज्ञा ग्रामीण ओव्यांचे 
संकलन केले आहे. या ओव्यांतून पती व कन्यापुत्र यांचे प्रेम, 
प साहेराविषयी कल्पना, देवादिकांची भक्ती, गोधनावरचे 
ग सासुरवासाच्या वेदना, इ. भाव प्रकट झाले आहेत. पांढर- 
त्य आणि ग्रामीण स्त्रियांचेही कौटुंबिक जीवन ज्यात व्यक्‍त 
* आहे, अज्ञा काही ओव्या पुढीलप्रणाणे- 
सासरचे बोल जसे कारल्याचे वेल 
: गोड कधी का होईल काही केल्या 

सासरचे बोल कड्‌ विषाचे ग प्याले 

तुझ्यासाठी गोड केले मायबाई 

भाझे ग मायबाई नको करुं माझा घोर 

रत्न दिलेस तूं थोर लेको हाती 

स्त्रियांचा हा जन्म नको घालूं सख्या हरी 

परक्याची ताबेदारी जन्मवेरी 

सकाळो उठून काय म्यां काम केलें 

देदाबन सारविल तुळशीचे 

होबो' माझे कांहों मला नाही त्याची पर्वा 

माझा कंथ ग रहावा आनंदात 

पावसांबाचून पौक नाही जमिनीला 

था ग वांचून सुख नाहों कामिनीला 

देवा मज संततीला सोनें 
बैश्रांतोला बाळ ताऱ्हें मांडीवरी 
>< १ ८ >€ 
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नवस कर गेले इहि ऐबाई तूं सुन्दरी 

जतन कर माझं चार बेल मोटकरी 

शेताला जाते कुरी सव्वा मनाचा पेरा झाला 

बेल वेशीत डरकला, धनी मनात हरखला 

बारा बेलांचा नांगूर, हेत काजळाचो वडी . 

घरधनी ग राबतो, संग घरच बारा गडी 

लगीन न्हाई, मूळ क्षाच मला आलं 

माझ्या बंधुजीचं गुऱ्हाळ चालूं झाल 

रंगीत काढन्या बेल रस्त्यानं झुकतो : 

माझा बंधुराय लिंब उतार फेकोतो 

बेल अंजिर्‍याची शिंग सोनियाची 

दृष्ट मी काढते, बेलासंगट घनियाची 

गाईंनीं भरला गोठा म्हशोंनीं भरला वाडा 

आला गवळी माझा, त्याला वाट सोडा 

पण आधुनिक अर्थाने आपल्या स्वत:च्या मनाचा, भाव-भाव- 

नांचा आणि विचारांचा निर्भयपणे आविष्कार करीत आवुनिक 
काव्यक्षेत्रात उतरल्या त्या लक्ष्मीबाई टिळक. लक्ष्मीबाईंनी 
स्त्री-गीतांचे अंतर्बाह्य स्वरूप पार वदलून टाकले. लक्ष्मीबाईंनी 
राष्ट्रीय, अध्यात्मपर, सामाजिक, प्रासंगिक, ईश्वरभक्तिपर अशी 
विविध प्रकारची कविता लिहिली. कित्येक शिशुगीतेही त्यांनी 
लिहिली. रे. टिळक यांचे अपुरे राहिलेले स्श्रिस्तायन त्यांनी 
पुरे केले. त्या जरी छ्य्रिस्ती झाल्या असल्या, तरी बालपणापासूनचे 
त्यांच्यावरचे हिंदुत्वाचे संस्कार कधीच पुसले गेले नाहीत. त्यांनी 
कित्येक प्रेमकाव्येही लिहिली आहेत. पति-पत्नी हो एकाच 
संसाररथाची दोन चाके असून, एकावांचून दुसर्‍याचे जीवन अपुरे 
व व्यथ आहे, हा एकमेव आशय त्यांच्या प्रेमकाव्यातून प्रकट 
होतो. पतीला देव मानण्याची कल्पना स्त्रियोंच्या मनात पूर्वापार 


"घर करून राहिली आहे; पण पतीला मित्र म्हणण्याचा नि:- 


संकोचपणा लक्ष्मीबाईंनीच प्रथम दाखविला. ' मी तुझी मावशी, 
तुला न्यावया आले ' ही त्यांची अत्यंत भावपूण कविता आहे. 
कोणत्याही मातापित्यांच्या हृदयाला चटका लावण्याचे सामथ्ये 
तिच्यात आहे. तिचे पहिले कडवे असे - * 

ही भरली घागर तुझ्या ज्षिरावर बाळे । 

तू उभी? लागले कूठें कुठें तव डोळे ? 

ही गाडो वाजे खड खड खड दूर, 

हे इकडे उडते धड घड तवही ऊर ! 

तं प्रसन्न आतां, क्षणें खिन्न तू होशी 

मेघांत गवसला चंद्रच दुसरा दिसश्ी ! 

तं अल्लड साधी पोर! लाडके, 

गुरुजने कल्पिली धोर! लाडके, 
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तुज कशास हा संसार ? लाडके. 

हा दोन दिवस तरि टळो म्हणोनी झालें 

मन अधीर गेले माहेरा तव गेल ! 

बहिणावाई चौवरी आणि लक्ष्मीवाई टिळक या एकमेकींना 

वहिणी मानीत असत; आणि काव्यगुणांत लक्ष्मीबाईंच्या थोरल्या 
भगिनी ठराव्या असाच वहिणावाईंच्या प्रतिभेचा अधिकार आहे. 
जिच्या मनावर कधी घुळपाटीचाही संस्कार झाला नाही अश्रा, 
एका शेतकरी कुटुंबातल्या स्त्रीने इतके सहजसुंदर आणि आशय- 
घन असे काव्य निर्माण करावे, हा एक मोठा चमत्कारच म्हणावा 
लागेल. चूल, मूल, तवा, जाते, फुंकणी, कापणी, मळणी, उप- 
ळणी, वारी, पोळा, दिवाळी, सासर, माहेर या वस्तूंतुनच त्यांनी 
आपले सुंदर विश्‍वकाव्य उभे केळे आहे. त्यांच्या जीवनात, 
तसाच कवनांत रडकेपणाला कुठेच थारा नाही. 


लक्ष्मीबाई टिळक 


अरे संसार, संसार ! नहि रडनं कुढनं ! 
येड्या गयांतला हार । म्हन्‌ नको रे लोढनं ! 
अशी त्यांची संसारदृष्टी आहे. मामिकतां हा तर त्यांच्या 
विचारपद्धतीचा' स्थायी धर्मच आहे. एकदा' त्यांनी छापखाना 
पाहिला आणि लगेच त्यांच्या डोक्यात विचार चमकला -- 
मानसापरि मानुस । राहतो रे येडजाना । 
अरे व्हतो छाधीसनी । कोरा कागद जाहाना ! 
कोणत्या वस्तू का व केव्हा घडविल्या गेल्या त्यासंबंधीच्या 
त्यांच्या मामिक कल्पना पाहा - 
जेव्हा इमान सचोटो । पापामंदी रे बुडले । 
1 याच मानसानं । किल्ल्या कुलूप घडले ॥। 


७रड 


बहिणाबाई चौधरी 


भारतीय संस्कृतिकोशं 


किल्ल्या राह्यल्या ठिकानी । जेव्हा तिजोऱ्या फोडल्या ॥ 
तेव्हां याच मानसानं । बेड्या लोखंडी घडल्या ।॥ क 
* मानसा मानसा । कधी व्हशील मानुस ।' अशी ₹ 
तळमळ आहे. आचार्य अत्रे म्हणतात, की जुन्यात चमकेल 
आणि नव्यात झळकेल असे त्यांच्या कवितेचे तेज आहे. 
सो. संजीवनी मराठे या ' मराठी साहित्यातील काव्य- 
कोकिळा? या उथावीने गोरविल्या गेल्या आहेत. प्रेमपर, 
वात्सल्यपर, ईड्वरपर असे त्यांच्या कवितांचे तीन मुख्य प्रकार 
आहेत. प्रतीक्षा, संकोच, मीलन, लटका रुसवा, अशा प्रणयाच्या 
विविघ छटा त्यांनी रंगविल्या आहेत. सत्य-शिव-सुंदराची पूजा 
संजीवनीबाईना विशेव प्रिय आहे. जीवनातील सौंदर्य टिपावे 
आणि त्याच्या दशंनाने इतरांनाही सुखवावे अशी तळमळ त्यांना 
असते, असे प्रा. मालती किर्लोस्कर म्हणतात. संजीवनीचे 


इंदिरा संत 


काव्य म्हणजे तिच्या जीवनावरील टीका नाही, ते तिचे प्रत्यक्ष 
जीवनच आहे. कदाचित तिचे खरेखुरे जीवन काव्यातच प्रकट 
झाले असेल, असे श्री. वि. द. घाटे म्हणतात. आला स्वप्नांचा 
मधुमास ही त्यांची कविता पुढे दिली आहे - 

आला स्वप्नांचा मधुमास, उमलवीत र्डारचा उल्हास 

निद्रेच्या भूमीवर फुलल्या, स्वप्तसुमांच्या कळ्या कोवळ्या 
मूक मनोषा अंतरांतल्या, उघळिति स्वेर सुवास 

हो नटवी प्रोतीची कलिका, घडि घडि दाबी अनंतरूपा 

घुन्द करी अपुंनि मनमधुपा, अद्भुत प्रणयविलास 

टवटवी मूडु झंशवसुमने, लेवुनि ते मधुमंगल लेणे 

अनिबंध मन गुंगत जाणें, भोगी छंदसुखास 


__----ऱ. >. 
न हे सकम 


खंड कळ 
जागृतींत जे जे वांछियले, ते ते या स्वभूर्माध रुजले 
रसरग अंतरजंग नटले, नाचत जीवनरास 
रा मोत्या काव्याचा विषयही प्राधान्याने प्रेम हाच 
हवन ता, मुग्धता, रसिकता व संयमी वृत्ती आहे. 
वाजे हेत तील भावतरंग जितक सूक्ष्म तितकेच आर्त व 
डा प्रेमळ व कलाभिज्ञ पतीविषयी नी अंत:करणात 
1 अनेकविध सुक्ष्म लहरी आणि त्या निमित्ताने जागृत 


झालेले सूक्ष्म तरं ही ड ३ 
शक्ष्म तरंग, असे इंदिराबाईंच्या क स्वरूप आहे, 


कुसुमाग्रज 


असे डः 
भवांच्या ्ं देशपांडे सांगतात. जीवनातील विविध अनु- 
त्याचा परिगार तून त्यांचे मन तावून-सुलाखून निघाले आहे आणि 
मातर त्यांची, अपरिहार्यपणे त्यांच्या कवितेवर झाला आहे. 
गा आणि क साधी आणि अकृत्रिम आहे. त्यांना विविध 
त्यांच्या , . उटा यांचे विशेष आकर्षण आहे. त्या दृष्टीने 
उल्छेखनीय निळी पांढरी ' या कवितेतील पुढील तीन कडवी 
पेथातथ्य व त्या कवितेत त्यांनी शरदातील दुपारचे 
ही काव्यात्मक रीतीने रेखाटले आहे, ते असे - 
पयन पांढरी शरदांतील दुपार 
“या दुघापरि ऊन हिचें हळुवार 

याजा कों स्निग्ध शुभ्र आकाशीं 
त्या ऊन तशा या शुभ्र ढगांच्या राशी 
पुस्तोत दुधाचे घुटके घेत खु्याल 

मनू बसल्या लोळतो हिरवा खालीं माळ 

तल्या तेथें गायी करित रवंथ 
सोता पा. कोणी चरती संथ 
उ्मस्दे तळ्याचे पाणी लाल गढूळ 


त्यामधे दुपारचें आभाळ 
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वसंत बापट 
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ती झाडी उलटी धुंद हलेना पान 

नजिकच्या पुलाची उलटी भव्य कमान 
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दिस भरलेलो हो काय तरी गर्भार 

टाकोत पावले चाले रस्य दुपार । 
शांता शेळके या आणखी एक विद्यमान प्रथितयश कवयित्री 
होत. सहज, सुडिलष्ट व प्रसक्ष रचना हा त्यांच्या कवितेचा 
डोळ्यात भरण्याजोगा गुण होय. शांताबाईंची कविता बर्‍याच 


शांता शेळके 


अंशी स्वप्नाळू आहे. पुस्तकी जगातच वावरल्यांने जीवनातल्या 
कोमल सौंदर्याला आपण मुकलो म्हणून वाटणारी हळहळ त्यांनी 
काव्यातील जीवनी रंगले, जीवनातल्या काव्या मुकले 

म्हणून व्यक्‍त केली आहे. काव्य हे जीवनदशंनातूनच निर्माण 
होते, यांची जांभीव ठेवून त्या म्हणतात - 

अफाट जीवन पसरे भवती 

काव्यझरे त्यांतुन पाझरती 

तयांत होवो विलीन वृत्ति । 

त्यांच्या प्रेमविषयक कवितांतून निराशेचे आणि विफलतेचे 

सूर ऐकायला येतात. शारीरिक सुखाशिवाय खऱ्या प्रेमाची तृप्ती 
होत नसल्याचा विचारही त्यांत अनेकवार दिसतो. कुठेतरी 
आंत खोलवर एकलेपणांची जाणीव त्यांना सलत असावी, असे 
वाटते. ' सदाच मी एकली जीवनीं सदाच मी एकली ' असे आर्तं- 
तेचे उद्गार त्यांच्या वाणीतून बाहेर पडतात. मात्र निसर्गाशी 
जेव्हा त्या मुग्ध नाते जोडतात, तेव्हा त्यांच्या एकलेपणाच्या 
द:खांची तीब्रता कमी झाल्याचे दिसून येते. वलन कृण 
* द्या गोळे यांचे प्रीतिपथावर, नीहार, इ. न 
प्रसिद्ध आहेत. स्त्रीच्या अंतरातील प्रेमाच्या विविघ पॅलू 
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त्यांनी सरस विपुळू चित्रे रेखाटली आहेत. त्यांच्या काव्यांतून 
आवुनिक काळातल्या स्त्रीच्या कोटुंबिक जीवनातील विविध पद- 
रांचे हृद्य दर्शन घडते. नव्या युगातील ध्येयवादी स्त्रीच्या तेजस्वी 
आझाआकांक्षाही पत्मावाईनी अभिव्यक्त केलेल्या आहेत. “मी ना 
सत्ययुगीन आर्य महिला ' असे या नव्या स्त्रीने चक्क सांगून टाकले 
आहे. स्वतःची पुरोगामी जीवनदृष्टी सांगताना त्या म्हणतात -- 
हवे मला प्रिय गृहमंदिर मम, नको परी तौ बंदोश्याला 
प्रेमळ पतो मम देव खरोखर, नव्हे परि तो राखणवाला 
त्यांच्या कित्येक कविता चिंतनशील व स्फोटक आहेत. "मी 
माणूस ' या कवितेतील काही काव्यपंक्ती अशा -- 
स्त्री देवी हु तर खोटं स्त्री सखी हेंहो खोटं 
स्त्री सुंदर चलनी हुंडी स्त्री म्हणजे नुसती कुंडी 
स्त्री म्हणजे केवळ मांस शिकाऱ्याच्या हातात फास 
बाकी सारे मोहक भास चौरफाड अन्‌ तपास ! 
तरिहि चीड फुटत नाहों कुजकी भीड तुटत नाहों 
नटवो लाज सुटत नाहो हिशेब कांहों मिटत नाहीं 
सगळं खरं मानीत नाच प्रेतावरी आपुल्याच 
वर उल्ळेखिलेल्या कवसित्रींच्या पुढल्या पिढीत पद्मा लोकूर, 
निर्मला देशपांडे, सरिता पदकी, वृंदा लिमये, अनुराधा पोतदार, 
वंदना विटणकर, जांताबाई दंडिगे, उघा लिमये, इ. कवयित्री 
काव्योपासना करताना दिसतात. 
विडंबनकाव्य - सुमारे ४० वर्षापुर्वी मराठी काव्यसृष्टीत 
विडंबनकाव्याची -एक नवी लाट उसळली. मात्र ती अल्पजीवी 
ठरली. कारण विडंबनकाव्यासाठी लागणारा बुद्धीचा वकूब 
फारच थोड्या कवींमध्ये होता. विडंबन हे एखाद्या कवितेचे 
असते, एखाद्या कवीच्या शैलीचे असते किंवा एखाद्या विषयाचेही 
असते. विडंबनकाव्य म्हटले, की पहिल्या प्रथम स्मरण होते 
केशवकुमार अर्थात प्रल्हाद केशव अत्रे यांचे. त्यांचा झेंडूची फुले 
हा काव्यसंग्रह विडंबनात्मक आहे. ही झेंडूची फुले पाहताच 
सर्वाच्या डोळ्यांत भरली. त्यांचा वास गुंगी आणणारा नव्हता. 
त्याने फक्त थोड्याशा झिणझिण्या आणल्या आणि वाचकांना 
काव्याकडे सुबुद्धपणे आणि चिकित्सकपणे पाहायला शिकवले. 
या विडंबनकाव्याचे स्वरूप स्पष्ट करताना प्र. के. अत्रे यांनी 
पुढील परिच्छेद लिहिला आहे - 
काहीतरी अर्वाच्य विषय घेऊन अद्वातद्वा रचना केली म्हणजे 
विडंबनकाव्य होते, अशीच बहुतेकांची समजूत दिसते. काव्य- 
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कारण असते; ते म्हणजे तो स्वत: पट्टीचा घोडेस्वार असतो... 
विडंबनकाव्य हा एक वाडमयीन टीकेचा अत्यंत सुसंस्कृत आणि 
प्रभावी प्रकार आहे. एखाद्या कवीचे विडंबन करणे म्हणजे 
अप्रःयक्षपणे त्याच्याविषयी आदर व्यक्‍त करण्यासारखेच आहे. 
केवा वकुमारांती 
अनेक कवींचे 
आणि त्यांच्या 
दोलींचे विडंब 
केले आहे. 'पांखरा, 
येशिल कां परतून 
ही रे. टिळकांची 
कविता, * परिटा, 
येशिल कघि च 
तुन ' हेय 
विडंबन. बोर्ल 
कवींनी अर्र्ण 
नावो ची कविती र. 
लिहिली. अर्र 
म्हणजे प्रभा ट् 
कालीन पूर्व दिशेचा लाल रंग, हे वास्तव सत्य आहे. गोविप 
ग्रजांनी त्यावर अधिक उत्प्रेक्षांचा साज. चढवून सवाई अर 
लिहिला आणि त्यावरही अत्र्यांनी विनोदी उत्परक्षांची मारळ्यी ह! 
माळ,तयार करून आपला' अतिभयंकर अरुण निर्माण के 
त्यातल्या काही पंक्ती अक्या -- 
अरुण कश्माचा बालकवोचा हा पट्टेवाला 
किनखापीचा चढवृनि येई लालभडक डगला 
जाण्याच्या घाईत घसरुनी बाळरवी पडला 
तोंडावरती आणि घोळणा हा त्याचा फुटला 
को रजनोक्षो दंगामस्ती करी अंशुमाली, 
तिने तयाच्या संतापुन हो श्रीमुखात दिधली 
क्षणोक्षणी स्वर्गात मारिती कवी फेरफटका 
धोक्याचा टांगला तयास्तव द्वारी कंदिल का? 
अत्र्यांनी रामदासांच्या मनाच्या इलोकांचेही विडंबन 
आहे. त्यांतले काही इलोक असे -- 
तिम्हाईत कोगी जरी जाय पंथे 
तरी रोखुती पाहें त्याकडे तें 
अहा, अंगना त्य़ांतुनी ती असेल 
वळोनी तरी पाहि मागें ख्याल. 
कुणाच्या विड्या नित्य ओढीत जाव्या 
तझ्या आगपेट्याही लंबे कराव्या 


कवी केशवकुमार 


। छंड सहावा 


चहा होतसे केधवां पे कुणाचा 
अरे मन्न, घेई सुगावा तयाचा. 
कडी लागलेली दिसे आंत जेथे 
मना सद्गृहस्था, त्‌ त्वरे जाय तेथें 
| जरी पाहसी आत ना काक अक्षे 


र गाला कशाला तरी त्या फटी अन गवाक्षें ? 
बाता त क्ट श्री. ज. के हाची यांनी चालचलाऊ भग- 
बल्लवदूत ची श्री. गो. गं. लिमये यांनी मेघदूताच्या धर्तीवर 
बर लिहिले. अलिकडे आपल्या काव्यवाचनाने लोकप्रिय 
यांची फुंकर पय विदा करंदीकर आणि मंगेश पाडगावकर 
यांनी बाड चते आणि विडी या शीषंकांनी श्री. शां. शं. रेगे 
विदबोनाच्यानी विडंबने केली आहेत. मात्र हे काही असले तरी 
""काव्यांनी मराठी काव्यसृष्टीत मूळ घरले नाही हे खरे. 


ल "ई.स. १९५० च्या सुमारास काव्यक्षेत्रात एक 
क. वेगळ. हाले. नवा उत्साह, अभिव्यक्तीचा एक नवा 
हेच. २. पद्धतीचे चितन, वेगळी प्रतिमाने, असे काही 
भुर स्तिमित करणारे, कधी बीभत्स, कधी ओंगळ, 
या हिरीरीने घया भावनेने ग्रासलेले, असे काही कवित्व 
(गून बा. सी  यऊ लागले. या नव्या वाटेचा पहिला पथिक 
त्यांच्य नो वान्या- यांचे नाव अग्रगण्य ठरळे आहे. मढ- 
पात्या क्तेः त्याची अपुर्वता जितकी लोकविलक्षण तितकीच 
, अश ेंद्राने उठविलेली टीकेची वादळेही अनन्य- 
वे प्रा. अ. ना. देशपांडे लिहितात. मर्ढेकरांचे काही 
तका काही कविता ! असे दोन कवितासंग्रह प्रसिद्ध 

तीळ काही कवितांमध्ये मर्ढेकरांची सोंदर्य- 
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लक्षी बद्धी सोज्ज्वळ आणि मोहक रूप घेऊन प्रकट झाली आहे 
उदाहरणार्थ - ् ) ४ 
झुभ्रतिमिर-मोहक वसना । मर्मर-रव-चतित नयना । 
संथ तरल येई रजनी । विवांतुन जपुनी जपुनी । 
मंद मंद ज्योति:कणही । खोवनिया मुकुटों पाहीं । 
पावणींत टिपुनी घेई । क्षणकणिका ओल्या काहो । । 
सांवरीत कचभारातें । वेचित ये मंगल हाते. _. 
जोवांचे हलके झेले । जागृतात अंथरलेले । 
मर्ढेकर हे अंभ्रद्ध आहेत, असा काही टीकाकारांचा समज 
आहे; पण तो निराघार आहे. त्यांना संतांवद्दल आदर आहे 
आणि ई३वरावद्दल प्रेमही आहे. ् 
आझ्ययाचा तूच स्वामी । शब्द वाही सो भिकारी । 
मागण्याला अंत नाही । आणि देणारा त्‌ म्रारी । 


श्री. राजा बढे 


हासडल्या तुज शिव्या तरीही । 
ु तुझ्याच पायी आलो लोळत ही 
अश्शा शब्दांत त्यांनी ईश्वराचे अस्तित्व मान्य केले आहे. 
पोरसवदा होतीस । गारवा ७ यार 
थांब उद्याचे माऊली । तीथ पायाचे घेईतो 
या पंक्‍तींत त्यांनी मंगल मातृत्वाचा गौरव केला आहे. 
मर्ढेकरांची कविता बदलली ती दुसऱ्या महायुद्धानंतर. त्या 
काळात मानवतेची जी दारुण ब निदैय विटंबना झाली, ती 
प्रामाणिक व. भावनाशील मनाला उद्दग उत्पन्न 


पाहून त्यांच्या प्राम उ 
झाला. त्यातच यंत्रयग अवतरले. त्या पोटी सामान्य माणसाच्या 


जीवनात घार्ईगर्दी निर्माण झाली. त्याच्या जीवनाला नीरसता, 
नियंत्रितता व कृत्रिमता आली. हे सवे पाहून मढकरांच्य़ा कवि- 
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सनाला वाटू लागळे, की माणूस हा माणूस राहिला नाही; तो 
जणू जिता मुडदा वनला आहे. 
जगायची पण सकती आहे, मरायची पण सक्‍ती आहे 

अश्या अवस्थेमधील हा मानव मर्ढेकरांना एक मुंगी वाटला 
किंवा पिपात मेलेल्या ओल्या उंदरासारखाही वाटला. सगळी- 
कडे विषमता, कुठे सहानुभूती नाही आणि त्याहीवर मानवतेची 
मूल्येच तुडविली गेली, ही आणि अश्यासारखीच सभोवतालची 
दृश्ये पाहून मर्ढेकरांच्या जीवनात आणि काव्यातही विफलता 
दाटून आली. तीच त्यांनी कधी उपहास करून, तर कधी विडं- 
बन करून काव्यात व्यक्‍त केली. विश्‍वचक्राचे संचालन करणार्‍या 
शक्तीच्या अपरंपार सामर्थ्यापुढे मानवाने आपला तोरा मिर- 
विणे आणि सामर्थ्याचा डंका पिटणे, हे कसे व्यर्थ आहे, हे 
सांगताना मर्ढेकर म्हणतात - 
नळीतले जग नळोत जगते । उगाच रुसवा रसायनाचा । 
उगाच दावा मानवतेचा । आणिक डंका सामर्थ्याचा । 

मर्ढेकर हे आपल्या अश्या प्रकारच्या कवितांमुळे त्या काळी 
कित्येक रसिकांच्या टीकेला आणि अनादराला पात्र झाले. ते 
माणूसघाणे आणि केवळ लिंगवादी कवी असल्याचाही त्यांच्या- 
वर भारोप करण्यात आला. पण डॉ. अ. ना. देशपांडे लिहितात -- 

मर्ढेकरांनी लिंगवादाच्या पुरस्काराकरिता लेखणी हाती 
घेतली नाही, तर पिचलेल्या व निष्ठाशून्य मानवाच्या लंगिक 
आसक्तीतील दुबळेपणावर कोरडे ओढण्यासाठीच त्यांनी ती 
वापरली. हेवा वाटण्याइतकी भाषेवरील हुकमत, भाषा व 
भाशय यांचा उत्कृष्ट संवाद, परंपरागत व सांकेतिक उपमाने व 
प्रतिमा यांच्याऐवजी यथार्थ अभिव्यक्तीला उपकारक ठरतील 
अशा नव्या उपमांचा व प्रतिमांचा वापर, अनुभवांशी राखलेले 
इमान, ही मढेकरांच्या काव्याची खास वैशिष्ट्ये होत. त्यांची 
वेदना तीव्र आहे आणि तिची पाळेमुळे खोलवर गेलेली आहेत. 

मर्ढेकरी वळण ज्यांनी स्वीकारले असे, त्यांच्या नंतरचे कवी 
मुख्यत्वे य. द. भावे आणि शरच्चंद्र मुक्तिबोध हे होत. आर्द्रा व 
हळवे भिंग असे भाव्यांचे दोन कवितासंग्रह आहेत. भाव्यांनीही 
नव्या प्रतिमा वापरल्या आहेत. विवस्त्र पांचाली, चोयट्या, 
आर्द्रा या त्यांच्या कवितांवरून ही गोष्ट कळून येईल. प्रतीकांचा 
सूचक वापर हे भाव्यांचे वैशिष्ट्य आहे. मात्र ही प्रतीके कधी 


कधी असतात, तर कधी ती आशयाच्या अभिव्यक्तीला 
थिटी पडतात. 
नवी मळवाट हा मुक्तिबोधांचा 


व कवितासंग्रह 
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कृढ्ध प्रचंड नवा मातंड उराउरांत पेटला आहे । 
महाप्रखर त्याचा प्रकाह माझ्या उरात कोंदला आहे । 
प्रकाशाचिया सागरावरी कोसळतात काळे पहाड । 
नभघुमट साठवीतसे ब्रह्मांडभेदी ध्वनि घडाड । 
त्याच ध्वनोंनी प्रतिध्वनोंनी प्रकाहगीत नावरे आता । 
उरो जन्मते नवी कविता । 
आज हृदयी धगघग करी नवी सविता ॥। नाहीत. 
गात्र शरच्चंद्र मुक्तिबोध हे केवळ विफलतावादी 
क्रांतीतून उगवणाऱ्या नव्या सुंदर आणि समृद्ध 
त्यांच्या मनात दुर्दम्य आझावाद आहे. 
"ा नवकवितेची विशिष्टता आणि पृथगात्मता कशात 
ते सांगताना मुक्तिबोध लिहितात - बैठक, प्रि 
समाजप्रवण, समाजास वदलू पाहणारी वैचारिक वास्तव 
मांचा उपयोग केवळ अलंकरणासाठी न करता, टी तिमार्वी 
(आजच्या व उद्याच्या) प्रकटीकरण करण च द 
उपयोग करण्यावर भर आणि नवछंद ही नवकाव्यांची 
हळू पुष्ट होत गेळेली ठोकळ वैशिष्ट्ये आहेत. गयी 
उसरा एक नवकवी अशा कवितेचे स्पष्टीकरण पुढील 
त्मक कवितेत देतो - सितींची' 
झोपेवाचून तळमळणाऱ्या, भारावलेल्या दिनया भत 
हुसळलेल्या मूक इुःखाचो, अ्धवलये, पुर्णवल्ये माढा विर्ख्यी 
काठावर; रिते करतात आपुले ओझे, माझ्या भावनांच्या ड्री 
झोळांत, अधंगाइल्या डोहाळ्यांचे गोत, फेकते बाहे ब्रा 
मूकता, अधू झालेल्या गर्भाशयातून अपुऱ्या दिसांचे ज”._ ८ 
पण यावर प्रा. रा. श्री. जोग यांचा आक्षेप आहे, र्ग 
कवीच्या मनात त्याच्या दुःखाच्या अनुभूती काही ती 
वितात, पण त्याच्या भावकोषात त्यांना अर्धवट आकार पयायी 
न मिळतो तोच, ती कविता तिची सर्वागे) पुर्णाकार घे गरम 
आधीच बाहेर येते - असा या कवितेचा अर्थ का क 
ते विचारतात की, असेच व्हायला पाहिजे काय ? बळ 
झाल्यावर मिळणाऱ्या सुटकेचे समाधान मिळरि कांपुढे की 
केवीने का करू नये ? अर्धवट साकारलेली बालके लों वरक्त 
मांडावीत ? अशी कोणती निकड आहेकी, अशी 2. . 
निर्मिती झालीच पाहिजे ? > यांनीही त्व 
डॉ. पु. ग. सहल्नबुद्धे व डॉ. रा. शं. वाळित्रे की अट 
काव्यावर आणि त्यातल्या प्रवृत्तींवर समर्येक टीका र द्रली 
नवकवींची ही परंपरा आजही खंडित झालेली ळी ्द्टि 
चित्रे, आरती प्रभू, इ. कवी नवकाव्याची सृष्टी कर कार्य 
तात. विश्‍वविद्यालयांतल्या युवक-युवतींपर्यंतही है 
लोण पोचलेले आहे. 


आहे' 


भारतीय संस्कृतिकोशर 


| 
| 


खंड सहावा 


दिलीप पुरुषोत्तम चित्रे हे आजच्या नवकवींवैकी एक प्रमुख 
कवी हीत. मर्ढेकरांचा आणि विदा करंदीकरांचा असा उभयविघ 
ठसा त्यांच्या कवितेवर आहे. त्यांच्याविषयी विजया राजाध्यक्ष 
लिहितात - “ कवी कधी स्वरांनी चकित होतो, कधी स्वर 
भड लचा उत्कट होतो, तर कघी त्याला स्वरांकरवी 
र त्कार होतो, किंवा व्हावा अश्ञी ओढ लागते. 
चित्र्यांना स्वरांचे एवढे आकर्षण का ? शब्दांचे अपुरेपण त्यांनी 
व आहे, स्वर हें शब्दांच्या पलिकडले काही तरी सांगू शक- 
: अशी त्यांची भावना आहे, हेच या प्रश्‍नाचे उत्तर असावे. 


त्यांच्या वेगवेगळया कवितांतल्या 


ल्या काही पंक्ती अश्या - 
री व्हाव्या आणि आंत विराव्या 
न साऱ्या झून्याला स्पर्ाव्या 
घन दाटुन आले स्तब्ध अलौकिकता ही 
माझे पडण्यापुर्वो स्थिरचर उत्कट झाले 
स्वर गळले. 


च त लमान. 
म बज उठत स्वर मिटून डोळे गहिरे झाले 
का मह कोवळो नंतर मनही बहिरे झाले 

होत. त्यांच्याविषयी, घुव हे कामगारजीवन साक्षात अनुभवलेले कवी 

की त्यांची बता. सोंड आणि सदा कऱ्हाडे लिहितात, 
शि शारी, नेव्या आनं काऊ वृत्तीची, समाजक्रांतीची उपासना 
पणा आणि उत्कट रवनभुवनाचे स्वप्न पाहुूणारी आहे. प्रामा- 
विशेष. माठोर बाता स अनुमव हे सुर्व्यांचे दोन मह- 
चे सत्यद्शन त्यांच्या काव्यातील 


या 
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आरती प्रभू (श्री. खानोलकर) 


मराठो भाषा व साहित्य 


आशयसंपन्न प्रतिमांद्वारे घडते. त्यांची एक कविता अशी - 

घालीन मो साऱ्या । ब्रह्मांडास पाठो । 

सोडवीन गाठी । दिक्कालांच्या ।। 

विश्वाचे गोकुळ । खेळे माझ्या दारीं । 

सूर्याची लगोरी । टिचवीन ॥। 

ढगांचा गा हत्ती । बांधोन सो दारी । 

भरीन घागरी । अमृताने ॥ 

कवी प्रफुल्लदत्त यांच्यावर रवोंद्रनाथ टागोरांच्या कवितेचा 

प्रभाव आहे. त्यांच्या कवितेत प्रसाद हा गुण विशेषत्वाने जाण- 


कान 
शाहीर अमरशेख 


वतो. लाटा आणि लहरी या त्यांच्या संग्रहांतल्या कविता रुवा- 
यांच्या धर्तीवर असून, त्यांत प्रेम, विरह, निराशा, इ. भावना 
बोलक्या झाल्या आहेत. त्यांच्या काही काव्यपंक्ती अशा - 

जें कणाकणांतुनि जळते, तें हिरवळते 

जें दलादलांतुनि फुलते, ते दरवळत 

डोळ्यात ध्यास, कंठात प्यास, उरीं आस 

जें जागावि, त्यास्तव दिगंतही हळहळतें 

भवताल विसरतो माझ्यासह जव्हा मो 

मम भाव-विवशता गुंज अंतर्यामो 

अन्‌ घटका घटका रंगुनि काव्य-विलासों 

शून्यात हरपले स्वप्न शोधितों व्योमों 

श्री. सदानंद रेगे हे नवकवितेच्या काळात काव्य लिहू 

लागले; पण त्यांच्यावर मढढेकरांच्यापेक्षा कुसुमाग्रजांची छाप 
विशेष दिसते. कुसुमाग्रज जसे रूपक-उत्प्रक्षांच्या भाषेत 
बोलतात, तसेच रेगेही. अक्षरवेल, आयुष्याची सतार, ज्वालांचे 
पांधरूण, आकाशाचा मृदंग, विजेचा त्रिताल, चांदण्यांच्या वेण्या, 


मराठी भाषा व साहित्य ८०” भारतीय संस्कृतिकोश 


इ. त्यांची आवडती रूपके होत. त्यांची विलक्षण कल्पनाशक्ती भटकते आहे स्थिरचरावर एक अनामिक, तरल दुःख पसरले 


पुढील काव्यपंक्‍तींत व्यक्‍त होते - आहे, असे त्याला वाटते. आदचय हे, की या कवीला मरणाचेही 

आषाढान खालों लवून दिल पालवीला आलिंगन आकर्षण आहे. त्याची फुले ही कविता पुडे दिली आहे - 

अन्‌ विजेच्या ओठांनीं तो लागला घेऊं क्षितिजाचें जांभळे चंबन इवासांतुन माझ्या गेलों हों फुलें दूर रानाला 

जव्हा वादळाच्या कवेत वितळलेली मातीही झाली लाजेनं हिरवी मार्गात नदोचें पाणी आरक्त कुसुंबी वेळा 

अन्‌ दरवळले तिच्या वक्षांवर श्रावणाचें कोवळें चंदन वेळूंची व्याकुळ राने चांदणे जिथे ये वबहरा 

आरती प्रभू हे स्वतःच स्वतःमध्ये हरवलेले; कद्ाचाच अन्‌ फुले धराया माझीं अंधार जाहला गोरा... 

निश्‍चय नसणारे; असावे मिळावे तरीही नको, असू नये मिळ सवंत्र पेरलं होतें आकाह उगवले भवतीं 

नये तरीही नको, अशा वृत्तीत वावरणारे एक नवकवी होत माझोंच फुलें गहिवरलीं या शून्य दुरस्थावरती 

त्यांची कविता कोड्यासारखी वाटते. तिच्यातून अथ गवसणे शृंगार लगडला येथें एकांत कुणी सजवावा 

कठीण जाते. त्यांतल्या त्यात ज्या कवितेचा अथ समजणे शक्‍य हो फुल न माझों तझों कोरला न मी देखावा 

होते, अशा एका कवितेतील काही काव्यपंक्ती अद्या -- मी तरी रान धरलें हें कौ फुले इथें मावळलीं 
उन्हे पिकणार आतां यायचोंत पाखरं वाटेने कुठल्या गेली रामाची मिथिला ओली 
हुरहुर पाहूं लागलों तुझ्या डोळ्यांची कोकरं यांव्यतिरिक्त ग. ह. पाटील, गोपीनाथ तळवळकर, ना रः 
वारा वहातोय कसा धारोष्ण ज्ीतळ स. गोखले, र. ल. जोशी, गोविद जोशी, संजीव 
उघडं पडून चकाकेल गवताचं ग पितळ सावळाराम, रवींद्र भट, भालचंद्र खांडेकर, बाबुराव गोखले 
पा नन्‌पान कोमट झालंय वाजतायत वेळ योगेदवर अभ्यंकर, दत्तप्रसन्न कारखानीस, वसंत चिंधड, 
लागतीलसुद्धा श्‍वासोच्छ्वास आपसकच बोलं वेद्य, श्रीनिवास पाटणकर, सूर्यकांत खांडेकर, गंगाधर महांबरे 
होच वेळ गाण्याची...दुर डोंगरचो रेघ योगिनी जोगळेकर, सतीश काळसेकर, बी. रघनाथ (कुलकर्णी ध 
खोलवर चकाकतेय, वर एक किरमिजी मेघ मधुकर केचे, इ. कवींनीही काव्यरचना करून मराठी वा 

अस हे आजच्या नवकवीपंकी आणखी एक कविवर्य होत. मयात मोलाची भर घातली आहे. 1) 
हा कवी सामान्यत्वे दःखवादी आहे. त्याचे कविमन एकाकी ( क 
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ऱ्य८-ज्या 


--|-ऱ्चेळे ज्र 1) क > 


ह 


